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प्रकोशके। 
खेसचन्द जैन सर्राफ, 


मंत्री, श्री सहजानन्द शास्त्रमाला 
१८५ ए, रणजीतपुरी, सदर मेरठ (उत्तर प्रदेश 


स्वाध्यायार्थी वन्धु, सन्दिर एवं लाइच्रेरियोको 
भारतवर्पीय वर्णी जैनसाहित्य मन्दिरकी ओरसे अधंमूल्यमें । 


संस्करण १००० ] सन्‌ १६७४ 


श्री सहजानन्द गारत्रमाठाके संरक्षक 


(१) श्रीमाव ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बेकर्स, संरक्षक, श्रध्यक्ष एव प्रधान ठस्टी, सदर मेरठ 
(२) श्रीमती सौ० फूलमालो देवी, धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बैंकर्स, सदर मेरठ 
(३) श्रीमान्‌ लाला लोलचन्द:विजयकुमार जी जैन सर्राफ, सहारनपुर 


श्री सहजाननद शास्त्रमालाके प्रवतंक महांनुभावों की नामावली--- 


१ श्रीमान्‌ सेठ भवरीलाल जैन पाण्ड्या भूमरीतिलैया 
२ ,, वर्शासिष ज्ञानप्रभावना समिति, कार्यालय कानपुर 
३ ,, क्ृष्णचन्द जी जैन रईस देहरादून 
४ » सेठ जगन्नाथ जी जैन पाण्ड्या, भूमरीतिलैया 
#->-#-“ श्रीमती सोवती देवी जी जैन, गिरिडीह 
६ ,, मिंत्रसैन नाहरसिंह जी जैन, मुजफ्फरनगर 
७ ,, प्रेमचन्द ओमप्रकाश, प्रेमपुरी मेरठ 
८ ,, सलेखचन्द लालचन्द जी जैन मुजफ्फरनगर 
8६ ,, दीपचन्द जी जैन रईस, '. । पे देहरादून 
१० » बारूमल प्रेमचन्द जी जैन, । मसूरी 
११ ,, बाबूराम मुरारीलाल जी जैन, ज्वालापुर 
१२९ ,, केवलराम उग्रसैन जी जैन, जगाघरी 
१३ , सेठ गेदामल दगडृशाह जी जन, |. मा सनावद 
१४ , मुकुन्दलाल गुलशनराय जी, नई मडी, मुजफ्फरनगर 
१५ श्रीमती धर्मपत्नी बा० कैलाशचन्द जी जैन, देहरादून 
१६ ,, जयकुमार वीरसन जी जैन, सदर मेरठ 
१७ ,, मत्री, जैन समाज, खण्डवा 
श्८ ,, बाबूराम श्रकलकप्रसाद जी जैन तिस्सा 
१९ ,, विशालचन्द जी जैन रईस ह सहारनपुर 
२० ,, बा० हरीचन्दजी ज्योतिप्रसाद जी जैन, ओवरसियर इटावा 
२१ ,, सौ० प्रेमदेवी शाह सुपुत्नी बा० फतेलाल जी जनसधी, जयपुर 
२२ ,, मत्नाणी, दिगम्बर जैन महिला समाज, , गया 
२३ ,, सेठ सागरमल जो पाण्ड्या के ; गिरिडीह 
२४ ,, बा० गिरतारोलाल चिरजीलाल जी जैन, ३ 


२५ ,, बा० राघेलाल कालूराम जी मोदी, । 


६827.) 


२६ श्रीमान्‌ सेठ फूलचन्द बैजनाथ जी जैन, नई मण्डी, 
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सुखवीरसिह हेमचन्द जी सर्राफ, 

गोकुलचद हरकचद जी गोधा, 

दीपचद जी जैन रिटायडं सुप्रिन्टेन्डेल्ट इजीनियर, 
मत्री, दि० जैनसमाज, नाई की मडां, 
सचालिका, दि० जैन महिलामडल, नमककी मडी, 
मेमिचन्द जी जैन, रुडकी प्रेस, 

मव्बनलाल शिवप्रसाद जी जैन, चलकाना वाले, 
रोशनलाल के० सी० जैन, 

मोल्हडमल श्रीपाल जी, जैन, जैन वेस्ट 
बनवारीलाल निरजनलाल जी जैन, 

सेठ शीतलप्रसाद जी जैन, 

दिगम्बर जैवसमाज 

माता जी घनवती देवी जैन, राजागज, 

त्ृ० सुख्त्यारसिह जी जैन, 'नित्यानन्द” 

लाला भहेन्द्रवुमार जी जैन, 

लाला आदीश्वरप्रसाद राकेशकुमार जैन, 

हुकमचद मोत्तीचद जैन, 

ला» मुन्नालाल यादवराय जी जैन, 

इन्द्रजीत जी जैन, वकील, स्वरूपनगर, 


श्रीमती कैलाशवत्ती जैन, घ० प० चौ० जयप्रसाद जी 


उप 


हक 
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डा 


गजानन्द ग्रुलावचन्द जी जैन, वजाज 

वा० जीतमल इन्द्रकुआार जी जन छावडा, 
सेठ मोहनलाल ताराचन्द जी जैन वडजात्या, 
बा० दयाराम जी जैन आर, एस, डी. थ्रो 

४ जिनेश्वरप्रसाद भ्रभितन्‍्दनकुमार जी जैन, 

» जिनेश्वरलाल प्रीपाण जी ज॑न, 
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मुजफ्फरनगर 
बडोत 
लालगोला 
कानपुर 
आगरा 
आगरा 
रुड़की 
सहारनपुर 
सहारनपुर 
सहारनपुर 
शिमला 
सदर मेरठ 
गोटे गाँव 
इटावा 
रुडकी 
चिलकाना 
चिलकाना 
सुलत्तानपुर 
सदर मेरठ 
कानपुर 
सुलतानपुर 
गया 
भूमरीतिलैया 
जयपुर 
सदर मेरठ 
सहारनपुर 
प्िमला 
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5 नही आझावा सभी बाकी है । 
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नत्स्न आत्म-कंतन है. 
है + “ 
स्ध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्रो शान्तमूर्ति पूज्य श्री मनोहरजी वर्णी 
“सहजानन्द” महाराज द्वारा रचित , 


हैं स्वतन्त्र निश्चल मिष्कास । ज्ञाता द्रष्टा श्रातमराम ॥ठेका। 


प्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यह रागवितान । 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो मै हूं वह हैं मगवान ॥१॥ 


मम स्वरूप हैं सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु श्राशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपद अ्जान ४२७ 


सुख दुःख दाता कोह न शान, सोह राग दुःख की खान। 
निजको निज परको पर जान, फिर दुःखका नहिं लेश निदान 0३0 


जिन शिव ब्रह्मा रास, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुंचू निज धाम, आकुलताका फिर वया काम ॥४॥ 


होता स्वयं जगत परिर्णाम, से जगका करता क्या काम । 
दूर हटो परकृत परिण्याम, सहजानन्द' रह श्रभिराम ॥५॥ 


॥।॒ 


७००८० () 0००० 


[धर्मप्रेमी बंधुओ्नो ! इस आत्मकीर्ततका निस्‍्नांकित भ्रवसरों पर निम्नाकित पद्धतियों 
में भारतमें श्रत्ेक स्थानोपर पाठ किया जाता है । श्राप भी इसी प्रकार पाठ फीजिए | 
१--शास्त्रसभाके श्रनन्तर या दो शास्त्रोंके बीचमे श्रोतावों द्वारा सामूहिक रूपसे । 
२--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके अवसरमे | 
३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समयमे छात्रों द्वारा । | 
४--सूर्योदयसे एक घंटा पूर्व परिवारभे एकत्रित बालक, बालिका, महिला तथा पुरुषों द्वारा। 
५--किसी भी आपत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके अर्थ स्वरुचिके अनुसार किसी अर्थ, 

चौपाई या पूर्ण, छंदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुओ द्वारा । हक हे 


श्रध्यात्मयोगी सिद्धान्तन्यायसाहित्य शास्त्री, न्यायतीर्थ 
,£ पूज्य श्री गुरुवय्ये सनोहर जी बर्णी 
का ह 


प्रबंचनसार पर प्रबचन 


जताया शिन क्का स्८ 


सर्वव्याप्येक चिद्रप स्वरूपाय परात्मने ॥ 
स्वोपलब्धि प्रसिद्धाय ज्ञानानंदात्मने नमः ॥ 


यह प्रवचनसार कुन्दकुन्द रचित है । - भगवान कुन्दकुन्दने बालावस्थामें मुनिषदको 
धारण' किया और निज ज्ञायकरूप आत्माके अनुभवमे ग्रपना जीवन व्यतीत किया । उनके 
प्रन्‍्थ समयसार, नियमसार और प्रवचनसार सभीमे अध्यात्मध्वनि हैं। उनके सर्व ग्रन्थोका 
उद्देश्य आध्यात्मिक ज्ञानभावकी पुष्टि करना है ै 
पूज्य श्री कुन्दकुन्ददेवका पवित्र जीवन--जब हम ,कुन्दकुंन्दाचार्यके वचनपर . दृष्टिपात 
करते है तो ज्ञात"होता है कि जन्मकालसे ही उनमे अ्रध्यात्मभावोके सस्कार भरे हुए थे । जब 
वे'केवल बच्चे थे तब उनकी मात्ता' उन्हे पालनेमे सुलाकर ये लोरिया गाया करती थी--- 
शुद्धोईसि बुद्धोईसि निरजनो$सि 'ससारमायापरिवर्जितोइसि । 
ससारस्वप्नं त्यज मोहनिद्रा श्रीकुन्दकुन्द जननीदमूचे ॥ " 
अर्थात्‌ श्री कुन्दकुन्दकी माता बचपनमे पालनेमे भुलाती हुई कुन्दकुन्दसे कहतीं है कि 
है बालक आत्मन्‌ ' तू शुद्ध है, समस्त परद्रव्य, पर क्षेत्र, परकाल एवं परभावोंसे रहित है । 
तू बुद्ध है, ज्ञानमयें है, निरजन है, द्रव्यकर्म भावकर्मसे रहित है, ससारकी भ्रन्तरंग बहिरंग 
मायासे परिवर्जित है । ससारके स्वप्न, रागह्ेपादि प्रवृत्तिया और मोहिनीनिद्रा-अज्ञानभाव 
दोनोंको छोडो | बार बार इस ही व ऐसे ही गीतोको बचपनसे ही सुनने वाले कुन्दकुन्द ज्यो 
, ज्यों बढ़ते गये उनकी ज्ञानकला दोजके चद्रमाकी त्तरह विकसित होती गई । वे ११ वर्षकी 
आयुमे पूर्ण विरक्त महात्रती साधु हो गये । उन्होंने अ्रध्यात्मका पूर मनन किया, आममयुक्ति 
के पूर्ण विद्वान हुए, गुरुपरम्परागत उपदेशामृतोका पान किया तथा स्वानुभवसे ही निज ब्रह्म- 


रे प्रयधनसार प्रवचन 


भावका साक्षात्कार किया था। उन्ही श्रीमुन्दत॒ स्वावार्य द्वारा रचित प्रवचनसारकी तत्त्वप्रदी- 
पिका नामवी टीकाके रचयिता उत्ठाष्ट श्रध्यातायोगी पुल्य श्री १०८ अमृतचद्राचार्यका यह 
प्रारंभिक मगलाचरण है। 
सर्वव्याप्येवालिद्रपस्वरूपाय परात्मने । 
स्वोपतब्पिप्रसिद्वाय शञानानदात्मने नम ॥ 
संगल आचरण--गगलाचरण शब्दका श्र्थ है “मं पाप गालयतीति मंगल अथवा 
अधवा गग सुख लाति इति मंगलम्‌ तस्य श्राचरण प्रकटीकरणं कथन तदनुकूलतया प्रवर्तन 
वा मंगलम” जो पापको वष्ट करे श्रथवा सुखको प्राप्त करावे ऐसे परिणामका प्रकट करना 
व उसके अनुसार प्रवर्तन करना सो मगलाचरण है । 
यद्यपि भगवत्मणीत परमागमका एक एक णब्द मगल है तथापि जिनके मूलसे पर- 
म्परागत जिनसूत्रके निमित्तसे ही सातिशय अ्लीकिक अनुपम ज्योति जिन्हें प्राप्त हुईं उन्हें 
इस विभूतिके वर्णनके समय उन . प्रभुका उस परमात्मभावका बहुमान झाये बिना रहता 
नही है, इसी भावके प्रतिफलस्वरूप उत्पन्न हुए योगके निमित्तसे श्री मूरिजी के मुखकमलसे . , 
प्रथम ही प्रथम जो वचन सौरभ विकसित हुआ वह मगलाचरण ही है । 
चित्स्वतुपकी सर्वव्यापिता--इस मगलाचरणमे परमात्माकों नमस्कार किया हैं । 
परात्मा--पर श्र्थात्‌ उत्कृष्ट श्रात्मा । शसे ही परात्मा, शुद्ध श्रात्मा श्रादि कहते हैँ । परात्मा 
कैसे है ? स्वंव्याप्येकनचिद्रपस्वरूपाय सर्व द्रव्योंमे, सब क्षेत्रोंम, सर्व कालोमे, सर्वभावोमि, 
व्यापी है। फिर भी एक चैतन्य स्वरूप हैं। यहा ये दोनो विशेषण भावकी श्रपेक्षासे है 
श्रौर दूसरा विशेषण भावकी त्रैकालिक सामान्य स्वरूपकी भ्रपेक्षासे है। थुद्धात्मा सर्वज्ञ 
ज्ञानभावका निज शेयाकार स्वरूपसे व्यापक है। जहा यह वर्णन आता है कि प्रभ्ु अपने 
आत्मप्रदेशोमे रहते हुए समस्त विश्वको जानते है वहा ज्ञानकी अपेक्षा तो सर्वज्ञता कह दी 
है परन्तु क्षेत्रकी श्रपेक्षा करके सयुक्त हृप्टि बनाई गई है। व्याकरण शास्त्रमे जो धातुएँ 
जाननेके अ्रंथंमे है वे धानुएँ गमनके श्र्थमे भी है। जिससे यह सामजस्य बैठता है कि 
जानना गतिरूपक होता है। व्यवहारमे भी कहते है कि मेरा ज्ञान इस सारे कमरेसे है । 
यहाँ भी केवल भावकी अपेक्षा विचारों कि ज्ञानका जो स्वरूप है सावारणतया भनुपयुक्त 
क्रके उसका विशेषकी हप्टिसे क्या उत्तर होगा ? इसका जो उत्तर होगा वह आत्मप्रदेशोकी 
परक्षेत्रगत सकुचितताकी प्रतिष्ठा न करेगा। परमात्मा सर्वद्रव्य, उनके सर्वग्रुण, उनकी 
सर्वपर्याये, समस्त अ्विभाग श्रंश, सवको एक समयमे जानते है । प्रत्येक प्रात्माओ्रोका भ्रधोन 
लक्षण ज्ञान है। ज्ञान ग्रुण॒के द्वारा श्रात्मा लक्षित है तब परमात्मा भी ज्ञान गुणके हारा 
लक्षित होते हैं। वह ज्ञान भावकी इष्टिसे सर्वविश्वरूप है भ्रत सर्वव्यापी है । फिर भी एक 


बज 


० २... 53०२० >मारथरक ७ कमर 2रनपतेट करने १ ररकल के 2८“ 2 १३ १४% कल८- “आरोअहनए.. ओडें २०६ न अत अोकलक मड़न्ययाकिरमान हवा व्टाश्क्फ्ड्राजव 


. प्रवचनसार प्रवचन क्‍ रे 
चैतन्य स्वरूपमय है । ये दोनों बात सामान्य विशेष भावकी श्रपेक्षासे हैं। वस्तु सामान्य- 
विशेषात्मक होती है और गुर -भी' सामान्यविशेषात्मक होतेहहै। गरुणंका' विशेष रूप 
पर्यायसंज्ञित है परन्तु कोई भी पर्याय उस समय भुणसे भिन्न नही हैं और गुणपर्याय द्रव्यसे 

ह पे गला तैतन्यफी झविष्कम्मावता--चित्स्वरूप त्तो आत्माका सर्वर्व है। कितने ही 
लोग बुद्धिगत ज्ञानको उत्पन्न विनष्ट देखकर उस ज्ञानसे रहित झआर्त्माकी स्थिति समभक्कर 
आत्माको अचेतन अज्ञानी कह देते है और ज्ञानके समवाय' सम्बंधसे चेतन ज्ञानी कहते है । 
परतु यह तो -विचारो कि आत्माके स्वभावमे जब चैतन्य ही' नही तब समवायसम्बधसे चैतन्य 
आ भी जावो, फिर भी समवायसम्बधके बिना अ्रथवा-चैतन्यस्वभावके बिना आत्मा वस्तु “भी 
क्या है ? चित्त तो आ्ात्माका अविप्वग्भावमय धर्म है, प्राण 'है तथा जब चेतना है तो उसका 
परिणमन कार्य भी निरंतर है । उसका काये है प्रतिभास । साराश' यह है कि आत्मा चैतन्य- 
मय ज्ञानदर्शनमय है तथा शुद्ध ज्ञान सर्वज्ञ है, शुद्ध दर्शन सर्वदर्शी है। जब हम ऐसी छद्मस्थ 
अल्पज्ञान इन्द्रिय दशामे भी इतना सब कुछ जान लेते है तब जहाँ ज्ञानके श्रावरक कर्मका, 
आवरक नोकर्मका स्वथा अ्रभाव हो गया । उसका ज्ञान सर्वव्यांपी न हो, हम लोगोके ज्ञानसे 
भी गया बीता ज्ञान हो, ऐसा नही । सीमायें भ्रशुद्धावस्थामे [होतीः हैं.। शुद्धावस्थामे गुर 
असीमपर्यायी होता है। भगवान परमात्मा तो सर्वव्यापी व एक चिद्दृप है, स्वरूप है, ऐसे 
परमात्माको नमस्कार हो । ह 

्रात्माकी स्वोपलब्धिप्रसिद्धता---अब दूसरा विशेषण कहते है 'स्वोपलब्धिप्रसिद्धाब' 
प्रमात्मा स्वकी उपलब्पिसे प्रसिद्ध है । स्ववी उपलब्धि चरमसिद्धिको प्राप्त आत्मसिद्धि वाले 
है। वास्तवसे सिद्धपर्याय शुद्धपर्याय स्वकी उपलब्धिका परिणाम है ।.स्वकी उपलब्धिसे 
विकसित है । यहाँ स्वका अर्थ है निविकल्प अनाद्यनतस्थायी सामान्य स्वरूप कारणशुद्धपर- 
मात्मा या कारणसमयसार श्रर्थात्‌ परमपारिणामिक भाव। शुद्धावस्थारूप मोक्षतस्वकी 
प्राप्ति किस उपायसे होती है ? इस बातका वर्णन इस दूसरे विशेषणमे, है । 

जीवके निज तत्त्व ५ माने गये है--१) श्रौपशमिक भाव, (२) क्षायिक भाव, 
(३) क्षायोपशमिक भाव, (४) औदायिक भाव, (५) पारिणामिक भाव । इनमेसे आ्रादिके ४ 
अर्थात्‌ औपुशमिक, क्षायिक, क्षायोपक्मिक और झौदयिक तो 'पर्यायरूप है श्र पारिणामिक 
भाव जिसके कि २ प्रकार है--(१) शुद्ध पारिणामिक (२) प्रशुद्ध पारिणामिक, परम : 
पारिणामिक तो एक ही बस है, जानदर्शन चेतनामय जुद्ध जीव॒त्वरूप है किस्तु ग्रशुद्ध 
जीवत्व गशुद्धपारिर भावके 'रे भेद है--(१) दंसप्राणु जीवनरूप, (२) भव्यत्व 
(३) अभव्यत्व । पारिणामिक भावोमे से: परमपारिणामिक भाव शुद्धद्रव्य रूप है। शेपके 
रे अशुद्धदरव्यरूप है व पर्यायाथिक नयरूप है। अब यहाँ जो पर्यायरूप है सो तो कार्य है 


है 


हे 
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भौर शुद्धपारिणामिक भाव चधमोक्षरहित है। किल्तु जो शुद्ध पारिणामिक भावरुप चैतन्य 
भावकी भावनारप परिणति है बह शुद्धोपयोगका साधन उपाय है । यह भ्रीपणमिक, क्षायिक, , 


क्षयोपशमिक भावरुप है। वधनका सारांश यह है कि प्रभु परमपारिशामिक भाव स्वरूप 
स्वकी उपलब्धिसे प्रसिद्ध हुए हैं । | हि 
निजब्रह्मकी ज्ञानानन्दरुपता--अहो, देखो तो कल्याणका मूल श्रोत यही तो है, इसे 
ही न जाकर श्रज्ञानीके यह तत्व, पासमे होनेपर भी भत्यन्त दूर हो गया है। ज्ञानी होनेपर 
ही पता लगता है कि श्ररे यही तो सुखपुर्स तत्व था, श्रनंतकाल व्यर्थ भटका । ः 
भेया, | वैराग्य प्रकाशमे एक कथा लिखी है. “एक गृहस्थ साधुके दर्शनकों जंगलमे 
गया, साधु ने उसे बत्ताया कि एक ब्रह्म ही तत्व हैं अन्य सर्व माया है, अस्थिर है ।" उ्ते 
, उपदेश रुचिकर हुआ श्रीर श्रागे जाननेकी इच्छा हुई झीर पूछा तव साधु बोले-प्रधिक विशेष 
जानना हो तो किसी पंडितजी से पढ़ो । वह कही पढित्तजीसे पढ़ने लगा और इसके एवजमें 
पडितजीके आदेशानुसार उनकी गौशालामे गोबर थापनेकी सेवा करने लगा ) १२ वर्ष तक 
"पढ़ा, श्रन्तमे तत्व बताया यही । तब उसे खेद हुआ कि यह तत्त्व तो साधुत्ते ही जान यया 
- था यही तो तत्त्व है, बारह वर्ष व्यर्थ गोचर उठाया। भाई कितना ही अमरा करे, सुखकी 
- खोज करे क्‍या होता है ? सुख तो यही पारिणामिक भावके उपयोगमे है | यही है, अन्य 
सारा भ्रमण व्यर्थ है । । 
इसलिये जैसे ज्ञानानंदात्मक परमात्मा है वैसे ही मैं भी स्वभावसे ही ज्ञानानन्दात्मक 
हूं, जिनके ज्ञाने श्र आनन्द पूर्ण व्यवत है ऐसे परमात्माके लक्ष्य द्वारा निज ज्ञानानंदात्मक 
चैतन्य भगवान की भावना रूप, परिणिति रूप, अ्रह्वेत भावको नमस्कार हो । 
परमात्माको नमस्कार करके अब गअनेकान्तमय तेज अर्थात्‌ ज्ञानदातन्री सरस्वत्तीको 
जयवाद रूप नमस्कार करते है--- ॥॒ 
“हेलोल्लुप्तमहामोहतमस्तोम जयत्यदः । 
प्रकाशयज्जगत्तत्त्वमनेकान्तमय महः ॥२॥” 
विश्वकी भ्रनेकान्तमयता-- लोलामातन्नमे ही नष्ट कर दिया है महान्‌ मोहरूप अघ- 
कारके समूहको जिसने तथा समस्त तत्त्वोकों प्रकाशमान करने वाले भ्रनेकान्तमय तेज प्रतिदिन 
जयवंत रहे ।” चैतन्यस्वरूप स्वय अनेकान्तरूप है एवं प्रतिभासस्वरूप होनेसे तेज रूप कह- 


लाता है । इस चैतल्यस्वरूपका ही नाम सरस्वती है । सरस्वतीकी शाव्दिक व्युत्पत्ति हैः-- 


“सर: असरण यस्याः सा सेरस्दती” श्रर्थात्‌ जिसका झसोम प्रसार होता है, वह सरस्वती 
'विशुद्ध चैतन्य परिणति ही है। सर्वे वस्तुयें अ्नेकान्तात्मक हैं, यह चैतन्य भगवान भी भनेका- 
'ज्तात्मक है । यह अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल एवं भावकी भपेक्षासे है,'परतु परके द्रव्य, क्षेत्र, काल 
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एवं भावकी श्रपेक्षासे नही है । समस्त वस्तुये तथा यह चैतन्य परिणति द्रव्यदृश्सि नित्य 
है, अविनाशी है और पर्यायदृष्टिसे अनित्य है । तिकाल एक स्वरूपकी श्रपेक्षासे एक हैं, प्रत्येक 
पर्याय ग्रथवा प्रत्येक भावोकी अपेक्षासे अनेक है । इस प्रकार द्रव्यत्व, श्रगुस्लघुत्व, प्रदेशवत्व 
एवं वस्तुत्वादि अंनत घर्मोसे यह विशुद्ध चैतन्य परिणति युक्त है । इस चेतस्थ भगवाचका 
प्रधान एवं अ्रसाधारण गुण जो स्वरूप सर्वस्व है वह भी भ्रनेकातमय है। हम इसे इस प्रकार 
भी कह सकते है कि “न एकः अ्रपिः अ्न्तः धर्म यत्र स. अनेकात-” अर्थात्‌ जहाँ एक भी क्षर्म 
न हो, उसे कहते है अनेकात । ग्रात्मवस्तुके गुणोके अ्भेदरूप अखण्ड अनुभवमे श्रानेपर वह 
अ्नुभवात्मक चैतन्य तेज पुथक्‌-पृथक्‌ धर्मोकी दृष्टिसे रहित होता है, उस प्रनुभवको श्रनेकान्त- 
मय तेज कहते है । एक वस्तुमे परिगरित कुछ धर्मोके सद्भावकी कल्पना करना - अज्ञान है 
क्योकि यदि वस्तुको विविध विशेष हृष्टियोंसे देखा जाय तो. उसमे अनेक श्रनत गुण प्रमारित 
होते है, तथा यदि सामान्य हैश्सि देखा जाय तो वह एक अखण्ड वस्तु प्रतिभासित होकर भी 
अन्यकी तो बात क्या; उस ही एकके विकल्परहित अ्रतुभवमे झ्राती हैं। हे 
इनेकान्तमय लेज---परमपूज्य भगवत्‌ भरहेंद वकी दिव्य ध्वनिकी परम्परासे श्रागत 
यह परमागम स्याह्वादपूर्वक वस्तुतत्वका निर्णाय करेगा । वह निर्णय वस्तुत स्वकीय विशुद्ध 
चेतन्यमय परिणतिके अनेकान्तमय तेजसे होगा । इसी कारण प्रात.स्मरणीय पूज्य स्वामी 
श्री अमृतचद्राचायं जी टीका प्रारम्भ करनेके पूर्व ही श्रनेकांतमय तेजका स्मरण करते है। 
अनेकातमय वस्तुकों प्रकट करने वाला वाज्भधमय भी श्रनेकातमय है । श्रतः उक्त एलोकमे सर- 
स्वती एवं जिनवाणी माताको भी नमस्कार किया गया है ऐसा ध्वनित है। सरस्वती तो 
भावरूप निगम शौर श्रागम है तथा जिनवाणी है शब्दरूप श्रागम । जो लिपिगत व श्रवशागत 
है वह जिनवाणी है भश्रौर जो ज्ञानगत एवं अनुभवगत भाव है वह सरस्वती है। लौकिक जन 
सरोवरमे कमलके ऊपर हसके समीप बैठी हुई चतुभ्लु जाके रूपमे, सरस्वतीका रूपक बांघते है 
तथा उन चतुर्भुजाओमे माला, पुस्तक, वीणा एवं शखकी कल्पना करते है। यह कल्पना 
कल्पना ही है, यदि हमने उसके रहस्य व लक्ष्यपर दृष्टिपात न किया । वह रूपक जिनवाणी 
व चैतस्यस्वरूपके विकासका उपाय श्रादि प्रनेक समुचित तत्त्वोपर प्रकाश डालता है। 
“तालाबकी कल्पनाका भाव प्रसरणसे है। चैतन्यप्रसारकी श्रनुभृति सरस्वतीका 
आवास है । सरस्वती परमागमरूप है, परमागम,विशुद्ध हृदयरूप कमलसे ही विलास पा 
सकता है । परमागम चार शनुयोगरूप है । यही शनुयोग परमागमकी चतुर्भजाएँ है.-( १) प्रथ- 
मालुयोग (२) करणानुयोग (३) चरणानुयोग और (४) द्रव्यानुयोग | निर्मल चित्तरूप भव्य 
हँस परमागमका आराध्य है । यह भव्य ही अपनी रुचिपूर्ण दृष्टिसे सरस्वतींका धअन्तर्वाद्य दर्शन 
करता है । सरस्वत्तीकी भ्रुजाओंमे रिथित वस्तूर्यें परमागमके फल प्रवेशके उपाय दर्शादी है । 


६० ,.. प्रवचनसार प्रवचन 


सरस्वतीके करमे स्थित माला यह प्रगट करती है कि श्रनेक भव्य प्राणी ध्यानद्वारा चैतन्य 
तत्त्वकी प्राप्ति करते है। अनेक भव्य पुस्तक श्रर्थात्‌ स्वाध्यायसे चैतन्य पोषणमे प्रयत्नशील 
होते. हैं । अनेंक भव्य वीणाकी सुमधुर ध्वनिसे प्रसारित आत्मविकासी भजनोंसे निजात्मिक- 
हृदयतस्त्रीपर स्वयंकों स्वयके कल्याणार्थ श्रन्य सासारिक परपदार्थोसे वियुख होकर स्वयमे 
लीन होनेके लिये जिनतत्त्वस्वरूप आात्माके गीत गाते हैंततथा कितने ही अ्रनाहत ध्वनिसे पुर- 
स्कृत करके तत््वकी आराधना करते हैं। निज चैतन्यतत्वकी पोषिका जिनवाणी सरस्वती 
सर्दां जयवत' रहे और इसके द्वारा प्राप्य परमलक्ष्यभूत अ्नेकातमय तेज सदा जयवंत -रहे । 
यहां भावरूप देवता होनेसे जयवाद रूप नमस्कार किया गया है। 

अ्रनेकान्तमय तेजकी महामोहान्धंनाशकता--अब अनेकातमय तेजके विशेषेश विशदरीत्या 
कहे जाते हैंः--वह अनेकातमय चित्मकाश 'हेलोल्लुप्तमहामोहतमस्तोम” अर्थात्‌ लीलामान्रमे 
ही महान मोहाघकार वितानको लुप्त करने वाला है । समर्थकों किमी भी कार्यमे विशेष परि- 
श्रम नही करना पडता, उसे सर्व क्रियाएँ साघारण ही पत्तीत होती है । उसकी जैसे ही चैतन्य 
तत्त्वकी भोर दृष्टि केन्द्रित हुई कि अ्रनतससार, निबिड मोहाधकार पृर्शरूपेणा विलीन हो जाता 
है, नष्ट हो जाता है। जब तक जीवकी पर्यायबुद्धि रहती है तव तक झनाचनंत, स्वसहाय, 
अ्रखण्ड चैतन्यमंय निज तत्त्वपर दृष्टि नही होती । निज बुद्ध चैतन्यतत्त्व, जो दूधमे घी की 
भाँति प्रति समय विद्यमान है, अव्यक्त है परतु है ज्ञानगम्य, ज्ञानमें प्रतिभासित होते ही श्र॒न॑- 
तानुबधी भाव नष्ट हो जाता है । देखो इस चेतनभगवानका विलास । यह चेतनद्रव्य एक है, 
अ्खण्ड है पुनरपि बहुप्रदेशी है। यह असख्यातप्रदेशी होनेपर भी एक-एक अ्रंश करः- संयुक्त 
नही है श्रपितु सम्पूर्णा एक निरशरूप है। जैसा एक आत्मा एक प्रदेशमे है वही वैसा ही 
ग्रात्मा सर्वप्रदेशोंमे है। इस तरह असख्यातप्रदेशी भ्रखड आत्माके प्रत्येक प्रदेशमे अ्नत गुर 
हैं तथा जो जैसे अनत ग्रुण सर्व प्रदेशोंमे है वही वैसे अनत गुण सब प्रदेशोंमे हैं या उन 
श्रनत गुणोंके अविभागी समुदायका जो क्षेत्र है वही तो प्रदेश, है । एक गुणका कार्य स्वगुणोमे 
व्याप रहा है. क्योंकि वस्तु एक अखण्ड है। इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि जैसे एक सुक्षम 
गुणके प्रभावसे सर्वगुणा सुक्ष्मरूप है, ज्ञान सृक्ष्म, दर्शन सुक्ष्म, सुख सृक्ष्म, शक्ति सूक्ष्म आदि' 
श्रादि । इस ही प्रकार प्रत्येक गुणोके कार्य॑ प्रत्येक गुणोंमे व्याप रहे है, भत्येक गुण॒प्रत्येक 
गुशोमे है, फिर भी उनका आधास्भूत एक चैतन्य द्रव्य ही है। श्रीमदुमास्वामी विरचित 
तत्त्वाथ सूत्रका भी यही वचन है-- 

“द्रव्याश्नया निर्मुणा गुणा ।” 
प्रत्येक गुराके ग्रतत अविभागी प्रतिच्छेद हैं, उन सबकी अनत पर्यायें है। इस प्रकार 

इस चेतनका भ्रतत विलास हो रहा है । यह विलास अनादिसे चला झा रहा है, और श्रनत 


प्रवचनसार प्रवचन .' ; 
काल तक चलता रहेगा, परतु चैतन्यतत्त्वके अवलोकन होनेपर भ्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन होनेपर 
सबका ढग बदल जाता है और मोक्षमागंके विलासमे परिणमन, होता है । ऐसा वह अनेकात- 
मय चित्प्रकाश, जो कि निज दंष्टिमात्रसे ही महान मोहाधकारको नष्ट कर देता है, वह सर्वदा 
अहहनिश जयवत रहे, उत्कर्षशील रहे । . 

खनेकान्तसथ तेजमें विश्वकी प्रकाशकता--अ्रब अनेकातमय तेजका अग्रिम विशेषण 
"जंगत्तत्व प्रकाशयत्‌” का स्पष्टीकरण किया जाता है'-यह जगत्तत्व प्रकाशयतु? अर्थात्‌ 
समस्त ससारके सम्पूर्ण तत्वोको प्रकाशमान करता है। यह समस्त ससार जाति श्रपैक्षया ६: 
द्रव्य रूप है.--जीव, पुदूगल,- धर्मास्तिकाय ग्रधर्मास्तिकाय झ्राकाश एवं काल--ये सभी द्रव्य 
अनेकातमय है, गुणपर्यायमय है । इन द्रव्योमे पुद्गल द्वव्य रूपी है। इसी कारण स्थूल 
श्रवस्थाको प्राप्त पुदूगल द्रव्य दृष्टिगोचर होता है । जो कुछ दृष्टिगोचर होता है वह सब पुदूगल 
द्र्व्य ही है । जीव चैतन्यस्वरूप है। धर्मास्तिकाय भी अमूर्तिक है, निरूपी है श्र है गमन 
करते हुए जीव पुदूगलोंके गमनमे सहायक निमित्त । अरधर्मास्तिकाय अमृतिक है और ठहरनेके' 
सम्मुख हुए जीव पुद्गलोके ठहरनेमे >सहायक निमित्त है। श्राकाश अमूर्तिक है तथा समस्त 
द्रव्योको अवगाहन देनेमे सहायक है । काल एकप्रदेशी है श्रौर अ्रमूततिक है तथा सर्वे द्रव्योंके 
परिणमनसे तिमित्तभूत है। इन समस्त द्रव्योके परिज्ञानका फल है, सर्व परद्रव्योसे, परक्षेत्रो 
से, परपर्यायोसे, परभावोसे भिन्न, मात्र निज चैतन्यमय वस्तुका अवलोकन करना । 

कितने ही मनुष्य इसी परमब्रह्मका लक्ष्य करना चाहते है किन्तु सकुचित बुद्धिगत 
कुछ ही धर्मोका व एक धमकी ही प्ररूपणाकी मान्यता करके मूलतत्त्वकी खडना करते हैं, 
किन्तु भाई ! यथार्थ पूर्ण अखड अनेकातमय अभेद वस्तुके झ्रनुभव बिना आनद समाधान रूप 
स्थायी सत्य नही हो पाता । 

कभी बुद्धिकी यह दिशा हो जाती है कि स्व जगत कल्पना मात्र है, केवल ज्ञानतत्त्व 
ही है, ज्ञानकी ही ये सब हृष्टिगत वस्तुएँ विवते है, अतः मायारूप है । परतु विचारों | यदि 
यथार्थभूत शेय वस्तु न हो तो ज्ञानका स्वरूप ही क्या हो ? और यदि ज्ञान न हो तो यह 
विसवादका अवसर ही क्यो हो ? जगत पद्द्रव्यमय है । वे स्व द्रव्य अनादिसे है और अ्रनत- 
काल तक रहेगे । इन्हे न किसीने बनाया है और न इन्हे कोई धारण करता है । अ्रनादिसे 
ही सभी द्रव्य यथायोग्य नैमित्तिक अरन॑मित्तिक रूप परिणमते आ रहे है। द्वव्यका परिशमन 
स्वभाव ही है; प्रति समय द्रव्यका परिणमन होता ही रहता है । ऐसे इस जगततत्वबकों 
प्रकाशभान करने वाला यह अनेकातमय चैतन्य तेज जयशील होवे, ऐसी भावना ही इसका 
सत्य नमस्कार है। हे 

वस्तुधसे--अनेकात भ्रत्येक वस्तुका धर्म हैं, जो अनेकांतका खडन करना घाहे वे भी 
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झनेकातमय हैं और, जिन्हे ग्रनेकातका स्मरर! ही नहीं वे भी ग्रनेकातमय हैं। प्रत्येक आत्मा 
स्वद्गव्यसे ही है, परद्रव्यसे नहीं है, स्वणेत् प्रदेशन ही है, परवेत्र प्रदेशसे नही है, स्वभावसे ही 
है, परभावसे नहीं है, एकानेंक रूप है, नित्यानित्य रूप है एवं अनत गुणोसे युक्त है । व्यव- 
हारमे भी देखो एक ही पुरुषमे पिंतृत्व, एुत्रत्व मातुलत्व झञादि अनत धर्म पाये जाते है, विरुद्ध 
ग्रनेक धर्मोका अपेक्षा भेदसे अवस्थान होनेगे विरोध नहीं आता । 
यहाँ चैतन्य भाव मात्र निज वस्तुकी श्रद्धाके लिये प्रेरणा है । चैतन्यमात्र, ज्ञानदर्शन- 
मात्र, ज्ञानमात्र आत्मवस्टु इसलिये कहा गया है कि यह ज्ञानभाव ही सर्व श्रनत गुणोका | 
अभिन्‍त प्रतिनिधि है । सर्व गुणोका अनुभवत्त ज्ञानमे मिलकर प्रतिभात होकर उनके कार्यसे 
प्रभावित होकर ज्ञान हीरा होता है । कितने ही, अनुभव बुद्धिपूवंक बन जाते है श्रौर कितने 
ही अनुभव प्रबुद्धिपूवंक हो जाते हैं। 
ह इस प्रकार यह ग्रनेकातमय विलक्षण ज्ञानसूयें सशय, विपयेय एवं अनध्यवसायरय 
गहन अधकारको नष्ट करके प्रकट होता है। श्रानद गुण रूप कमल इस सू्यके उदित 'होते ही 
मे ही प्रस्फुटित हो जाते है। भव्यलोक सजग, सावधान निज पुरुषार्थमे अग्रसर हो 


सहज 
जाता है । अहो | ऐसे निजतत्त्वकी दष्टि प्राशियोको अनादिसे अब तक श्राप नही हुई थी, यही 
कारण है कि सीधा परत एवं सुगममार्ग होनेपर भी घतुर्गतियोमे अमण करना पड़ा ! जिस... 


, पर्यायमे गया उस ही पर्यायमे उस भवके अनेक समागमोंमे यह" सुग्ध ही रहा । एकेन्द्रियसे 


ग्रसज्ञी पचेन्द्रिय तबके भवोमे तो यह करे ही क्‍या ? परतु सज्ञी पचेन्द्रिय एवं मनुष्य होकर, , 

की मतका उपयोग विषयसाधनोंके सग्रहमे किया । लंबे हे आत्मन्‌ | ससार सागरसे तरनेके 

साधन प्राप्त किये हैं. एंव आत्मयोग्यता पायी है अब सब विकल्पोकों त्यायकर निज चैतन्य 
वर्तमानमे अव्यक्त किन्तु ज्ञानोपयोग रा अ्रन्तव्यक्त स्वभावकी आराधना 


एवं उपासना कर ! हृष्ट, श्रुत एव अचुभ्भुत भोगोकी आकाक्षारूप अथवा माया, मिथ्या, निदान 


शल्य श्रादि विकार भावोसे 


पृथक अनेकातमय अनाकुल स्यभावमे ज्ञधि परिणति विधिसे मग्न च 
होओ, यही सर्वेसार है, यही निजतत्वकी जय हैं । 
हे झवब टीकाकार एज्य श्री १०८ आचार्य अमृतचढ्र जी महाराज तस्तुत ग्रथकी टीका 


करनेंके प्रयोजनकों बतलाते हैं।: 
“परमानन्दसुधास्सपिपासिताना। हिताय भव्यानाम | 
क्रियते प्रकटिततत्वा प्रवचनसारस्य वृत्तिरियिंम ॥३॥” 
प्रवाधनसारकी वृत्तिरचनाका प्रयोजन 'शागह्वेषादि विवल्पोसे रहित, निर्विकल्प 
ज्ञायक भाव रूप, शर्ट ग्रात्मतत्वकी भावनसे उप हुए, परमानदडप अमृतके प्यासे, भव 


जीवबौंकि लिये यह अ्रवंचनसारकी वृत्ति-्दीका की जी रही है ।” एक बार दृष्टापनकी 
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स्थिति समझ लेनेपर, उक्त स्थितिमे परमानंदका अपूर्व एव अलौकिक ग्रोस्वादन कर लेनेसे, 
कुछ समयके पश्चात ज्ञाताद्रष्टाहूप स्थितिसे रहित होनेपर अस्थिर अवस्थामे उस परमानद 
सुधाकी तृषा पुनः जागृत ही उठती है, ऐसे परमानदातुभवकी प्राप्तिमे रुचि रखने वाले भव्य 
जीवोंके यह दीका करनेका प्रयास है। इतनी उत्दृष्ट श्रध्यात्म चर्चाका, आध्यात्मिक रुचि 
वाले योग्य पान्नोंके बिना अथवा उनके अभावमे अपान्नोकों दृष्टिभे रखकर किया जाना 
कठिन है । 

परस आनन्‍्द--अब श्लोकमें आये हुये पदोका श्रथ स्पष्टीकरण किया जाता है। 
परमानद परा अर्थात्‌ उत्कृष्ट है, मा कहिये ज्ञप्ति, प्रमितिका ज्ञान श्र्थात्‌ उत्कृष्ट ज्ञाको परम 
कहते है, और उसका अविनाभावी जो आनद है, वही परमानद है । ज्ञानके बिना प्राप्त आनद 
प्रमानंद नहीं कहा जा सकता । यो तो शून्यवादि “गब्रात्मा वुछ नही है अम समाप्त होनेपर 
कोई क्लेश ही नही रहता” इस प्रकारकी भावनासे कुछ भी न अनुभव करनेपर श्रानंद तो 
प्राप्त कर ही लेते है। इसी प्रकार “आनन्द ब्रह्मणों रूपम” अर्थात्‌ केवल श्रानद ही ब्रह्मका 
रूप है--इस प्रकारको भावना करते-करते श्रन्य कुछ उपयोगमे न रहनेसे आनद प्राप्त हो 
जायगा, परन्तु वह क्षरिक अनाकुलता रूप परिणमन समाधान रूप न होनेसे यथार्थता व 
स्थिरता नही ला सकता । अतः आत्माका स्वभाव आनद मात्र नही है विन्‍्तु ज्ञान एव आ्रानद 
गर्भित है और सहज शआानदमे गर्भित है सहज ज्ञान । 

परमानदका हितीय अर्थ इस प्रकार भी हम जान सकते है । परा अर्थात्‌ उत्कृष्ट है, 
मा-लक्ष्मी शोभा, या ज्ञप्ति स्वभाव जहाँपर ऐसा परम आरनद परमानन्द है । भ्रनादि अनन्त 
एक स्वरूप, सदा प्रकाशमान वित्तु अव्यक्त, ज्ञानगम्य चैतन्यभावके हढ लक्ष्यभावसे स्वय होने 
वाली पर्याय निर्मलताके कारण वह परमानन्द श्रनुभवकी वस्तु है । 

परसानन्दसुधारसपिपास---आतनन्द यह रूपका उपसर्गपूर्वक “हुनदि समृद्धौ” घातुसे 
कृत प्रत्यय होकर बना है, जिससे यह भाव प्रगट है कि सर्व श्ोरसे सर्व आत्मप्रदेशोमे जो 
समृद्धि रूप है वह आनन्द है और वही परमानन्द ही सच्चा “सुधारस है । सुप्ठु दधाति इति 
सुधा” अर्थात्‌ जो आत्माको दु.खके कूपसे बचाकर उत्तम आनन्दके स्थानमे धर दे, उसे कहते 
है सुधा । लोकमे तो जिसे इष्ट होता है उसे ही वे सुधा कहने लगते है किन्तु परद्रव्य कोई 
भी आत्माकों हिंतरूप परिणुमित तो क्या किसी भी रूप परिशमित करनेसे समर्थ नही, मात्र 
प्रत्येक वस्तु अपने आपको ही परिणमाती है, धारण करती है, अतः मेरे लिए जगतमे कुछ 
भी सुधारस हक नही हैं। मेरे चैतन्यभावकी दृष्टि मेरे लिए सुधारस है, चैतन्यभावकी , हष्टिरूप 
पानेसे' मै उपयोग परिणमनसे ही अ्रमर रहुगा । उस परमानन्दरूप सुधारसकी तृषासे आवुर 
एवं उसकी आराघना करनेके अचुरागी भव्य जीवोके हितके लिये इस टीकाका प्रयास है। 
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भव्यहितार्थ वृत्ति--भव्यानाम--/भवितु योग्य' भव्य ” अर्थात्‌ जो रत्लन्रयके 'विशुद्ध 
परिणमनरूपसे पर्यायमे होने योग्य है उन्हे भव्य कहते हैं | यद्यपि आत्मा स्वादनके महत्त्वको 
वर्णान करते करते स्वय आचाये स्वानुभवमे विभोर होकर समस्त जगतको सम्बोधन करके 
विशुद्ध मार्गानुगामी होनेका आदेश करें, फिर भी प्रारम्भमे जो प्रवृत्ति होती है वह किसी 
विशेषकों लक्ष्य करके होती है, श्रत. यहाँ भव्योके हितके लिये इस टीकका प्रयास है यह 
बात उचित प्रतीत होती है। पद्मनन्दि पचविशतिकामे भव्यका लक्षण निम्नरूपेण किया है-- 

“तत्प्रति प्रीतिचित्तेन येन वार्तापि हि श्रुता । 
निश्चित स भवेद्धव्यों भाविनिर्वाण भाजनम |” 

चैतन्य तत्त्वकी वार्ता भी जिसने विशुद्ध अनुरागसे सुनी है, वह निश्चित ही भव्य है 
और है पात्र निर्वाणका । चैतन्यभावकी अभिमुखता हुए बिना चैतन्य तत्त्वकी वार्ता सुननेकी 
भी नही होती । अतः जिसकी चैतन्यमे रचि हुई वही ऐसी वार्ता सुन सकता है और वही 
भव्य है। हित वास्तवमे आत्मस्वभावकी व्यक्ति ही है, स्वभाव विरुद़्भाव श्राकुलताका ही 
अविनाभावी है | यह प्रवचनसारकी वृत्ति है जिसने प्रकटिततत्त्वा? अर्थात्‌ गाथाओमे ग्रथित 
भावको जिसने प्रकट कर दिया है, स्पष्ट कर दिया है । 

प्रकष्ट चचन--यह ग्रथ, यह टीका सव्व प्रमाणाभूत है | प्रवचन कहिये आगम उसका 
सक्षिप्त रूप यह प्रवचनसार है या प्रक्ृष्ट प्रमाणीभूत वचन यत्र ततू प्रवचन पारमेश्वरस्या- 
गमः इत्यथे ॥ उस प्रवचनसारकी गाथाओ्रोमे भावको प्रकट किया गया है। अत'* इसका प्रव- 
चनसार वृत्ति नामकरण सार्थक है तथा तत्त्वप्रदीषका वृत्ति इसका दूसरा नाम है। पृज्य श्रौ 
१०८ आचार्य जयसन जी सहाराजने जो प्रवचनसारकी वृत्ति की है उसका नाम तात्पर्य वृत्ति 
है । सारांश यह कि जो गाथाके भावकी विवेचना करे उसे वृत्ति करते हैं । 

“यह प्रवचनसारकी वृत्ति की जाती है,” यहाँ कर्मवाच्यका प्रयोग किया गया है 
जिससे अध्यात्मयोगी टीकाकार ग्राचार्यश्रीके कतु भावका रहितपना ध्वनित होता है। “यह 
प्रवचनसारकी वृत्ति की जाती है” इस वाक्यमे अहबुद्धिका बोध नहीं होता, जैसे कि “मैं 
प्रवचनसारकी वृत्ति करता हू” वाक्यमे अहबुद्धि ध्वनित होती है।. - 

ग्रात्मप्रभुस्वरूप--प्रस्तुत प्रवचनसार परमागममे जो सारभूत निज 'चैतन्य तत्त्व कहा 
गया है वह मैं ही तो हू, वह ज्ञाताहष्टा स्वभावी निज चैतन्य तत्त्व अनादिसे मुभमे ही तो 
विद्यमान है, प्रकाशमान है, किन्तु उसपर दृष्टि न पडनेसे, उसका अवलोकन न करनेसे उसे 
त्यागकर अन्य पदार्थ, जिनको आश्रय मानकर मात्रा दु खके अतिरिक्त कुछ पाया ही नहीं 
उन्हे ही हितकारी, शान्तिप्रदायी, सुखदाता एवं कल्याणकारी मैं मानता झा रहा हू। अरब 
मैंने निज झ्रात्मिक चैतन्यनिधिको पहिचान लिया है, अत परमसार, परमहितरूप मैं स्वयं 
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ही तो हैं। इस प्रकारकी विविध आत्मसुखकारी भव्यात्माश्रोका चिन्तवन एंव अंतस्तलमे 
भनन कर निज चैतन्य भगवानके परम श्रद्धालु टीकाकार आत्मोपलब्धि प्राप्त करके जिन 
श्रोताओके हितार्थ कह रहे है उनमे भी यही अश्रनत शक्ति विद्यमान है, वे निलिप्त निराकार, 
निष्कर्म सिद्ध प्रभुके सहश अनंत शक्तिके अक्षय भण्डार है। ऐसी द्रव्यदहृष्टिको लेकर * ' हे 
समभकर ही कह रहे है, क्योकि जो स्वभावसे पूर्ण ज्ञानानंद नही वह त्रिकालमे ज्ञानानन्दको 
उत्कृष्टता नही पा सकता । सिद्ध भगवानकी तरह मैं भी स्वभावत' स्वय एवं निरजन हू, इस 
दृढ़ श्रद्धांके बिना मोक्षमार्गका प्रारभ्भ नही होता । यहाँ आचार श्री पर्यायरूप नहीं, किन्तु 
उनके देहस्थित आत्मामें स्वय अपने आपको सिद्ध प्रश्ुकी तरह कृतकृत्य, ज्ञानधन, श्रानन्दमय 
देख रहे है और जीवोंको भी सिद्ध समान देख रहे है । ऐसी अलीकिक द्रव्यव्श्की प्रधानता 
प्राप्त हुई है, जिससे यह कल्यारणाका अनुपम प्रयास अल्पपरिमाणमे अवशिष्ट रागभावके उदयमे 
हो रहा है। 
ग्रन्थरचनामें मूल प्रेरणा--आचाये महाराज वरतु स्वातन्त्यके हढ श्रद्धालु है, श्रतः 

प्रस्तुत ग्रथमे भी वस्तुस्वातन्त्रयका विशद वर्णन करेंगे । एक द्रव्य अन्य दूसरे द्रव्यका परि- 
णामन 'नही कर सकता । यह आत्मा जो कुछ करता है वह अंपन। ही परिणमन करता है, 
. ऐसी वस्तुस्थितिकी भ्रमद घोषणा भी है, फिर भी इस राचनाकी आत्मीय स्वतन्न प्रयासरूप 
पर्याय होनेसे जो भव्य जीव आश्रयभूतत है और जिनपर रचयिताकी दृष्टि गई है “उनके हितके 
लिये यह वृत्ति की जा रही है ।” यह्‌ कथन उपचारसे हुआ है | वारतवमे तो- सिद्ध स्वभावके 
सच्चे पारखी आचाय॑ महाराजके अतरमे वृथा अमवश, सवलेशोको सहते हुये भव्योको देखकर, 
जो परमकरुणामय वेदना हुई है उसीका यह प्रतिकार है श्रथवा निजाचुभूतिको निर्मेल बनाये 
रखनेका उह्ं श्य तो मुख्य रहा है और गौर रूपेणा परकत्याणका प्रयोजन रहा है या प्रथम 
उद्द श्य अतरंज्ध है और द्वितीय उह्ं श्य बहिरज्ञ है | अ्रतरज्ध प्रयोजन तो मगलाचरणसे ही 
ध्वनित हो गया है। श्रृत अरब श्रीमद्‌ अमृतचद्र/चार्य अपने प्रयासके बहिरज्भध प्रयोजनको 
बतलाते है कि “परमानन्दरूप अमृतरसके पिपासू भव्य जीवोके कल्याणके लिये प्रगट हुये है 
तत्व जिससे ऐसी- प्रवचनसारकी टीका की जा रही है ।” फ् 

|, अब भाथाओ्रोके विवरणसे पहिले मूलग्रथप्रणेता पृज्य श्री कुन्दकुन्दाचार्यके भावोको 
एवं गाथाझ्रोके निर्माण कालके भावको श्री अ्रमृतचद्र जी बतलाते है--- 
| जिसका ससार पारावार ससीप आ गया है, ऐसा कोई निकट भव्य ही इस ग्रथका 
प्रणेता हो सकता है, क्योकि विषयकपायोकी विषम श्ड्डलाओसे निकलना एव भेदविज्ञान, 
नीर क्षीर विवेक॒ुका प्रयत्न करना भ्रति कठिन है | ससारसे मुक्त होनेकी इच्छा सब ससारियों 
के होती है, पर ससारजालसे, मुक्त बिरले ही हो पाते है। अज्ञानी संसारीका ससारसे युक्त 
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एक दो भवावतारी व्यक्ति ही इस ग्रथके रचनेका पात्र होता चाहिए । पृज्य आचार्य 
श्री कुन्दकुन्द महाराजका सयसार श्रति निकट आरा गया था, उनकी विवेक ज्योति प्रकट हो 
गई थी, भेदविज्ञानकी पैनी छेन्ीका उन्होंने आश्रय लिया, इसीके फलस्वरूप वे समता सुधाके 
पात्र हुए । उन्होने यह ग्रंथ नही बनाया किन्तु समता प्राध्िका ही उन्होंने उद्यम किया है । 

शान्ति और फरान्तिका अ्रभ्युदय--श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दाचार्यके बनाये हुए समयसार एव 
प्रवचनसार--इन दोनो ग्रथोमे लोग छोटे चडेपनका भाव लाते है कि समयसार और प्रवचन- 
सारमे कौन ग्रथ बडा है ? किसमे अध्यात्मरस ऋधिक भरा है ? लोग समयसारको बडा 
समभते हैं । प्रवचनसारभे समयसारकी श्पेक्षा ज्ञान, शेय, चारित्रका एवं प्रमेयका वर्रान 
प्रधिक है तथा समयसारमे निमित्त-नैमित्तिकका श्रच्छा वर्णन है तथा आत्मस्वभावका विशद 
निरूपणा है । समयसार शातिफ्द ग्रथ है, उसमे भेदविज्ञानका विस्तृत वर्णन है तो प्रवचन- 
सार क्रातिका ग्रथ है । अतः मेरी हृष्टिमि तो दोनो दोनोंसे ही बडे हैं | श्रीमद्‌ वुन्दकुन्दाचार्य 
का पश्चास्तिकाय श्रञ्ञान्तिका ग्रथ है क्योकि वह द्रव्य सम्बधी पम्रान्तिको दूर करता है, वह 


भी अपूर्व ग्रथ है। 
समतामें विवेक--क्ुन्दकुन्दाचार्यको भेदविज्ञान प्राप्त हो गया अ्रतः उन्होंने इस ग्रथको 
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होना जितना कठिन है आत्मस्वरूपके ज्ञानीको मुक्ति क्षाप्र करना उतना ही सरल है । 


आ्रलम्बन बनाकर समताप्राप्तिका यत्न किया । भेदविज्ञानके बिना कौन समताको प्राप्त हुआ ? 

तीर्थंकर जैसे महापुरुष भी अपने विशाल वंभवका परित्याग कर जब निजात्मामे 
लीन हुए तब समता सुधाका आस्वादन कर पाये । पर हम उनसे विपरीत हैं और वेभवकों 
जुटाकर समता पाना चाहते है । हम अपने जीवनके अतिम क्षणो तक सासारिक गृहजालके 
कृल्योमे ही निजको कृतकार्यं माना बरते हैं । जुलाहा कपडा बुनता है तो बुनते-बुनते २-४ 
झगुल जगह अतमे छोड ही देता है विन्तु मोही जीव अपने जीवनके अत तक रागभावके तन्‍्तु 


पूरनेमे ही लगा रहता है, चार-छ मिनव्को भी बुनना नहीं छोडता | सुख पाना है 

विकन्पोका नाश कीजिये । धन सम्पत्ति आदिके सयोग वियोगके कारण ससारी जीव | 
विकल्प करते रहते हैं, किन्तु भेया | धनादिकका आता जाना तो कर्मोदयके आधीन है, मनुष्य 
तो केवल कल्पनाएँ ही कर सकता है, अत वह अशुभके स्थानमे शुभ कल्पनाएँ क्यो नहीं 


करता ? बच्चे कभी आपसमे जीमनवार करते है तो पत्तीको परोसकर रेतीके दानोमें बूदीकी 
कल्पना करते है । पर जब सब काल्पनिक ही वस्तुये हैं तो फिर श्ोछ्ी कल्पना करनी नहीं 
चाहिये । है 

क्लेशका मूल राग--ससारके जिस पदार्थमे हमारा जितना अधिकार राग होगा 
वह पदार्थ नि्मित्त दृष्टिसे हमारा उतना ही बडा शत्रु है और समभना भी चाहिए । बस्बईमे 


सजजता वी लीड 
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एक दम्पति रहतें थे । दोनो जब शहरमे या अन्यत्र पर्यटनार्थ निकलते तब पुरुष अपनी स्त्री 
के ऊपर छतरी तान लेतां था । उसे अत्यधिक राग था और पत्नीका अ्रत्पंमात्र कष्ट भी देखा 
न जाता था। स्त्री बार बार उसे समभाती, देखो जो आप मुभसे इतना अधिक राग करते 
है, यह श्रागे जाकर आपको बहुत दुःखदायी होगा किन्तु मोहमदिरासे मत्त पुरुष नहीं मानता 
था । दैवयोगसे पत्नीका स्वर्गवास हो गया । वह उसके वियोगमे पागल हो गया । हमारा यहें 
राग ही महा दु खदायी है, दु खकी खान है। जिनका लक्ष्य करोडपति बनना है और जो 
सम्पत्तिमे राग रखते है, वे दुःखी है, बहुत दु खी है, किन्तु जिनका लक्ष्य भेदविज्ञान प्राप्त 
करता है, वे सुखी है, बहुत सुखी है । । 

सनुष्यमवकी सार्थकता--जोव एक श्वासमे अष्टदश बार जन्म मरणरूप निगोद 
पर्यायसे निकलकर उत्तरोत्तर ऊची पर्याय भी प्राप्त करले, उच्च कुलमे जन्म लेकर वेदादिक 
का अध्ययन भी कर ले, यदि फिर भी वह एकान्तवादसे दूषित रहा तो उच्च कुल पाना एव 
ज्ञाता्जन करना व्यर्थ ही गया । उसी प्रकार जैनवुलोत्पन्न होकर भी यदि हम परम्परागत 
रूढियोंके दास बने रहे, रूढियोका आलम्बन अन्धविश्वासपूर्वक लिये रहे, उनके रहस्यको न 
समझे, उनके वास्तविक स्वरूपका स्पर्श भी न किया, सिर्फ परलक्ष्यी ही बने रहे तो जैनकुल 
में जन्म लेनेका हमने कोई सदुपयोग नही किया । प्रलक्ष्यी पुरुष मोक्षमार्गतुगामी नही कहे 
जा सकते । 

तीर्थंथरकी सहत्ता--श्री समतभद्गाचार्यने “देवागम” रतोत्रकी रचना की, बविच्तु वे 
भगवान महावीर स्वामीके 5-४+%क्त न थे प्रत्युत गुणरत्न निरीक्षण एवं परीक्षणमे ही उन्होने 
अपने स्तोत्रवा निर्माण क्या है। अत. श्री समस्तभद्राचा्य॑ भगवान महावीर स्वामीके अन्ध- 
भक्त नही अपितु अनन्य भक्त थे | वे भगवान महावीर स्वामीसे कहते है --- 

| ' देवागम नभोयानचामरादिविभूतय ।॥ 

मायाविष्वपि ह्यन्ते नातस्त्वमसि नो महान्‌ ॥१॥ " 

है भगवन्‌ | आपके कत्याणकोमे देवगण आते है, आप 'आकाशमे गमन करते है, छत्र 
चामरादि अनेक विभूतियाँ आपके दृष्टिगोचर होती है, इस कारण आप हमारे लिये महान्‌ है 
आराध्य है, ऐसी बात नहीं है बयोकि ये झक्तियाँ तो अन्य मायावी इच्धजालिकोमे भी दिखाई 
देती है । कदाचित्‌ आप यह कहे किः--- 

“ग्रध्यात्म चहिरप्येष, विग्रहादि महोदय: । 
दिव्य: सत्यो दिवौकरवष्यस्ति रागादिमत्सु स ॥श॥” 

मेरा परमौदारिक शरीर है, मै ववलाहार नही करता हू, शरीर मल मत्रादिकी बाधा 

रहित है, तो है भग्वन्‌ | ये सब बाते दो रागी संवोमे भी पाई जादी है | अत इस कारण 


अॉची:आ 


|/ 


। 


। 
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भी श्राप हमारे लिये महाव नहीं है । 

यदि आप कहे, “हम सिद्धार्थके पुत्र हैं, हरिवशमे उत्पन्त हुए है तथा और भी विशे- 
पघताएँ बतलाएँ” तो भी आप हमारे लिये पृज्य-या महाव्‌ नही है । यथार्थमे-भ्राप हमारे लिये 
महाव्‌ इसलिये है क्योकि “आपका ज्ञायक्स्वभाव प्रकट हो गया है, रागादिक विक्ृतभाव दर 
हो गये हैं, श्राप शुद्ध हैं, निरजन है, निविकार है, निराकार है, श्रत झाप पूज्य हैं, आराध्य 
हैं, हमारे लिए महान्‌ है ।” इस प्रकार गुणानुरागी श्राचार्य सम्न्तभद्रजी अपने आराध्यदेवकी 
परीक्षा करके ही उनकी स्तुतिमे प्रवृत्त हुए है । 

यदि कोई भक्त वीतराग भगवानके यथार्थस्वरूपको न जान करके भी उन्हे नमस्कार 
करता है, उनकी भक्ति एवं स्तुति करता है तो यद्यपि उससे परम अ्रभीष्टकी सिद्धि नही 
होती, फिर भी उसकी स्तुति निप्फल नहीं जाती । इसीके सम्बंधमे-श्री धनश्नय महाकवि 
'विपापहार' स्तोत्रमे कहते है -- 

“ग्रजानतस्त्तवा नमत* फलयत्‌, 
तज्जानतोःन्य नतु देवतेति । 
हरिस्मणि काचधिया दधानस्‌, 
ततस्य वुद्धय। वहतो नरिक्‍त ॥” 
है भगवन्‌ | झ्रापको नही जान करके भी नमस्कार करने से जो भक्तको प्राप्त होता 
' है-वह फल ब्रह्मादिकों देव मानकर नमस्कार करनेसे भी प्राप्त नही हो सकता । इसका 

सरल सुबोध उदाहरण यह है कि यदि-कोई एक पुरुष तो कांचकों हरिन्मणि समककर 
बाजारमे बेचने जाये, और दूसरा हरिस्मणिको मणि न समभके भी उसे बेचने जाये तो इन 
दोनोमे से मणिका मुल्य कौन प्राप्त करेगा ? जिसके हाथमे मणि होगी वही मणिका मूल्य 
प्राप्त करेगा । वैसे ही जो सच्चे देवकी भक्ति करेगा, वही फल प्राप्त करेगा, श्रन्य नही । 

एक भक्त तो रागादिकके मैलसे मलिनदेव-कोी भक्ति, स्तुति करता है और दूसरा 
वीतराग, परम शुद्ध, ससारमायापरिवर्जित भगवान-की भक्ति करता है । जो जैसी श्रौर 
जिसकी भक्ति करेगा वह वैसा ही फल प्राप्त करेगा-। काँचको मणि समभने वाले और मणि 
को काच समभने वाले दोनों व्यक्तियोका अन्तर तो विचारों | काचको मणि समभकर हाथ 
मे रखने वाला पुरुष निर्धन ही है--उसे कुछ धन उसके बदले मिल नहीं सकता, किन्तु 
मगिकों हाथमे रखने वाला धनी ही है क्योकि वह अतुल धन राशि मणिके बदलेमे प्राप्त 
क्र सकता है। मणिको काच जानने वाला व्यक्ति बुद्धिसे प्रवश्य रिक्त है पर वास्तवमे 
रिक्त नही हैं भ्रोर दूसरा व्यक्ति बुद्धिसि स्कित भी है -और वास्तवमे हाथसे भी रिक्त है। 

पृज्य पुजक॒का सामंजस्थ--यदि देखा जाय 'तती आराध्य और झाराघक, पूज्य श्रौर 


| 
पी है! ; 
४७ हे ् 
5 लए मन 50 5 25202 कप कत-5 25 4८००३ ७-5 


रु 
_.... >> -परमानननन्ककानका+:३०७- करने अथा:#किनन पर: डककापए ७) (#फ ३ पक: बसपा जी रे एज ४ि-अलयट रपट पाप एप अ«+डिओए 


जय 


प्रवचनसार प्रवचन १४, 


पूजक और साधक, उपास्य और उपासक दोनोकी साध्य एक ही »णी है। हाँ! अन्तर 
इतना है कि सिद्ध भगवानने -अष्टकर्म नष्ट करके भ्रष्टगुण प्राप्त कर लिये हे और हमने अ्रष्टकम 
तो नष्ट नही किये किन्तु वैसी ही शक्ति हममे अन्तनिहित है जैसी की सिद्ध भगवानुमे है। 
भक्त. एवं पूजकका विवेक जागृत होना चाहिये । बिना विवेकके पूजककी निर्मल भावाभि- 
व्यक्ति सभव नही । अत शुद्ध, बुद्ध निरजन सिद्ध भगवान॒के भक्तको उन गुणोको अनुभूति 
स्वत. होते रहना चाहिये जिनसे समेत होने के कारण हम उन्हें पूजते, उनकी भवित करते 
है । उनके सहश बनता ही हमारा अन्तिम लक्ष्य होता चाहिए। भगवान॒का स्वरूप उच्च है, 
उनका स्थान उच्च है और उनकी भक्ति पद्धति भी उच्च है । 

'भक्तका प्रमुख लक्ष्य--सभी भक्‍त विपत्तिकालमे जिन देवताकों ऊरध्वंमुख करके ही 
पुकारते ' है । अद्यपयनत कया किसी भक्‍तने अपने इश्टदेवकों अ्रधोमुख होकर श्र्थात्‌ पाताल 
की ओर मुख करके पुकारा है ? नहीं | नही | इससे ज्ञात होता है कि सच्चे देवका निवास 
नीचे नही, अपितु ऊपर है, सिद्धालयमे है। भक्त उनकी भक्त अंहसानके लिये नही 
करता और न वे सुनते ही है, वह भवित तो स्वसुख प्राप्तिके लिये ही करता है । 

वास्तवमें देख। जाय तो कोई भी भक्त निज इश्टदेवकी आराधना अपने प्रयोजन सिद्ध 
करनेके लिये ही करता है । भक्तको आराध्यदेवके द्रव्य, क्षेत्र काल एवं भावके आश्चयसे 
उनका स्वरूप चिंन्तवन करना चाहिए । मृतिके समक्ष स्थित होकर उसपर उसकी वीतराग 
छविपर, उसकी नग्न एवं शातमुद्रापर और उसकी नांसाहइृष्टिऱ्प निश्वल निष्काम तथा नय- 
नाभिरामावस्थापंर अपनी दृष्टि रखो, इसके पश्चात्‌ निजपर, निजचेतन्य, विशुद्ध, श्र व, अहे- 
तुक 'एवं,निजस्वाभाविक 'परिणतिपर अपनो दृष्टि स्थिर रखो । मूतिमे. पाषाण, स्वर्णा, रजतादि 
से निर्मितताका ध्यान करनेसे कोई लाभ गही । अ्रहत, सर्वेज्ञ, वीतराग और सिद्धके रूपमे 
ही उसका अवलोकन, दर्शन एवं ध्यान करो और फिर उसके सहारे निजजुद्धात्माका ध्यान 
स्मरण करो, तब भक्त अलोकिक, अनत, अविनश्वर एवं अचिन्तनीय सुखानुभव करेगा । इसी 
में उसे लाभ है, सुख शात्ति है । 

स्वानुभवसे जिनबिम्बका आक्षय---हर एकको अपनी योप्यत्ताके अनुसार मतिमे 'वीत- 
रागताके दर्शन करने चाहिए । साधु-सनन्‍्त मूर्तिके बिना भी अपने' ही आधारपर स्वय ज्ञायक्‌- 
भावकोी आराधना करते है पर गृह-जजोलोमे फंसे गृहस्थ केवल 'अपने ही आधारपर, बिना 
मूति आदिकका अवलम्बन लिये तत्त्वका ध्यानी 'वितनी देर तक रह सबता है ? इसलिए 
भेया | मन्दिर और मू्तियोके अवलस्बन गृहस्थोके समुज्ज्वल एवं उन्नत भविष्यके निमित्त 
हैं, किलतु वहाँ मात्र बाह्यपदार्थ या बाह्य क्रियाओका लक्ष्य न होना चाहिए । मन्दिरमे मतिके 
दर्शन' करते समय श्रात्मस्थित, ज्ञानानदमय 'रवच्तन्य भगवानके भी दर्शन करने चाहिएँ तथा 


पड 
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१६ ०वचनमार प्रवचन 
पूजनमे मूतिका आश्रय लेकर अनत सुखके सागर निज्त्माका ही पुजन करनेका मुख्य उद्देश्य 
| होना चाहिए। जिनका ससार पारावार निकट है, सम्यस्दशनकी पतवार जिन्होंने हम्तगत 
कर ली है तथा ज्ञान ध्यान एवं तप ही जिनके रत्न है, उन्हें वेन।पि प्रकारेण अतरगमे ज्ञायक 
भावका झवलोकन हो ही जाता है । है 
अ्रन्धविश्वास और रूढ़ियाँ त्याउय---अ्र८ श्रीमद्‌ वुन्दवु न्दाचार्य जी के विशेषणवा 
' स्पष्टीकरण किया जात! है -- 
न्‍ । 'अ्स्तमित समस्तेकान्तवाद विद्याभिनिवेश:” अर्थात्‌ जिनका समस्त एकान्तरूप अभि- । 
रु हे प्राय नष्ट हो गया है अ्रतएवं उन्हें किसी पक्षका परिग्रह नही रहा । वर्तमानमे ऐसे अनेक 
हर उदाहरण देखनेको मिलते हैं कि कितने ही विद्वान उँचेसे उँचा अध्ययन कर लेते हैं तथा दिग- 


धर ८ 933. । भ्वर जैन दर्शनके ग्रन्थोको भी पढाते है और उनके पढ़ानेसे उन्हे सग्यस्ज्ञान भी हो जाता है 

| ” । किन्तु फिर भी कुलपरम्परागत रूढिका पक्ष नहं। छोड पाते । 

; !' ० बनारसमे एक पडित जी थे, वे ऊँचे विद्वान थे | जैन धर्पर उन्हें सच्ची श्रद्धा भी 

| है. 0 52हर हो गई फिर भी वे रात्रिके अन्तिम प्रहरमे गगामे खडे होकर कुलपरः्परागतानुसार विविध ४ 


| । दैनिक क्रियाएँ करते रहे । जब उनसे पूछा गया कि आपकी यथार्थ श्रद्धा व्यक्त होनेपर भी 

' श्राप क्रियाएँ विपरीत वयो करते हैं ? उत्तर मिला “शद्धा तो हमे आात्मस्वभावकी हो चुकी 

है फिर भी जो कार्य पहलेसे करते आये है, उन्हे करनेके लिये श्रनादि सस्कारवश शरीर चल 

5: पडता है। अत स्पष्ट है कि यहाँपर पड्चितजीके सूक्ष्म पक्षका परिग्रह तो है ही । 

! पक्षवादिताकी चरमसीमा--जैन दर्शन यथार्थ तत्वका प्रतिपादन करता है। कितने 

*' ही लोग तत्त्वकी यथार्थताको समझ ही नही पाते । श्रत इससे हैरान होकर उन्होने कह रखा 

४ हैं. कि <- मु 

' हस्तिना ताइयमानो5पि न गच्छेज्जैनमग्दिरम । 

- सम गच्छेज्जैनमन्दिर, न पठेज्जैनदर्शनस ॥॥” 

। हाथीके पग तले कुचले जाकर मर जाना अच्छा है किस्तु जैनमन्दिरमे जाना और 
जैन दर्शनको पढ़ना ठीक नहीं । यह भी ठीक ही है, क्योकि जो जिन-मन्दिरसे जायगा अ्रथवा 
जो जिन-दर्शन पढेगा वह जैन हो जायगा | यह बात उन मोहियोको अभीष्ट नही, अत* उन्होंने 
ऐसी विषाक्त उक्तियाँ गढ़ रखी है । 

“हस्तिनाताइयमानो४५ि न गच्छेज्जैन मन्दिरम” * 
इसके निराकरणमे जन दर्शनके अनुयायियोने भी ठीक ही लिखा हैः--- 
“हस्तियाताइयमानो&पि न त्यजेज्जैनमन्दिरस” 
श्र्थात्‌ हाथीके पग तले कुचले जानेपर भी जैनमन्दिस्मे जाना न छोडना चाहिए । 
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प्रवचनसार श्रवचन १७ 


प्रनेकान्तकी उपयोगिता--सचमुचमे डँनदर्शन इतना सरल और यथार्थ प्रतिपादक 
है कि जो इसे एक बार भी हृदयकी आँखोसे देख लेता है तो अवश्य ही वह इसका अनन्य 
श्रद्धालु हुये बिना नही रहता । अनेकान्त जैन-सिद्धान्तका प्राण है । इस अनेकान्तकों हम एक 
उदाहरण ह्वारा समझ सकते है । यह काचका गोला जो हम हाथमे लिए है, यह सदा रहेगा 
या नही रहेगा ? इसका जो झाकार प्रकार है वह तो सदा रहने वाला नही है पर इसका 
जो द्रव्य है वह सदा रहेगा, उसका कभी नाश नही होगा । वरत॒वी यह अनेकान्तरूपता सदा 
बनी रहती है और इसके प्रतिपादनको ही स्याद्वाद कहते है । यही जैनदशनका स्वरूप है 
और इस स्याह्।दकों माने बिना ससारका कोई काम नही चल रूवता | देखो | इस हाथकी 
तीन अगुलियोमे कौन छोटी है और कौन बडी है ? न किसीको छोटी कह सकते है और न 
किसीको बडी । वे परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षासे छोटी बडी है । एकान्तवादी भी इस बात 
“को मानते है और एक ही व्यक्तिमे अनेक बातोसे उसमे मामा, चाचा, नाना शआ्रादि अनेकरूप 
का व्यवहार करते है, किन्तु वरतुस्वभावको अनेक धर्मात्मक नही मानते, यही उनका मिथ्या- 
भिनिवेश है। 
क्रियस्‍यें प्रसुख लक्ष्ष्की पूरक हो--जिन धर्मके दार्शनिक और आध्यात्मिक शास्त्र 
यद्यपि कुछ कठिन है तथापि यदि आप निरन्‍्तर अभ्यास करते रहेगे--उन्हे सुनते रहेगे तो 
अवश्य ही उनके ज्ञाता एव मर्मज्ञ हो जावेंगे । आध्यात्मिक ज्ञान होना बहुत आवश्यक है। 
जितनी भी हमारी ब्रत, तप, क्रियायें है, वे तब इसी ज्ञानमात्र भावकों हृढताके लिए है । जो 
भी क्रियाएँ होती है वे कोई भी रहस्यसे रिक्त नही होती, यदि उन्हे कोई न समझे और क्रिया 
करे तो वह कर्मकाण्डी कहलाता है । यदि लक्ष्यपर दृष्टि रह और क्रियाएँ करे तब तो वह 
निश्चय्से व्यवहारके मार्गपर चलते हुए बोधके रथमे बैठा है । 
किसो सेठ जी के यहाँ जीमनवार थी । भोज्नके अनच्तर कुछ व्यक्तियोको दाँत कुत्ते- 
रनेके लिए सीक्की आवश्यकता पडी । उन्होने पत्तलूमे से एक सीक निकालकर दाँतका मैल 
निकाला जिसे देखव र सेठ जी ने सोचा कि इन लशगोने हमारी पत्तलोमे खाया और उन्हीमे 
छेद किया । अगली जीमनवारमे सेठ जी ने पत्तलके साथ-साथ चार-चार अग्रुलकी सीक भी 
प्रोसवा दी । सेठ जी की मृत्यु हो जानेपर उनके पुत्रको जीमनवर करनेका अवसर आया। 
उन्होने खोचा कि मेरे पिताने ४ तरहकी मिठाई बनवाई थी, अत मुझे, उसमे भी अच्छी 
जीमनवार करना चाहिए | इसलिए ६ तरहकी मिठाई व सीक भी परोसवा दी जिससे कि पिता 
के किये गये कार्योमे बेठा किसी भी कार्ममे पीछे न रह जाय । उसके भी परलोक सिधार 
हे 2440; सी । यह क्रम यहाँ तक बढ्ता गया 
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श्प 

कि तोसरी-चौथी पीढीमे उसके यहाँ विविध मिश्ान्नोंक साथ एक-एक हाथका डडा भी परोसा 
जाने लगा। देखो | एक बार लक्ष्य भ्रष्ट होनेसे कहाँ तककी नौबत भ्रा गई। यदि लक्ष्य रहता 
तो बात सीकसे आगे न बढती । उसी प्रकार हमारी जितनी भी क्रियाएँ हैं उन सवका लक्ष्य 
पहिचानना चाहिए । जिसको इस लक्ष्यकी दृष्टि हो जाती है, उस मनुष्यकी वाह्म प्रवृत्ति भी 
उचित हो जाती है। वह मधु मासादिक सेवन नहीं करता ।,उचित प्रवृत्ति सम्यर्दर्शनकी 
अनुमापक है, समयसारमे भी लिखा है'--- 

“जिनके भेदविज्ञान होता है, उनके उसी क्षण क्रोधादिकी निवृत्ति भी होती है। 
अर्थात्‌ अ्न्तरगके भावोके अनुसार बाह्य श्राचरणमे अन्तर झ्राता ही है । जिनके कपाय।दिकमे 
ग्रन्तर नही उनके भेदविज्ञान होनेमे शका ही है ।” 

अहो भव्य जीवो ! पुण्य फपकी वथा तुमने अनतकालसे सुनी है, तद्गप अनेक क्रियाये 
की है और उनका फल देखा है, उनका अनुभवन किया है परन्तु क्या तुमको सुखका सोपान 
मिल सका ? एक बार चिरकालसे अपरिचित अपनी कथा सुनो, अनुभवन करो । तुमको वह 
आ्रानन्द प्राप्त होगा जो आनन्द इन्द्रादिकके ऐश्वय श्रनत बार भोग करके भी नही मिल सका । 

क्रियाका फल श्रन्तभावनाके आझ्राश्चित है--हमे हर क्रियाकों करते हुए श्रपना लक्ष्य 
विशुद्ध एव निर्मेल रखना चाहिए । जिन्होंने अपने लक्ष्यका निर्य नही किया, अपने अतरज्भ 
भावोको बाह्य क्रियाग्रोमे विस्मृत कर दिया, वे वास्तविक मार्गसे क्तिनें दूर भटक गये है, 
इसका उन्हें ज्ञान नही रहता। हम भगवानके समक्ष जल चढाते समय “जन्म जरा मृत्यु 
विनाशनाय जल निवंपामिति स्वाहा ” तो कहते हैं विन्‍्तु अन्तस्तलमे यही मन्द स्वरे गृजता 
रहता है है भगवन ! मै घनसम्पन्न हो जाऊं, मैं पुत्रवान हो जाऊँ, मेरा सदा सम्मान हो 
ग्रादि ।” तो भैया | सीधा यही वयो नही कहते ? “पुत्र-पौत्रोत्पादनाय जल निर्वंपामिति 
स्वाहा ।” हम भगवानकी पूजा करें, जोर-जोरसे नामोच्चारण करें विन्तु उन क्रियाग्रोमे 
जब तक भावनाकी प्रमुखता नहीं होती तब तक हमारी क्रियाएं निप्फल ही है। श्रन्तरद्भ 
भावनाओकी बाह्याचरणमे भी रक्षा करनेके लिये मुमुक्षु एव जिज्ञासुप्रोके लिये सम्य्ज्ञानको 
वृद्धितत करनेकी आवश्यकता है और आवश्यकता है एकान्त मिथ्याज्ञानकी मिटानेकी, विध्वस 


की नी पर्यायदृष्टि नही होती--भगवन्‌ कुन्दकुन्दाचार्य एकान्त दुरभिनिवेशसे विमुक्त 
थे। कोई योगी या मुनि यदि स्वयमें यह अनुभव करता है कि मै मुनि हूँ, तो वह उसी 
समयसे मिथ्यात्वी है। वास्तवमे जिन वस्तुओसे प्रयोजन हूट जाता है, वे वस्तुएं स्वयं 
छूट जाती है । सच्चे सतसे वस्तुएँ स्वतः सम्बंध विच्छेद कर लेती है किन्तु भूठे साधुसे वस्तुएँ 


झ्पना निकट सम्बंध जोडती हुई प्रतीत होती है किन्तु ऐसा साधु त्यागीका अभिनय मात्र 
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करता रहता है । सच्चा साथु अपनी विक्ृतावस्था एवं विविध गतियोमे प्राप्त पर्यायोपर दृष्टि 


नहीं रखता, किन्तु उसकी दृष्टि सदा निज चैतन्य प्रभ्ुकी णुद्ध, बुद्ध, निविकार, अहेतुक, ज्ञान- 
दर्शनरूप वास्तविक अवस्थापर ही क्रेन्द्रित रहती है | “मै शुद्ध ह, बुद्ध हु, निरक्षन हु एवं मै 
ससारकी माया मोह आदिसे रहित हू, स्वयमे लीन, स्वय सिद्ध और स्वयमे पूर्णों ।” ग्रथकी 
इन प्रारस्भिक बातोका समभना ही ग्रथका समभना है । दर्जीकि कपडेका आकार प्रकार बत- 
लाना कपडे सिलानेका ही कार्य है । 


अम्नत शब्दकी ताक्त्तिक परिभ्ाषा--यह कहा जाता है कि चन्द्रमासे अमृत भरता है 
और यह भी कहा जाता है कि देवताश्रोके कठसे अमृत भरता है तथा वे उसका पान करते 
है । अमृतका पान करने वाला अमर हो जाता है, किन्तु अमृतसेवी देवताझ्रोकी तो मृत्यु 
होती है फिर अमृत क्या वस्तु है ? मेरे ध्यानसे अमृत कोई पौदूगलिक वस्तु नहीं है किन्तु 
ज्ञानमात्र परिशमनको अमृत कहते है, क्योकि वह कभी नष्ट नहीं होता । उस ज्ञानमात्र परि- 
णामनपर जिसकी दृष्टि हो जाती है वह श्रमर हो जाता है । हमे सदा इसी अ्रमृतका नित्य प्रति 
सेवन करना चाहिए । ज्ञानके समान ससारमे सुखका अन्य कोई उपाय नही है। गृहस्थीके 
विविध कार्योके सग्पादनमें, भोगोपभोग द्वारा परचेरिद्रयोके विषय सुखोकी प्राप्तिमे व्यस्त मानव 
शान्तिके दर्शन तक न कर सका । जब बाहापदार्थमि सुख एवं शान्ति देनेका स्वभाव ही नहीं 


फिर उनसे सम्पके बढाकर हन सुखी हो जायें, यह हो नही सकता । अ्रत* इनसे विमुख 


होकर इनकी प्रवृत्तिको निवृत्तिमे परिणत कर देना है। श्रयरकर है। अद्युभादि क्रियाओरोसे 
निवृत्ति रूप मार्ग अपनानेसे अन्तरग चारित्रका प्रादुर्भाव होता है, जो अविनश्वर है। इस 
पकारकी सुधासरिता जिनके हृदयमे प्रवाहित हो रही है ऐसे श्रीमद्‌ अग्ृतचन्द्राचार्य, 
श्री आचाये कुन्दकुन्द रचित प्रस्तुत ग्रथ प्रवचनसारकी टीका करते है । सासारिक गृह-जजालो 
में फंसा मानव अपने इृष्ट पदार्थंकों अमृत मानता है । उट नीमके पत्तोकों इष्ट मानता है तो 
क्या नीमके पत्ते अमृत हो गये ? नही, सम्यग्ज्ञान ही अगृत है, उसका पान करके ही हम 
अमर हो सकते है । 


रुमताभावमे पक्ष-परिग्रह सी बाधक है--बाह्म परिग्रह छोडना सरल है किप्त अत- 
रगमे स्थित पक्षके परिग्रहका छोड्ना अ्रति कठिन है । “गवान दुन्दद नद बाह्य परिग्रहसे मुक्त 
तो थे ही, पर अन्‍न्तरज़ुमे भी समस्त एकात रूप पक्ष परिग्रहसे सर्वश्य विमृक्त थे । साधु अथवा 
मुनि मित्र और शकह्ठ महल और श्मशान, कचन और काच, निन्‍दा और स्तुति, अचन और 
असि प्रहार आदि इष्टानिप्ट समस्त अवस्थाओसे समता सुधाका ही निरन्तर आस्वादन करते 
रहते है । कविवर दौलतराम जी ने कहा भी है --- 
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“अरि मित्र महल मसान कंचन काच निन्‍्दन थुति करन । 
अघवतारन असि प्रहारसमे सदा समता धरन ॥” 

मुनिके अन्तरमे विद्यमान यह समता भाव कोई पौदगलिक वस्तु नही है कि किसी 
पौद्गलिक पदार्थों टोक पीटकर समता निकाल ली जाय | जब तक पक्ष परिग्रह नहीं मिटता, 
तब तक माध्यस्थ भावरूप समताका उदय नही हो पाता। किसी स्थान तक पहुचनेके दो मार्ग 
हैं । पहिला सरल है और दूसरा कठिन है और ऐसा कठिन जिसमे सफलताकी ग्रसभावना है 
तब सरल मार्ग बताये जानेपर भी यदि कोई कठिन मार्गका ही अनुसरण करे तो यह कार्य 
उसका दृराग्रह ही है । वैसे ही सम्यम्नञान एवं परिग्रहके त्यायमे ही युख निहित है इत्यादि 
श्रवण करके भी यदि कोई रूढिय। एवं परिग्रहके सचयको ही सुख माने तो उसे हम मन्द 
बुद्धिके श्रतिरिक्त और क्‍या कह सकते है ? 

सम्यग्हृष्टि निन्‍दा प्रशंसासे सुखी-दुःखी नहीं होते--ज्ञायक भावरूप झ्रात्माका न कोई 
शत्रु है श्रीर न कोई मित्र है। निजका ही निज शत्रु है और निजका निज ही मित्र है। 
ज्ञायकस्वभावीके लिये महल और मसान दोनों समान है। काच और कचनके भेदसे उसे 
प्रयोजन ही क्या है ? भगवान आदिताथ पाण्मासिक उपवांसके बाद आहारके लिये तिकले 
तो कोई उनके समक्ष हाथी लाकर खडा करता था तो कोई घोडे, कोई मरिय मणिवयादिसे 
पूर्णा स्वर्णा थाल समिति करता था तो कोई अपनी कन्याएं तक उन्हें भेंट रूप देनेके लिए 
तैयार हो गये । पर भगवान आादिनाथको उनसे क्या प्रयोजन था ? वे उनसे मुक्त थे, श्रसार 
जानकर उन्हें त्याग चुके थे । अ्रज्ञानी मनुष्य निम्दकपर रोप श्रौर प्रशसवसे राग करते है 
किन्तु ज्ञानी उस प्रकारके रागद्वेपसे वहुत दूर रहता है तथा ज्ञायक शुद्ध चैतन्यभावके बहुत 
समीए ही उसका निवास होता है । श्रज्ञानी जीव शरीरको ही मैं समभता है, इसी कारण वह 
निन्‍्दा और प्रशसा करनेका परिश्रम कर्ता है तथा स्वयके निन्दित या प्रशसित होनेपर दुखी 
ओर सुखी होता है परन्तु सग्यन्दष्टि पीव शरीससे भिन्न ज्ञायक भावमय आरत्माकोी जानता है 
इसलिये उसके परिणाम सम एवं विपम परिस्थितियां तथा दृष्टानिष्ट पदा्थमि समान रहते 
है। भैया ! मरणके बाद यह शरीर, जिसे तुम अपना मान रहें हो श्रश्तिम जला दिया जाता 
है, अ्रत वह तृम्हारा कैसे हे ? यदि है तो उसे तुम्हारे साथ ही जाना चाहिये था । 

पक्ष एवं विषयकपाय ही प्रात्मामे पतनके कारण है--प्राच्रार्य श्री उल्दबुस्द पक्ष 
परिग्रहका श्रभाव होनेंसे निष्यक्ष थे । जब तक मनुप्यके हृदयमें किसी वातका या बिसी जाति 
या पदक पक्ष होंता है तव तक वह निष्पक्ष नहीं वन सकता । एक समयकी बात हैं कि हस- 
हसनीका एक जोड़ा मानसरोवस्कों जा रहा था, मार्गमे जाते हुवे शत्रि हो गई । वे हुक 
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एक रात तुम्हारे यहाँ बिता सकते है ? कोग्नाने भ्रत्तुमांत दे दो । भात जब हस युगल जामेंकी ' 
उद्यत हुआ, तो कौआने हसनीको पकड लिया' श्र बोला-यह तो मेरी स्त्री है, मै इसे नही 
जानें दूगा । हंस यह' सुनकर बडा दु खी हुआ । उसने अनेक प्रकारसे समफानेका प्रयत्न किया 
किन्तु कौवेने एक न मानी । अन्तमे हसने कहा कि हम इसका निर्णय ' पंचोंके ऊपर छोड देवे 
और जो निर्णाय' वे करेंगे वह दोनोको मानना होगा,” ऐसे किया गया। पाँच पर निर्वाचित _ 
किये गये । सब मामला सुनकर दो पचोने हसनीको कौबेकी स्त्री बतलाया और दो ने'हंसकी 
स्‍त्री सिद्ध किया.। अतसे सरपचने अपनी जातिका पक्ष लेकर हसनी कौवेकी स्त्री है, अपना 
निर्णय सुना दिया । यह सुनकर कौग्ा मूच्छित होकर धराशायी हो गया । सचेत होनेपर 
पूछा गया कि तुम इस निर्णायसे मूच्छित होकर क्यो गिर पढे ? तुम्हे तो प्रसन्चता होनी चाहिए 
थी । कौग्रा बोला भाइयो ! पचोसे परमेश्वर निवास करता है यह' मुझे स्मरण था और मुझे 
यह हृढ विश्वांस था कि कमसे कम सरपच तो भूंठ नहीं बोलेगा । जब जातिका पक्ष लेकर 
सरपचने ही भ्रूंढठ कहा तो सच्चा न्याय और कौन दे उकता है ? तात्पयं यही है कि जब तक 
निष्पछता_ नहीं आतो तब तक उसके वबचनोमे सत्यता एवं यथार्थता तथा हृढता नही आ 
सकती । योगीश्वर श्री कुन्दवुन्दाचार्य जी अत्यन्त निष्पक्ष थे, उन्हें मोक्षलक्ष्मीका उपादेय 
रूपसे हढ निश्चय था। सर्वे पुरुषार्थमि मोक्षका पुरुषा्थ ही सारभत पुस्षार्थ हैं अन्यथा साड 
भी अपने सीगोसे किसी घूरे (कूडा-करकटका ढेर) को उखाडकर अपने ऊपर फेकता है और 
स्वयको पूर लेता है, फिर पूछ हिलाकर और गदनको ऊँची-नीची करके दहाडता है तथा स्वा- 
भिमानसे चारो ओर देखता है, मानो वह कहता है कि है दुनियाके लोगो ! देखो मैने कितना 
बडा पुस्षार्थ किया है । इसी श्रकार अज्ञानी जीव भी विषयकपायरूप घूरेको उछाल-उछाल- 
वर अपने आपको पूर लेता है और अपनेको बडा पुस्षार्थी एव वैभवशाली समभतो है । पर 
ऐसे मिथ्याभिमानसे क्या लाभ है ? इस तरह विपयकषायोमे फँस करके अपना क्या उत्कर्ष 
पालेगा, समझे नहीं आता । अ्रभी-अभी कोई दिन तो ऐसा आवेगा कि मृत्यु होगी और 
आत्मा एकाकी रह जायगा, तब क्‍या अवस्था होगी ? अपने उपाजित कर्मोका पाप: पुण्यका 
फल क्या भोगना नहीं होगा ? तुम्हे इसका कुछ भी ध्यान नही है। भैया |! इस अपनी 
आत्माका भी तो कुछ ध्यान रखो । इसे विषयकपायोसे दूर रखकर बचाना ही स्वदया है। 
स्वदया करके परदया करना ही श्रेष्ठ है। जो स्वदया न करके मात्र परदया करनेसे अपने 
कर्तेव्यकी इतिश्री मानते है, वे सत्पथपर नही है । जब तक मनुष्य स्वव्याकों नही करता 
तब तक सच्ची परदया भी नहीं कर सकता, किन्तु स्वदयाके करने वालेके परदया तो स्वयमेव 
हो जाती है। 
भगवान कुन्दवु न्दाचार्य स्वदयासे ओतप्रोत्त थे, तभी उनके निमित्तसे अभूतपूर्व १रदया 
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अभी तक हो रही है । यहाँ यह वत्ताया जा रहा है कि भगवान कुल्दवु न्द कैसे हैं ? उन्होंने 
प्रस्तुत भ्रथमें क्या कहा है तथा उनके कथित भ्रथमे क्या-क्या ,सार-रत्न सचित, हैं? श्रीमद्‌ 
कुन्दकुन्द, केवल ११ वर्षकी अ्रवस्थामे ही, दीक्षित हो गये थे । सरकार १४ वर्षके व्यक्तिकों 
बालिंग मानती है किन्तु जैन शासन ८ वर्षके बालक को भी बालिग मानता है। 
साधक परवस्तुका कर्ता-मोक्ता नहीं--भगवान्‌ कुन्दकुन्दने मोक्षलक्ष्मीको उपादेय रूप 
से निश्चय किया है । वह मोक्षलक्ष्मी सकल पुरुषार्थोमि सार है, ग्रतः निश्चयसे आत्माके 
हितरूप ही है । लोकमे भी कहते है कि अपनो वस्तु ही भली होती है और यह मोक्षलक्ष्मी रे 
भात्मस्वरूप ही है, श्रत भलो है, उत्तम है, श्रेष्ठ है श्रत सारभूत है । भैया | ये बाहरी कोई 
भी वस्तुएँ आत्माका हित नहीं कर सकती और केवलज्ञान ही जानेका नाम ही तो सम्यरदर्शन ; 
है। श्रपनी श्रात्मामे ही तीव्रानुराग करना चाहिए | कहा भी है --स्वशुद्धात्मरचिः सम्य- 
रदर्शनमः श्र्थात्‌ निज शद्धात्मामे रुचि, श्रद्धा या हृढ प्रतीतिका होना सम्यर्दर्शन है। ऐसे 
सम्यग्दृष्टि जीवकी बडी विचित्र गति होती है | वह “गच्छन्नपि न गच्छति, पश्यज्नपि न पश्यति, 
कुर्बन्नपि न करोति, हसन्नपि न हसति एवं जल्पन्नपि न जल्पति” की अलौकिक स्थितिमे होता शा 
है, अर्थात्‌ वह विविध क्रियाएँ करते हुए भी उनमे रमता नहीं, उनमे लिप होता नही, वह 
कभी लक्ष्य अष्ट नही होता, किसी कार्यको करते हुए भी अपने उह्ं श्यको भूलता नही, कभी 
ब्येयसे हटता नहीं । वह निरतर अपने ज्ञायकभावमे जागरूक रहुता है । वह जानता है कि 
मैं परका कुछ हित नही कर सकता | मैं जो कुछ भी करता हू वह स्वहितके लिये ही करता 
। हू । मैं क्या सबके हितके लिये यह सब कुछ बोल रहा हू ? नही, मैं सबके आश्रयसे स्वयके 
लिये ही कह रहा हू । इस प्रकार अपने ही मार्ग को स्वच्छ कर उसपर ही चलनेका यह प्रयत्न 
कर रहा हू। 
मर झ्रात्माका ज्ञाता स्वभाव ही सौरख्यपुर्ण स्वदेश है--प्रत्येक व्यवित अपनी रुचिको 
जानता है | सभी समझ सकते हैं कि मेरी रुचिमे क्या वस्तु है ? यदि रुचिमे स्त्री, पुत्र॒ एन छल ? 
मित्रादि हैं तो समझो कि हम निजात्माकी रुचिके विरुद्ध है और सन्मार्गसे बहुत दूर भटक 
चुके हैं तथा यदि केवल ज्ञाताह्टा स्वभावरूप ही रहनेकी उत्कण्ठा हो तो समभिये कि मैंने 
सन्‍्मागें पा लिया । ज्ञायकभावके दर्शन कर लेने पर श्रात्माके परिणामोमे कितनी विरक्तता 
एवं शरीरके प्रति कितना निरपेक्षाचरण हो जाता है कि उसे अपनी आत्मामे लीनताके - 
अतिरिक्त अपने शरीरसे कोई ममत्व या मोह नही रहता । इसका वर्णन समयसारमे एक 


स्थल पर किया गया है--- ह ः 
छिज्जदुवा भिज्जदुवा शिज्जदुवा श्रहव जादु विप्पलय । 


जम्हा तम्हा गच्छदु तहविहुण परिणहो, मज्फ ॥! , 
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'इसीकी टीकमे' कहा है, छिंचता वा, भिद्यतां, वा, नीयता वा विप्वलय यातु वा, 
यतस्ततो गच्छतु वा, तथापि न परद्रव्य परिगरह्यामि । यतो न ,परद्रव्य। मम .स्व, नाह 
प्रद्रव्यस्थ स्वामी । परद्रव्यमेव परद्रव्यस्य स्व, परद्रव्यमेव परद्रव्यस्य रवासी । श्रह एव मम 
स्व, अह एवं मम स्वामी |; « 


अर्थात्‌ यह शरीर चाहे छिंद जाय, 'वाहे भिद जाय चाहे कही चला जाय, ' चाहे 
प्रलयको प्राप्त हो जाय और चाहे जहाँ कही भी चला जाय, तथापि मैं परद्रव्यको ग्रहण नही 
करता हू, क्योकि परद्रव्य मेरा स्व' निज धन नहीं है और न मै परद्रव्यका स्वामी हू ? 
परद्रव्य ही परद्रव्यका स्व है और वही उसका स्वामी है । इसी प्रकार मै ही मेरा स्व हु और 
मेरा मै ही स्वामी हू । 


'परपदसे हटकर स्वपदसें श्रानेका अ्रतुरोध--भैया |! देखो ! बाह्य वस्तुए जो दिखती 
है वे तो अजीव है और मै ज्ञाता द्रव्य हू, फिर मै उनमे क्यो लुभाया जा रहा हू ? हम सबको 
तो यह चाहिये कि सभी सभीसे निपटकर अपने आात्माके स्वरूप अपने ही चैतन्य भावमे 
विश्नाम करें। लोकमे भी तो ऐसा ही हम लोग किया करते है। जैसे कोई एक जयपुर 
निवासी विदेशमे देशाटनकों गया । कई दिनो बाद जब वह ॒लौटता है तो कोई व्यक्ति उससे 
पूछता है कि भैया ! कहाँ जा रहे हो ? उत्तर मिलता है कि भारत जा रहा हू । जब वह 
भारतके बन्दरगाह पर उतरता है तो लोग पूछते है कि भैया | 'कहाँ जा रहे हो ? वह कहता 
है राजपूताना जा रहा हू । राजपृतानामे प्रवेश करते ही पूछा जाता है--कहाँ जाओगे ? 
उत्तर मिलता है--जयपुर जावेगे । जयपुर स्टेशन पर उतरते ही तागे वाला पूछता है -- 
किस मुहल्लेमे जाश्रोगे ? वह उत्तर देता” है--जौहरी बाजार जावेंगे। ताँगे वाला किर 
पूछता है किस गलीमे जायेगे आप ? हल्दियोंके रास्तेमें ले चलो; वहा पहुचनेपर वह अपने 
मकानका नम्बर बतलाता है। अपने मकानमें जाने पर फिर वह अपने कमरेमे जाकर विश्वाम 
करने लगता है । इसी प्रकार भैया ! गृहस्थ लोग भी गृहस्थी एव स्त्री, पुत्र, धन, वैभवादिके 
विदेशमे पहुचे हुए है। जैसे जयपुर निवासी विदेशमें सुखी नही था वैसे ही गृहस्थी लोग भी 
धन, मित्र, पुत्र, कलज्नादिके विदेशमे, उनके सम्पर्क स्वयको कदापि सुखी अनुभव नहीं कर 
सकता । झत भैया | अपने आराम, विश्वाम एन सुख शान्तिका उपाय“सोखों । सुख शान्ति 
का उपाय यही है कि प्रथम सोना, चाँदी एम धन-बान्यादि अचेतन पदाश्रोसि अपनेको 
हंटालो, और फिर स्त्री पुत्रादि तथा उनके सम्बन्धी जन चेतन पदार्थोकों अपनेसे अलग 
कर दो । देखो भैया ! हम तुम्हे नातेदारी माननेसे मना नही करते । नातेदारी तो करो. पर 
रिश्तेदारों मत करो। नाठेदारीका शब्दार्थ होता है ना-ते-दारी अर्थात्‌ 'ना? माने नही 


+ा ५ (६29 जैँ कक 
कै कर न 3283 हू ० (है बल बह है है 


है अं 


२४ प्रव्धनसार प्रवचन 
मा तेरी, और /दारी” मोने सब्र । अर्थात्‌ तुम्हारा किसीसे बु,छ सग्वन्ध नहीं है, ऐसी 
मान्यताको नातेदारी कहते है। हे 
काश । यदि यह आजकी विरक्त बुद्धि बचपनमें होती, तो कितना उत्कर्ष होता 
अब भी कुछ नहीं विगडा है। आज भी अच्छी तरह भेद-विज्ञान करके अपने लक्ष्य पर ञ्रा 
जाना चाहिए । वैराग्यपूर्णं अ्ल्पायुका होना भी श्रेष्ठ है पर रागहेपपूर्ण दीर्घायुका पाना श्रेष्ठ 
नहीं । भेद-विज्ञानका आ्राश्नय तो लो | केल्याणका अनन्तपथ आपके चरण चिह्नोंसे 
होनेके लिये उत्पुक होगा । 
प्रत्येक द्रव्य अपना स्वयं स्वासी है---वास्तविक नातेदारी बनाये रखनेके लिये स्त्री, 
त्र, मित्रादिसे अपनेको हटाओ और फिर क्रम. शरीस्से आत्मदुछिको भी दूर करों तथा 
फिर्‌ अपने वो रागद्रेषादिसे इथक ज्ञायक भावरूप समभो और तंदन्तर क्षायोपशमिक जीने 
रूप भी हम नहीं है, ऐसा निश्चय करो तथा अपनेको उससे भी जुदा समझो फिर आप 
कहेंगे कि केवल ज्ञानरूप तो हूं । सो भैया | वह केंवलज्ञान भरे स्वभावके अनुकूल हो तो 
परिणमन है, परे वह॒स्वभाव नहीं हैं, बयोकि स्वभाव अनादि अनन्त होता है । इस 
प्रकार सबसे लक्ष्य हटाकर अपने शुद्ध चैतन्य भाव रूप अपने आरामके कमरेमे प्रवेश क्रो । 
खपने शुद्ध चैतन्यभावकों जाने बिना मिथ्यात्वी विपयनव्यामोहके की स्व-भवनसे निर्कल 
कर कितनी ही दूर चली गया किन्तु वापिसीम सोचता है कि अरे | इस बाद कूडा-कर्कठमे 


तहैँ। । 

जगतमें जितने भी पदार्थ है उनमें से ने कोई किसीका रक्षक ही है और न सहारे | 
ही रक्षक और सहारक है । एक कया है कि एक मुनि एक निर्जन वनमे तपस्या 
कर रहें थे कि इतने में एक सम्राट वहाँ पहुचा । उसने पूछा हैं साथो । तुम इस नवीन वय 
में क्यो इस भोर बनमें कठिन तपस्या करे रहे हो? मे अनाथ हू, उत्तर मिली । सम्राट 
पुनः बोला--दि तुम्हारा कोई नाथ नहीं हैं तो चलो मैं तुम्हारा नाथ हूं और 

सर्व प्रकारेण सकी कुछोगा । साधु ने शर्त किया--ठुम कौत हो ? मैं इस देशका राजा हू । 
झेरे पास सर्व प्रकारकी मुख सामग्री एवं सोगोपभोगकी वस्तु विद्यमान है, चलो | 





साथ चलो ' राजाने सहानुभूति बतलति हुये यह कहा ' साधु बोता-ः ; सै 

ऐसा हीं थीं। भेरे पास सभी प्रकारका वैभव था । यह सुत्कर हुआ 

ओर उत्सुकताएं्गर्क फिर छ क्यों चले आये ” साधुने अपनी व्यय सुनाई-एंक 
बार मुझे भेंगेकर शिर दर्द हुश । राजवैद्योने बढेंनबडें उपचा: किये, किन्तु किसी भी प्रकार 

कि लि 23२३6 लए 5 मसलन लिलिट लि गम जक, विलय मा किम 
है. झ हा प । 
९, 
हे है| १, | । 


प्रवचनसार ब्रवचन २२ 


कम नही हुआ । सहस्रो प्रयत्न करने पर भी मेरे कुट्ृग्बीजन लेश मात्र भी मेरे कृष्टको न 
बँठा सके । तब मेरा शअन्तर्चतत बोला--अभरे ! संसारमे तेर! कोई नहीं है-यह नातेदारी 
और. रिश्तेदारी सब असत्य है झ्ौर मिथ्या है-अतः मै तो अनाथ हू । बस ऐसा बोध जागृत 
होते ही मैं साधु बन गया और इस बनमें रहकर अपने दु ख़के कारणोकी इतिश्री करनेमे 
लगा हुआ हूं । सम्राट साधुका उत्तर सुनकर मौन रहा और अपने नगरकों चला गया। 
ससारका प्रत्येक प्राणी मुनिके समान ही अभ्रनाथ है। जब यह प्राणी अपनेकों अनाथ समझ 


कर परसे दृष्टिको हटाकर स्वमे रत हो जाता है तभीसे वह सनाथ बर्न जाता है क्योकि वह 
जान लेता है कि मै मेरा ही स्वामी हू । 


भौतिक साधना ही दुःखका कारण है--तुम्हारे साथ अनेक प्रकारकी बाह्य विपदायें 
भी लगी हुई है | आपको वँ.से विपयकपायोके लोलुपी वातावरणमे रहना पड रहा है ? जो 
परिग्रहमे व्यासक्त है, आडम्बर वाले है, उनमे रहनेका अ्रवसर ञ्रा गया है । फलस्वरूप इच्छाएँ 
ओर इच्छाझ्रोके कारण पुन. आवश्यकताएँ बढती जा रही है । एक ग्राम निवासी जिसने 
मिठाई नहीं चखी, जिसे सौन्‍्दय्यपूर्ण वस्त्रोसे प्रयोशन नहीं, जिसने शहरके आाडम्बर 
मे परिचय नहीं किया, ऐसे व्यक्तिके तृष्णा भी नही, व्याकुलता भी नहीं | जब 
शहरमे झाया मिठाई खाई, रईसोकी मोटर देखी कि इच्छा बदी और बीमार पड गय। 
ईष्यासिे । भ्रत जीवनमे अशात हो गया । हमारे बिगाब्का कारण वुसग है, विषयकषायोसे 
भरा वातावरण है । किन्तु भगवान कुन्दकुन्द ऐसे दूषित वातावस्रसे दूर थे, बहुत दूर थे । 
वे आध्यात्मिक ज्ञानसाधनामे सलस्न थे । उन्होने मोक्षलक्ष्मीको ही उपादेय निश्चित किया । 
वह मोक्षलक्ष्मी "भगवत्पचपरमेष्ठिप्रसादोषजन्या” अर्थात्‌ भगवान पचपरमसेष्ठीके प्रसादसे उप- 
जन्य है । जो जिसकी भवित करता है वह उसके उपास्यके अनुरूप हो ही जाता है । वास्तव 
मे रागके समयमें इतना जरूर है मन्दरागकी भवित अन्य जातिकी है और तीव्र रागकी भक्ति 
अन्य जातिकी । अतः मैं तो यही मानता हू कि यहाँ जितने मनुष्य हैं वे सभी भवत है 
पुजारी है। भेद केवल यही है कि यदि कोई धनका भक्त है तो कोई स्त्रीका और कोई भग 
वानका । किसीका चित्त स्त्री पुत्रादिकी सेवा शुश्रुषामे लगा है तो किसीका मुवितलक्ष्मीर्क 
आराधनामे । श्री कुन्दकुन्दाचार्य सच्चे भक्त थे । इसी काररा उन्होने मोक्षरक्ष्मीको ही उपा 
देय रूपसे माना और उसे पचपरमेष्ठीके प्रसादसे उपजन्य समभकर वे पचपरमेष्ठीके आ्ाश्रयरे 
अपने स्वरूपमे लीन होते थे । देखो कहाँ तो उनकी स्थिति ओर कहाँ हम लोगोकी ? इतन 
जीवन खोया, किससे चित्त था ? किसकी भक्तिमे लीन रहे ? उस भक्तिसे क्या शान्ति पाई 


कुछ नही, पाई अशान्ति और बारम्बार उसी अशान्तिका कड़वा घट शान्ति समभक़र पं 
गये, परतु कभी मुक्तिका उपाय न सोचा, न विचारा। 


लोग कहेगे कि यदि सभी विराणमपूर्णा जीवन-यापन करने लगे तो ससार कैसे चलेगा ? 


हा [ 
बट | 


5. मु के ऑभीष्सलओ 5 


| ह प्र+पनगार प्रतवर् 
भानो दुनियाका उन्होने ठेवा ले रखा हो । जैसे मृुवितमागं चलते हुए शो दुनिया अ्रभी तक 
चतती रही तंथंव भविष्यमे भी चलेती सहेगी। भैया ! तुम दुनियाकी चिन्ता न करो, चिन्ता 
करो अपने आत्मकल्याण की, जिससे सहज ग्रानन्दरूप शाश्वत परमधामको पाग होओ, 
अपनेपर लक्ष्य रखो, परको लक्ष्य मत बनाओं । यही रवाधीन होनेका प्रणस्त,मार्ग हे । 
| घरमे जाकर स्त्री, पुत्र, रि्रादिसे राग वेथाएँ तो बहुत की, अब उस पुरातन शैली 
का ढदलकर बैर/ग्य कथाएँ करो जिससे तुम्हारा भी धर्म सधे श्रोर श्रोताका भी । वीतराग 


कि 
नि वथा ही सत्कथा है । उसके सुने बिना तुम्हे सुख शाप्ति न मिल सकेगी । 


ु मोक्षकी परिभाषा--श्रव कहते है कि वह मोक्ष लक्ष्मी कैसी है ? “परमार्थत्तत्याग, 
है 2 गक्षयाम! अर्थात्‌ व्ह मोक्षलक्ष्मी परमार्थ सत्य है और अविनाशी हैं क्योकि वह परम पत्रित्न 
+ १4 है, शुद्ध है और केवल निज स्वरूप है। अग्रेजीमे शद्धको (प्योर) कहते हे जिसका तात्पय॑ 
खाक्षिससे है अर्थात्‌ पर समबन्धके ग्रभावका नाम हैं। शुद्ध हे । कल्पना वीजिये इस चौकीपर 
(सामने रखी चौकीकी ओर सकेत करते हुये) कवूतरने बीट कर दी । हमने नौकरसे कहा- 
इसे शुद्ध कर दो | उसने पानी डाजबकर वीट धो डाली । वस | चौकी शुद्ध हो गई । जिस 
प्रकार बीटके ससमगंका श्रभाव चौकीका शुद्ध होना कहलाता है उसी प्रकार आत्माके ऊपर 
जो कर्ममलरूप बीट लगी हुई है, उसे भेदविज्ञानरूप निर्मल जलसे धोकर साफ कर डालना 
ही आत्माका शुद्ध होना है। आत्मासे परपदाणेके सयोगका टूर कर देना ही उसकी शुद्धता 
है । प्रात्माको शुद्ध करो, इसका मतलब यही है कि कर्मरूप मलवो धो डालो । भैया ! पर- 
(४ संगको भेदविज्ञान रूप जलसे घोकर एक शुद्ध ज्ञायकरूप बन जाओ । 
ह /. श्री आचार्य कुन्दकुन्द इस जुद्ध, बुद्ध ज्ञायकभावरूप अक्षय मोक्षलक्ष्मीकी प्रांप्तिका 
लक्ष्य रखने वाले थे | हमे भी अपनी शवित प्रमाण भ्रण्त्त करना चाहिए और उसके पति 
श्रद्धा रखनी चाहिये | कवि द्यानतरायजी ने कहा भी है -- 
ः “कीजे शवित प्रमाण, जव्रित बिना सरधा घंरे। 
“द्यानत” सरधावान, अ्रजर अ्रमर पर भोगवे ।" 
आचार्य श्री वुन्दवुन्दने मोक्षलक्ष्मीका उपादेयरूपसे निर्णाय विः्या है। निर्णायकें वाद 
ही हम निर्वांध और अ्मोघरूपसे अपना पथ सुगम और सरल बना सकते .है | श्री कुंस्दढुल्दा- 
चार्यने यह निशेय किया कि बुद्ध ज्ञायकराव ही उपादेय है'। इसीवो ट्रस्य इब्दोमे इस प्रकार 
कह सकते है | कुछ मत करो, बुछ्ध मत बोलो, बुछ मत सोचो, जो होता हो मो हो, मुझे तो 
एक निज लक्ष्मी ही उपादेय है ।” । । 
'मज़जलाधरशमे धर्मपरभ्पराका प्रकाश--' अवर्तमानततीनाय्व पुर सराव अग्वेत, पच- 
प्रमेष्ठिन प्रणमंनवन्दनोपजनितनमस्करणोन. सभाध्य सर्वारम्भण ,मोक्षमार्ग "सप्रतिपद्यमान: 


॥। 
है 
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प्रनिजानीते १! 


श्री आचार्य कुन्दबुन्द मोक्षमार्गको प्राप्त होते हुए प्रतिज्ञा करते है कि वर्तमानमे 
जिनका तीर्थ चल रहा है, ऐसे भगवान महावीरको आदि लेकर शेप गन्यका भी श्रादूर करके 
ग्रथ प्रारम्भ करते” हैः--- , 

“बतेमान' तीथंकरोकी” इसका अर्थ ८ 

“इस भरत बेत्रमे श्राज जो शासन चल रहा है, वह यद्यपि भगवान महांवोरका हैं 
तथापि वही शस्‍तन आदि पुरुष, आि सुविधिं कर्ता, धर्म घुरन्धर, परम गुरु, भगवाव ऋषभ 
देवने प्रतिपादित किया और वहीं भगवान अजितनाथ झादि २३ तीर्थकरोंने भी । वर्तमानमे 
प्रचलित उनवत यह शासन “वर्तमान तीर्थकरोका शासन” कहलाता हैं। विदेहोमे भी सीम- 
न्धरादि २० तीर्थकर आज वर्तमान है, पर उन्हे इस नामसे न कहकर विद्यमान बीस तीर्थ- 
करोंके' नामसे पुकारा जाता है। वे झ्राज विद्यमान अवश्य है, पर यहाँ उनका शासन प्रवर्ते- 
मान नहीं है । | - 

-: यहाँ पुनः प्रष्न' उठता है कि जब यहाँ चौबीस तीर्थकरोका शासन प्रवर्तमान है दो 
“ऋपभपुर सरान्‌” ऐसा क्यो नही वहा ? इसका उत्तर यह है कि सभवतः दाचाये श्री कुन्द- 
कुन्ददेवने 'पश्चादनुपूर्वीी की अपेक्षा उक्त क्थन किया है। किसी बातकों व्यवस्थित ढगसे 
कथन करनेको आनुपूर्वी वहते है । वह श्न्तुपुर्वी तीन प्रकारवो होती है । पूर्वानुपुर्ची, पश्चा- 
'दनुपूर्वों और यथातथानुपूर्वी । ८ 2 

७ जैसे एक-दो-तीनसे लेकर १०० तक क्रमण कथन करनेव पुर्वानुपूर्वी बहते है । 
सो निन्‍्यानवे आदिसे लेवर एक तक विपरीत क्रमसे गिननेकों पश्चादनुपुर्वी और १०, १५ 
२०, ५०, ४०, ३० आदिका उच्चारण अनुलोम या विलोम ब्रमससे करनेको यथातथातुपूर्वी 
कहते है । इन तीनोमे से प्रद्कत नमस्कार पश्चादरुपूर्वसे विया गया समझना चाहिए । दूसरी 
बात यह भी है कि परम्परासे तीर्थ थ्रा तो रहा है किन्तु बीच-बीचमे वित्तने ही बार शिथि- 
लता झा गई थी। आजका यह वर्तमान तोथ भगवान द्वारा प्रकाशित है । भगवान महावीर 
वर्तंमानमे तीथ्थप्रवर्देनके साक्षात्‌ कारण है, अतः गथ्व।रने उनको सर्वप्रथम रमरण किया 
है । सत्पुस्प छतज्ञदासे परिएर्ण होते है, ग्रतः जिनके वरतंमान तीर्थसे भव्य जीवोका उद्धार 
हुआ है, उनका|स्मरणों करना कृतज्ञताद्योतक ही है । ह 

मद्धलाचरखणख करनेका प्रयोजन---भगवत पच्रपरमेप्लिन ” इस पदका यह अर्थ है--- 
परम उत्कृप्टे पदे तिप्तीति परमेष्ठी ” अर्थात्‌ जो प्रमपदमे अवस्थित है, रहते है, वे परसे्ठी 

भगवान अरहत परसेष्ठी है, क्योंकि वे घातिचतुप्कके अभावसे उत्पन्न हुये अनतज्ञान, अनत- 
ने, ऋनतर ख %र अनस्तवी4रूप परमपदमे रहते हैं। सिद्ध ५ गवान भी पर्सेष्ठी है ब्योकि 


३ 
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हा प्रमदनसार प्रवचन 
> प्राणम, भावकर्म और नोकर्म रूप तीनों प्रकारके बर्म मलोसि रहित शुद्ध सिद्धावस्थारूप 
परमपद्मे रहते है। आचार्य महाराज भी परमेष्ठी है स्योकि वे भी अपनी तपस्या, त्याग, ठैज- 
सविता आदिके साथ-साथ शुद्ध चारित्रका पालन करते हुये श्रन्य भव्य जीवोकों भी उनका 
परिपालन कराते है । सघके समस्त साथु उनका शास्तन मानते है और उसपर चलते है, अत. 
वे थी परमेष्ठी है, उपाध्याय महाराज अ्रनादि निधन श्रुतके हादश अ्रगोका स्वयं अश्रध्ययन करते 
है और अन्य समीपरध भव्य जीवोको भी पढाते है, सदा मुमुक्षु एवं जिज्ञामु जनोंकों धर्मोपदेश 
देनेमे निरत रहते है । सघके समस्त साधु जन उनके वचनोकों भ्रहतके समान प्रमाण मानते 
है, अत वे भी परमेष्टी हैं। जिनका मन विपयकपायोसि दूर हो गया, श्रारम्भ परिग्रहके जो 
सर्वथा त्यागी है, जो ज्ञान, ध्यान और तपमें सदा अनुरक्त है, ऐसे गाधुगण भी परमेष्ठी ही 
हैं। इस प्रकार श्री० आ० वुन्दवुन्द देव बन्दना और नमस्कार करके प्रभुको ममाहत करते 
हैं। वस्तुस्वरूपसे देखा जाय तो हमारी और पाँचो परमेप्ठियोबी सभी की चेतन जाति एक 
ही है। शक्तिसे, द्रव्यसे जो वे है, सो हम है । 

'ण॒मो श्ररहन्ताण' का उच्चारण करते हुये श्री आ० कुन्दकुन्द मानो यह भाव व्यक्त 
करते है कि जंसे स्वपुरुपार्थसे वे अरहन्त बने वैसे हो मै भी स्व-पर दृष्टि रखकर श्ररहन्त 
बनने जा रहा हैँ | श्ररहन्त, सिद्धरूप मेरा भी स्वरूप है, श्रतः उसी मार्गपर में भी चल 
सकता हू । 

हम लोग घरमे भी देखते हैं कि उत्साहहोन व्यत्तिसे काई कार्य कराया नहीं जा 
सकता हैं। जब जिस कामके करनेका मनुप्यमे उत्साह होता है तभी वह उस कामको भली 
भाँति सम्पन्न कर सकता है । श्रत आरा० कुन्दकुन्द पूरे उत्माह श्रौर उल्लाससे आ्रोत-प्रोत 
होकर ग्रन्थरवनाका उपक्रम करते है । 

भक्तका उद्देश््--मच्चा भक्त भगवानवी विस प्रकार रहनि करता है, जरा उसे 
देखिये-- रथ 

बिराग सनातन शानन्‍्त निरप, तिरागय निर्भय निर्मल हस । 

अर्थात्‌ सिद्ध-भगवान विराग है। भक्त मनमे सोचता है कि मेरा स्वरूप भी तो 
विराग है । यह जो राग वितान मेरे दिखाई पड रहा है, वह मेरा स्रभाव नही है। इसे 

मैं निज पुरुषा्थ जागृत करके दूर कर सकता हु। यही वात भझात्मकीतेनमे भी कद है 
वे विराग यहूँ रागवितान' । इसमे भी 'मैं राग वितान न कह कर यह राग वितान कहा 
है । लोग भी कभी अपनेको 'यह ससुरा नहीं मानता ऐसा देहको लक्ष्यमे हक जा कर 
है । कभी कषायको लक्ष्यमे रखकर कहते है कि 'यह ससुरी नहीं मानती | इन रे 

उत्तियोमे भेद कर रखा है । ज्ञात होता है कि अबुभवकर्ता भी भपनी दृष्टिमे शरीर और 


है 
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कृषाय भी भिन्न-भिन्न ही है, मानता है। सम्यकत्वी निजको रागी न समभंकर व्यक्तिरूप 
तत््वमें भेद मानता है स्वभावमे नही । 

सिद्ध भगवान सनातन है। 'सना-सर्वंकालं त्तनोति व्याप्नोतीति सनातन ' अर्थात्‌ 
चिरकाल तक अपने एक -स्वरूपसे अवस्थित है। मै-भी, अपने चैतन्यभावकी अपेक्षा, सदा 
चेतन ही हू, कभी अचेतन नही हो सकता । भगवन्‌ | आप शान्‍्त है क्योकि सैवँविकल्प 
जाल आपके शान्त हो चुके है । मैं यद्यपि सकल्प विकल्पोसे भरा नजर आञाता हु तथापि 
मेरा आत्मा सबसे परे है, शान्त स्वरूप है । यदि स्वभावमे ग्रशान्तिका प्रदेश हो जाय, तो 
वह कभी नहीं निकले । स्वभावदृष्टिसे देखो--ये विभाव पर्यायें श्रशान्ति- झरदिक जलमे तैल 
के समान-ऊपर ही ऊपर तैर रही है, उनका अन्‍्तः-प्रवेश नही है। 

, .. द्र्यदश्सि भक्त और भगवानसे समानता-द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, इन चारोकी 
अपेक्षासे हे भगवन्‌ ! आप निरश है । उनमे कही कोई श्रशपना नही है । द्रव्यकी अपेक्षा आप 
निरश अखण्ड चिन्मय पिण्ड है। मैं भी द्रव्यको अपेक्षा निरश हूँ; मेरे मे भी कोई अश या 
खण्ड नही है । , 

ससारमे धर्म ही महान्‌ है, वह भवसागर तरनेके लिये हृढ सेतु है । धर्मशुन्य जीवन 
जीवन नही । जब तक जीवनमे, धर्म-क्रियान्वित नहीं होता तब तक मनुष्यका,जीवन गरभ- 
वास ही समझना चाहिए । वास्तवमे जीवनका प्रारम्भ होता है धामिक श्रद्धा, आत्म- 
विश्वास एवं आत्म-विकास होने पर | इहलौकिक एवं पारलौकिकं जीवन सुखी एवं समृद्ध 
बनानेके लिये शुभ क्रियाओ्री द्वारा पुण्य बन्ध आवश्यक है---वह आपके जीवन पथमे पाथेय 
का काम देगा किन्तु चुभको अपेक्षा शुद्ध सदा महान और महत्वपूर्ण रहा है । 

द्रब्प हष्टिसे भक्त श्रौर भगवानसे समानता--न्षेत्रकी अपेक्षा सिद्ध भगवान असख्यात- - 
प्रदेशी है तो मै भी अ्रसख्यातप्रदेशी हूँ । असख्यातप्रदेशी होने पर भी सिद्ध भगवान या 
मेरी आत्मामे कोई अश या खण्डरूप विभाग नहीं है कि अमुक स्थानपर ज्ञानगुरा है और 
अमुक स्थान पर दर्शन गुण है । भ्रतः उस अपेक्षा दोनो निरश है । दोनोके सर्वागमे सर्वगुरा 
तिलमे तैलके समान व्याप्त है । कालकी अपेक्षा है भगवान ! आप निरश है। यहाँ कालसे 
मतलब उस पर्यायसे है, जो एक क्षणभावी है। एक क्षरणभावी पर्याय निरण,ही होती है 
परच मैं कालकी अपेक्षा साश हूँ, वयोकि सकषाय हूँ । एक क्षण॒वर्ती कषाय-पर्यायोमे भी 
अविभाग प्रतिच्छेदोका अन्तर रहता है। भावकी अपेक्षा भी आप निरश है क्योकि सामान्य 
तत्त्वरूप भाव एक स्वरूप होता है। उसी प्रकार मै भी निरश हु । इस प्रकार भक्तकी दृष्टि 
विजपर और अपने आराध्य दोनोपर जाती है। सच्चा भवत दोनोकी समानतापर हृष्टि 
देता है । यहाँ काल-पर्यायकी अपेक्षा भक्त और भगवानमे भेद सिद्ध होता है । 
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३० प्रवर्चनसाप 
कह तत्त्व प्रतिपादेनंके चार प्रकार--जिज्ञासु--जीवतंत्व और जीव पदार्थमे कया भ्रन्तेर 
समाधान--यहाँ पर उक्त जीवतत्त्व और जीव' पदार्थमे ही नेही किन्तु जीवतत्त्व, 
जीवपदार्थ, जीवास्तिकाय और जीवंद्रव्य---इन चारका अन्तर बंतलाया जाता है । 
देखो भैया | (कांच्की गोलो हाथमे लेकर) -यंह हांथमे वसंतु है। इसे हमे चार 
दृष्टियोसे देख सकते हैं, द्रव्य, क्षेत्र, काल और भांव । यहाँ द्रव्यका तोंत्पर्य एके पिण्डसे है । 
अत द्रव्यको दृष्टिके जैसा यह. पूर्ण ज्ञात हो रंहा है, वैसा'है । इसे हम इससे अधिक श्ौर 
किसी विशेषतासे नहीं कह सकते, क्योकि, कुँछ विशेषता कही कि क्षेत्र, काल और भाव ईंन 
तीनोमे से किसी न किसीकी श्रपेक्षा श्रा जाती है | श्रत. द्रव्यसे तो यंह काचका गोला है। 
यदि इसेंका ज्ञेत्रवी श्रपेक्षसे वंशंन क्या जाये तो यह वहा जायगा कि ८ ह गोला है या 
ऋपंटा है ७ कालकी भ्रपेक्षासे देखो तो यह १राना है, हरा है आदि बाते केही जायेंगी । भाव 
की दंष्टिसे देखनेपर इसमे जो अनाचयनन्त स्थायीरूप रसादि भाव हैं वे ही ज्ञानंगग्य होते हैं । 
इस तरह जैसे हम इसे चार दृष्टियोंसे देखते हैं उसी तरह जीवको चार दृष्टियोसे देखनेसे जीव 
पदार्थ, जीवास्तिकाय, जीवद्रव्य श्रौर जीवतत्त्व ये चार सिद्ध हो जाते हैं। जबे हम अनन्त 
गुणोके पिण्ड रूपसे देखते है तब वह जीव पदार्थ है वयोकि , 'पदस्य अर्थ पदार्थ: जो परदेका 
वाच्य है, वही पदोर्थ कहलाता है । देन्रवी अपेक्षो 'बहंत प्रदेशी होनेसे जीवास्तिकाय सज्ञा दी 
गई है'। कालकी अपेक्षा तीनो कालोमे वतंमान होनेसे जीवद्रव्य है, क्योंकि द्रव्येंका लक्षण 
“अ्रदुद्ुग्त्‌, द्रवति दोस्यतीति द्रव्यम्‌” कहा है। श्रर्थात्‌ भ्रृंतकालमे जो पर्यायोको प्राप्त करता ' 
रहा, वर्तमानमे कर रहा है और भविष्यमे करेगा, वह द्रव्य कहलाता है। भावकी अपेक्षा 
श्नादनन्त चैतन्यमात्र जीव अ्रथवा जिस गुरुपर दृष्टि देवें, उस गुण मात्र जीव है । यहा 
भाव दृष्टिगत है, इसलिये भाववी अपेक्षा “जीवतेत्त्व” है, तत्त्वका लक्षण भी “तस्य भाव 
तत्वम” कहा गया है । इस प्रकार घारो ऋपेक्षओ्रोसे उक्त चारं। नामोकी साथंकता रिद्ध हो 
जाती है और यही इन चारोमे भ्रम्तेर है। इन चारो अपेक्षाश्रोसे वर्श/न किये बिना वस्तुका | 
सर्वागोण प्रतिपादन नही हो सकता । ह या ह 
, निरासय, निर्मय, निर्मल हंसे--सिंड्ध भगवान निरांम५ है ॥ झ्रामय नाम रोगंका है, 
सिद्ध भगवान शारीरिक मॉनसिक श्रादि संमेंस्त प्रकारके रोगोंसे विमुक्त हो चुके है दे 
निर्भय हैं, क्योकि वे सर्व: प्रकारके भंयीसे विमुक्त हैं | वे सर्व हा रहित हैं भ्रतएव निर्मः 
हैं। श्राप परमहस हैं । जैसे हंसकाःधवल स्वेत व॑र्णा होता है वैसे ही सर्व कर्म कालिमा हुए 
हो जानेसे आप हसके समान होकर भी परमहंस हैं। मैंभी परमेहँस ह। परमहंसका 
पदच्छेद हैः--परम+श्रेह +स” पर नाम बाह-ंदार्थीका है, परमे जिसकी दृष्टिं हो ऐसे 
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बहिरत्मिकों पर कहते है । अह नाम अपने भीतर विद्यमान अन्तरात्मा है। स” का अर्थ 
वह है । यहा वह' का भ्रर्थ परमात्मासे है। इस निरुक्तिका समुदायार्थ हुआ “मैं भूतकालकी 
भ्रपेक्षा बहिरात्मा हूं, वंतमानकी अपेक्षा अन्तरात्मा हु और भविष्यकालकी अपेक्षा परमात्मा 
हूं । इस प्रकार जितने भी जीव है, वे सब तीनो तत्त्वोको लिये हुये है । केवल श्रभव्योमें 
बहिंरात्म॑त्व ही होता है, दो तत्त्व 'नही होते । पर ब्रे भी शक्तिसे तीनो तत्त्वकंर सहित॑' है, 
क्योकि वे भी चेतन द्रव्य है। 

भगवन्‌ | तम॑ भी अन॑नन्‍्तकाल तक मेरे समान भठके थे। आज आपमे भी तीनो 


तत्त्व समाविष्ट हैं। भूतकालकी अपेक्षा श्राप बहिरात्मा और अन्तरात्मा है तथा वंतमानकी 
अपेक्षा परमात्मा है ही । 


.. हस जैसे स्वय स्वच्छ होता है, स्वतस्त्र बिहारी और मानसरोवर वासी होता है 
उसी प्रकार आ्राप भी स्वच्छ है, स्वतन्त्र है, अनन्त ज्ञेयको स्वय जानने के कारण स्वतन्त्र 
बिहारी है तथा सिद्धालयके निवासी हैं । 


इस प्रकारके स्वरूप वाले पचरपरसभेपष्ठियोको भ० कुन्दकुन्दजी प्रणमन और वन्दन 
करते है । प्रणमन तो देहसे होता है और वन्दना वचनसे होती है । दोनो करते हुये भी 
अन्तरगमे क्षायिक भावसे अ्रनुभवरूपसे उत्पन्न हुआ नमस्कार भाव नमस्कार कहलाता है। 


सच्चा भक्‍त कौन ?--हमे भी श्री दुन्दकुन्दाचार्यजीके समान सच्ची भक्ति करनी 
चाहिये । पर हमारी भवित कंसी होती है और हम बसे भवत है, यह एक दृष्टान्तसे स्पष्ट 
किया जाता है । आप ही बतलाइये पिताका सच्चा भक्त कौन है ? जो पिताको ग्रेच्छा 
खिला-पिला करके भी उसकोी,एक भी बात न माने वह या वह जो पिताको शवित न छूपा- 
कर रूखी सूर्खी रोटियों भी खिला करके कहना मानता है। मेरे ध्यानसे दूसरे पृत्रको ही आप 
अच्छा कहेगे । उसी प्रकार हम लोगोको बीतराग भगवान का सच्चा भक्त होना चाहिए 
ग्रौर उनके बतलाये मा्गपर चलना चाहिए । यदि ऐसा न करंगे तो जैसे अ्नन्तकालसे आज 
तक ससारमे भटके है और इसी प्रकार आगे भी भटकते रहेगे । 

वीतराग भगवौन तो अपने भवतोसे बार-बार यंही कहते है कि तुक लोग मेरेमे भी 
भविंत मंत करो । यंदि मुझमें राग करोगे तो पृण्यका बन्ध होगा और उसके फलसे तुम्हे 
स्वंगेमे उत्पन्न होना पडेगे।। वहाँ 'सहस्रो देवियोसे ससर्ग होगा | सभव है, उस समय तुंम 
मुझे भी भूले जावो । इससे 'उंत्तम तो यही होगा कि पीछे भूलनेकी अपेक्षा तुम मुझे यहाँ 
पहिले : ही भूल जांञ्रो । अर्थात्‌ मेरी भी -भवित मत करो, वीतराग मार्गी रहो, पर भगवान 
ज्यो-प्यो अपने भव्तको मना करते है त्यो-त्यो वह और ज्ञी अधिक उनकी भवित करता है । 
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३२ प्रवचनसार प्रवचन 

, - विरागभक्ति भवतररासेतु--आचार्य श्री वुन्दकुन्दने, यह कितना सुन्दर ग्रथ बनाया ? 
वे इस भवसे मोक्ष तो गये नही । उन्तका सम्यवृत्व सहित ही मरण हुआ होगा, तो देवगति 
में ही गये होगे | वहाँ उन्हे ग्रधिक ऐश्व्य वाले देवका पद मिला होगा । हजारो देवियाँ 
मिली होगी और वे उनमे रमकर अपने इष्टदेवको भूल गये होंगे अथवा यह भी सभव है कि 
वे लौकान्तिक देव हुये हो । इसीलिये वीतराग भगवान बराबर अपने भक्‍तोसे यही कहते -है 


कि तुम लोग मुझमे राग मत करो । भगवानने यह कभी नही कहा कि जो मेरी भक्ति - 


करेगा उसे मैं तार दूगा, प्रत्युत वे तो बहते है कि हे मेरे भक्तो | जब तक तुम लोगोमे मेरी 
भवितका भी राग रहेगा तब तक तिर नही सकोगे । ऐसा सुनकर सामान्य जनोकी भक्ति 
तो बढती है, पर जो पहुचे हुए व्यव्ति होते हैं, उसकी भक्ति करते करते भवित छूट जाती 
है । 

किसीके कर्ता मत बनो--कोई फिसीका कुछ नही करता, मात्र अपनी ही चेष्टा 
किया करता है, किन्तु हम परकी दृष्टि रखबःर मानते है, यह ही हमारा सुखदाता है और 
यही हमारा दु खकारी है, मैंने इसको पाला और मैने इसका उपकार किया, ऐसा मानना 
अज्ञान है । जहाँ | विरुद्ध कतृत्व बुद्धि आई कि अ्रनेकानेक दुःखोका सामना करना 
पडा । सुख कर्ता बननेमे नही, ज्ञाताद्रष्टा बननेमे है | अतः सदा ज्ञाताद्रष्टा ही बने रहो--- 

एक रासू नामका लडका था, वह कही घोडेपर सवार होकर गया। रास्तेमे शाम 
हो गई झ्औौर एक जुलाहेकी पत्नीसे पूछकर उसके यहाँ ठहर गया तथा परिचयमे 'उसने अपना 
नाम बतलाया 'तू ही तो था ।” शामकों भोजन सामग्री लेने पासके बनियेके पास गया श्रौर 
बोला कि पैसे मैं सवेरे दूंगा, तथा पृद्दनेपर उसे »पना नाम “मैं था” बतलाया ।' उसने रातको 


भोजन पकाया और झलस्यवश पानी वगैरह उसने बाहर न फंवकर कोठेमे ही रुईपर ' डाल , 


दिया । सवेरा हुआ और राम चल दिया | जब जुलाहा घर आया और रुई गीली देखी तो 
उसने पूछा--यह्‌ रुई खराब विसने वी ? यहाँ रातको वौन ठहरा था। पत्नीने कहा-- तु 
ही तो था ।” अरी ठीक-टीक क्यो नही बताती, जुलाहा क्रोध त होकर बोला * पत्नी बोली- 
मैं सच कहदी हू यहाँ जो रातको ठहरा था वह 'तू ही तो था ।' जुलाहेकों क्रोध आया श्रौर 
उसने स्त्रीको पीटना शुरू कर दिया ।, बनिया उसे पिटता न' “देख सका' श्र वस्तुस्थिति 
समभकर बोला--यहा जो रातको ठहरा था वह मैं था' तुम उसे क्यो पीटते हो ? जुलाहा 
बोला--तु था, तो तू आ जा और जुलाहेने उसे डण्डे मारना शुरू कर दिये। वंसे ही भैया ! 
जो बीचमे किसीका कर्ता धरता बनता है तो उसपर भी विभावके डडे पडते हैं। यदि बनिया 
वह सब कुछ जानता भर विवेकसे समभाता तो उसे मार न खानी पडती । उसी प्रकार . 
यदि- तुम भी ज्ञाताद्रष्टा बने रहो तो तुम्हे भी विभावके डडे नही खाने पडते । किन्तु भैया ! 


हे 
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हे है 
सोचत्ते तो यहीं हो कि मै पुत्री, स्त्री एव माता पिताकी सहायता करता हू या वे मेरी सहा- 


यता करते है। बस भैया | यही बुद्धि तो कष्टप्रदायिनी है, और ससार बढाने वाली है । 


यहाँके अनुभवोको भी देख लो । जब तक बालक अकेला स्वतन्त्र रहता है तब निर्म- 
लतासे बना रहता है, खुश रहता है। इसका बाह्य स्थुल कारण हैं कि-- 


जब अवस्था कम होतीं है तब आत्मामे निर्दोषता एवं पविन्नता रहती हैं| किन्तु जब 


 लडकेकी शादी हो जाती है तब उसमे मायाचारी झा जाती है और वह विविध मायावि पूर्ण 


चेष्टाएँ करता है । कारण यह हुआ कि स्वामित्व बुद्धि श्राई उसके मनमे । परच्तु भैया उसकी 
भयशील क्रियायें यह ही तो प्रभावित कर रही है कि यह पाप ही है । पापाचारसे दूर रह- 
कर निज पविन्न स्वभावकों देखो, यही शातिका मार्ग है | 


धर्स ही जीवन है--इ्स प्रकार पचपरमेष्ठी और वर्तमान तीर्थकरोका भली भाति 
आदर करके, . इतना आ्रादर कि यह उनके ही रूप हो जाय । अरब ग्रन्थकॉर ग्रन्थ आरम्भ 
करनेकी प्रतिज्ञा करते है--सर्वारम्भेण” अर्थात्‌ पूर्ण रूपसे तैयारी करके ग्रन्थका प्रारम्भ 
करते है | जहाँ महल युद्धका खास आयोजन चल रहा हो, वहाँ कोई लडने वाला मल्‍ल यह 
भाव नही रखता कि मैं पहिले सामान्य रूपसे लड॑गा, फिर विशेष रूपसे लड॑गा । इसी प्रकार: 
ज्ञायकभाव रूप धर्मतत््वका अग्लोकन कर लेने वाला स्व आरम्भसे यथा शीघ्र धर्मोपार्जनके 
लिये उद्यमी होता है वह तो घर्मको ही अपना जीवन समभता है । ह 

भैया ! एक सेठजी थे ।उनके यहाँ १० बजे भोजन वेलासे एक नव-वयस्क साधु 
आहारा्थ गये । भ्राहार करनेके बाद धर्मोपदेशके लिये बैठे कि इतनेमे सेठकी पुत्र बधुने पुछा- 
महाराज ! आप सबेरे क्यो आ गये ? साधु बोले-मुझे समयकी खबर नही थी । साधुने 
पूछा--बेटी | तेरी उम्र क्या है ? वह बोली--मभेरी उम्र चार वर्षकी है । साधु-तेरे पत्ति 
की उम्र कया है ? पुत्रबधु-मेरे पतिकी उम्र चार मासकी है | साधु--ससुरकी ,उम्र क्या'है ? 
पुत्रवधु--अभी 'मेरे ससुरुजी तो पैदा नहीं हुए । साधु-बेटी ! तुम ताजा खाती 
हो या बासी ? पुत्रबधू-महाराज ! भ्रभी तक तो बासी ही खाती हू । सेठजी इन 
अटपटे प्रश्नोत्तरोको सुनकर बडे हैरान एवं आश्चर्य चकित हुये वयोकि साधु तो ठीक समय -: 
पर ही आये थे और उनसे पूछा गया यह कि तुम इतने सबेरे क्यो आये ? उम्र, सम्बन्धी 
प्रश्नोत्तर तो सारेके सारे ही अटपटे है और यह प्रतिदिन ताजा भोजन भी करती है और 
साधुसे कहती है कि बासी खाती हू। साधुजी तो आहारसे चल दिये किन्तु प्रश्नोत्तरोको 
जाननेकी लालसासे सेठजीको चैन न थी । जाकर पुत्नवधूसे पूछने और कहने लगे । तूने लो आज 
मेरे घरकी लुटिया डुबो दी । पृत्रवधू समक गई कि ससुरजीने हम लोगोकी बातोका अभिप्राय 


६ 
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नही समझा । भरत बोली--ससुर जी ! साधु जी के पासमे ही चलकर समाधान कर लिया 
जाय । दोनो वहाँ पहुचे । सेठ जी ने पुछा--महाराज ! आपके एवं मेरी पृश्नवधुके बीचमे हुई 


वार्तालापका क्या अर्थ है ? 
' धर्मश्रद्धा होनेपर जीवनका प्रारस्भ--साधु बोले--देखों ! इसने मुझसे पूछा था 


कि इतने सवेरे क्‍यों झ्राये ? इस प्रश्नका तात्पर्य था कि मैं इतनी अल्पायुमे दीक्षित क्यों - 


हो गया ? मैंने इसका उत्तर दिया था कि समयकी खबर न थी। इसका अभिप्राय यह था 
कि सुझे अपनी आयुका पता नहीं कि कितनी है, न जाने कब मृत्यु हो जाये ? अत* नववय 
मे ही दीक्षित हो गया । सेठजी बोले--महाराजु.! इसकी उम्र तो २० वर्षकी है फिर इसने 
४ वर्ष की क्यो बतलाई ? और पति तो २५ वर्षका हैं श्रौर उसकी उम्र ४ माहकी कही । 


मैं तो वृद्धावस्थाको प्राप्त जीएॉकाय आपके समक्ष खडा हू और यह कहती है कि अभी मेरे 


ससुर पैदा ही नहीं हुए । साधु बोले--बेटी | सेठजी का समाधान कर। पुत्रवधू बोली-- 
मुझे धर्मकी श्रद्धा चार वर्षसे ही-हुई है, अत मैनें अपनी उम्र ४ वर्षकी बतलाई और पतिदेव 
की धार्मिक श्रद्धां चार माहसे ही प्रारम्भ हुई है, अत” उत्तकी उम्र ४ माहकी बतलाई है 
किन्तु आपके मनमे वह धर्म-श्रद्धा तो अ्रभी तक हुई ही नही अ्रतः मैने कहां कि ससुरजी 
तो अभी पैदा ही नहीं हुये । सेठजी बोले--महाराज ! यह प्रातः एवं सन्ध्या दोनों समय 


ताजा आहार करती है फिर बासी खानेकी, बात कैसे कही ? इसका पुत्रवधूनें उत्तर दिया- . 


महाराज, हम लोगोने जो पूर्व जन्ममे पुण्य कमाया है उसीका फल हम आज भोग रहे हैं । 
नया पुण्य तो हम कुछ भी उप्राजित नही कर रहे हैं। अत. मैंने वासी खाने की बात 
कही ।, सेठजी प्रश्नोत्तरोकों समाधानित कर घर चले गये । ठीक है, झात्मश्रद्धा बिना जीवन 
व्यर्थ है । । 
रे मूढ | तू आत्माकी खोजमे निकला है ? जिज्ञासु है उसका | किन्तु वह तुझे यहाँ 
हाँ मिलेगी ? स्वय अनन्तगुणदुक्त श्रात्मा तुममे विद्यमान होते हुए भी 
उसकी खोज कर रहा है--अतः उपहासका पात है। यह तो पानीमे मीन 
समान बात होगी । तु आत्माकी खोज कर स्वयमे, 
,फिर सदाके लिये सुखी हो जायगा । जिससे तू 
ध्यान एवं तपादि तपता।हूँ ओर जिसकी 


बाह्य जगत्‌मे के 
ग्ज्ञानवश तू उस 
प्यासी, मौहि सुन-सुन आवे हाँसी' के समा 
उसका एक बार साक्षात्कार हो जाने पर: 
हे - ज्ञानमय, दर्शनमय कहलीता है, ज्ञान, ] 
35 निश्चल दशा मोक्षप्रदायी है । वही आत्मा है, तू उसका स्वामी हम 
है, पर उसका अनुभव त्रात्त ने कर सका। आत्मानुभवन गूंगेके द्वारा खाई गई श 
उसके सवेदनका बचनोसे वर्णन नहीं किया जा सकता | 


सहृश उसके ही द्वारा सवेद्य है, उ 
विरागी विषयोमे लिप्त नहीं होते-इस कयाका ग्रभिप्राय -यही है. कि जब तक 
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मनुष्यकी धामिक श्रद्धा नही ज्गी तब तक.वह गर्भमे ही है, जन्मा नहीं है श्रोर तब तक 
वह नवीन पुण्य उपाजित नहीं करता है बासी ही खा रहा है । यदि धमंशुन्य्‌ जीवनकों ही 
जीवन- माना जाय तो फिर केवल इसी भवकी उम्रको ही क्यों बताया जाय ? अनादिसे ही 
हम लोग धर्मशुन्य जीवन बिताते आ रहे है तब यही कहना चाहिए कि -हमारी उम्र अनन्त 
कालकी है । ' । ह 
भगवान दुन्दकुन्दाचार्य भी ११ वर्षकी अत्पायुमे दीक्षित हुये थे । जिसके हृदयमे 
वैराग्य जग जाता है, सवेग उत्पन्न हो जाता है, वें विषय कषायोके कर्दममे लिप्त नही रह 
सकते । जब और जिस ग्रवस्थामे यह बोध उत्पन्न हो जाता है, तभी मनुप्यका मोह द्रर हो 
जाता है। ३३३ 
अब आगे ग्रन्थका प्रारम्भ होगा, इसके पहिले श्री परमपृज्य अ्रमृतचन्दसूरि जी कहते 
है--सर्वारस्भेण मोक्षमार्ग सम्प्रतिपद्यमानः प्रतिजानीते | तात्पय यह है कि आसन्न निकट 
भव्य, भेदविज्ञानसे ओतप्रोत, एकान्‍्तवादके हठाग्रहसे दूर, पक्ष परिग्रहसे रहित, मध्यस्थ, मोक्ष- 
तत्वके हढनिश्वयी भगवान्‌ श्री दुन्दंकुन्दाचायं श्री वद्धमान भगवानकों आगे करके समस्त 
पचपरमेष्ठियोको द्रव्य-भाव नमरकारसे बहुमान करते हुये ग्रभ्थ क्या बनाते है--साम्यभाव 
- की प्रतिज्ञा करते है । ह 
अब श्री कुन्दकुन्दाचाय जी की वाणी मगलाचरणपू्व॑क प्रारम्भ होती है -- 
एस सुरासुरमणुर्सि्वदिद धोदघाइकस्ममल । 
परणामामि बड्ढमारा तित्थ धम्मस्स कत्तार ॥१॥ 
यह मै, सुर, असुर और मतुष्योके, इन्द्रोसे बन्दित, धो दिया है घातियाकर्म रूप मल 
को जिसने और धर्मुूप तीथेके कर्ता ऐसे वर्धंमान स्वामीको प्रणाम करता हू । 

“/ भेदविज्ञानक्ती पराकोप्ठा--गाथामे प्रयुक्त यह! (एप ) पद ग्रन्थ-रचयिता की ओर 
सकेत है और मै” अह' पदसे स्वसवेदन प्रत्यक्षकी ओर भाव व्यक्त किया गया है। यह 
ग्रन्थ भी रच रहे है और स्वसवेदन भी कर रहे है । जैसे कि मानो कोई लिखता भी जाता 
हो और वार्तालाप भी करता जाता हो । है न 

व्याकरण शास्त्रसे भी इसका कुछ रहस्य खुलता हैं। यहाँ 'एपः यह अन्य पुरुषका 
क॒तु पद है और 'प्रशमामि' उत्तम पुरुषका क्रियापद है। आप यह सोचेंगे कि किसी भी 
व्याकरशममे कर्ता क्रियाका वाक्यमे ऐसा मेल नहीं देखा जाता | किन्तु होता यह है कि जिस 
नि पुरुषकी क्रिया होती है उसी उसी पुरुषका कर्ता होता है। त्तब इसका समाधाव बा 
रा भाई । इसका समाधान सह हैँ कि आचार्य अपने ही आत्माको प्रत्यक्ष करते हुये-कह 
रहे है, इसलिये इसके बीचमे अह' लगाकर गर्थ होता है। स्वसवेदन ज्ञानसे प्रत्यक्षीभूत, 
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'चैतन्गस्वरूप, परमर्पारिणामिक भावमय, स्वभाव पूर्ण यह मैं आत्मा वद्धंमान स्वामीको 
नमस्कार करता हू । ग्रहों ! यह अद्भुत बात है। जो यह नमस्कार कर रहा है सो मैं नहीं 
हु । जिसे यह मैं आ्रात्मा कहा गया, वह नमस्कार नही कर रहा, फिर भैया ! यह ज्ञानीकी 
लीला है । ध्र्‌ व, त्रैकालिक, श्रकालिक,' निविकल्प बुद्ध तत्वभूत सत्य आत्माकी ओर लक्ष्य 
करने वाले, उसकी ओर उन्मुख होने वेलि, परिणुत होने वाले गुरु ज्ञानी उस आरम्भके समय 
तीर्थनायक श्री वर्द्धभान स्वामीके विषयमे बहुत सन्‍्मान भावसे कितने भरे हुए है कि सुध- 
बुध भूलकर उच्च शुभ क्रिया कर रहे हैं । ) 
स्वसंवेदनसे आ्रात्माका प्रत्यक्षीकरण--वास्तवमे यह श्रात्मा स्वसवेदन ज्ञानके द्वारा | 
ही प्रत्यक्ष होता है । कोई कहे-मुभे आत्मा दिखा दो । तो उसमे रूप, रस, गध, स्पर्श नही, . - 
फिर उसे कैसे दिखाया जा सकता है ? जब यहाँ चतुर्थ काल था, साक्षात्‌ केवलज्ञानी भी 
विद्यमान थे, तब भी वे किसीको हाथपर रखकर 'यह श्रात्मा है! ऐसा साक्षात्‌ नहीं दिखा 
सकते थे । यह तो सबको स्वसवेदनमे भा ही रहा है । दर्शन ज्ञानस्वरूप यह श्रात्मा है। मैं 
दशेन ज्ञान सामान्य स्वरूप हु । ै 
सामान्य और विशेषका स्वरूप---जिज्ञासा--यहाँ 'दर्शन ज्ञान विशेष स्वरूप हु! ऐसा 
क्यों नही कहा ? समाधात--इसमे एक रहस्य है| पहिले सामान्य विशेषके स्वरूपको आम 
के दृश्टान्त द्वारा प्रगट किया जाता है । जैसे कोई आम श्रपती प्रारम्भिक दशामे कैरी रूप 
था अर्थात्‌ कुछ काले रगकों लिये हुए था। जेब वह कुछ बडा हुआ तब उसका हया रत 
प्रगट हुआ | कुछ भर बडे होनेपर पीला रग प्रगट हुआ झौर शअन्तमें पुरा पक जानेपर लाल 
रग प्रगट होता है तब यहाँ देखों रूपके क्तिने रूप परिवर्तन हुए ? जिसमे इन रूपविशेषोके 
परिवर्तन हुए वही रूपसामान्य है ओर जो काले, हरे, पीले, लालरूप विभिन्न परिवर्तेन हुए ' 
है, वे सब रूप विशेष है। यहाँ विचारों तो रूप विशेष तो सबकी समममे, देखनेमे श्राता है क्‍ 
- परन्तु रूपसामान्यका दरशन नहीं होता । वह तो केवल (मात्र) ज्ञान द्वारा ही गम्य है । इसी के 
प्रकार यह आत्मज्ञानस कभी घटकों जानता है, कभी पटकों जानता है, तो इन घटपटादि 
ज्ञानविशेषोमे परिवर्तित होता रहता है । ये ज्ञलविशेषके परिवर्तन ग्रस्थायी हैं, क्षणभगुर हैं । 
अत' इन्हे आत्माका स्वरूप नहीं मान सकते । यदि इन ज्ञानविशेषोको आत्माका स्वरूप माना 
जायगा तो विवक्षित ज्ञानविशेषके श्रभाव होते ही आत्मा या ज्ञाकका भी अभाव मानना 
पड़ेगा । ये शञानविशेष आत्मा की पर्याय तो अवश्य है, परन्ठ उन विशेषोंके है ही लक 
नही है | तो फिर उन ज्ञानविशेषोमे अन्चय या एक सतानरूपसे रहने हर स्था तक बदलने 
है, वह तैकालिक है और वही आत्माका स्वछ्ा है । देखो | बालकसे वृद्धाव कक । 
वाली क्‍्य। वस्तु है ? जो बदलने वाली -हो करके भी बनी रहती है, वह हैं मं ु | 
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प्रवचचसार प्रवचतत ३७ 


मनुष्यको किसीने नही देखा । जैसे मनुष्योकी! देख रहा हू, वह केवल बाल, वृद्ध, युवा आदि 
पर्यायोको ही देख रहा हू, मनुष्यत्व तो सबसे व्याप्त है । वह मनुष्य तो केवल ज्ञानंग्रम्य है । 
मै ज्ञानविशेषोमे चलता अवश्य हू, पर मैं ज्ञानविशेषरूष नहीं हु । यदि मै ज्ञानविशेष - 
रूप हो जाऊं तो विवक्षित विशेष ज्ञानके समाप्त होनेके साथ ही मै भी नष्ट हो जाऊँगा--अतः 
मै ज्ञान सामान्यरूप हु । यह मैं इन्द्रियगम्य नहीं, किन्तु स्वसवेदनगम्य हू । 
श्ात्मका अन्वेषण--लोगोकी दृष्टि परपदार्थमि अटकी रहती है, कारण है कि उन्हे 
आत्माका ज्ञान नही होता । यदि परका लक्ष्य छोडकर परको पर जानकर अपने स्वभाव रूप 
रहे, तो आत्मा हस्तगत ही तो है। आत्माका जानना कोई भ्रधिक कठिन नही । एक वेदान्त 
की कथा है कि कोई मनुष्य किसी वेदान्ती साधुके पास गया और पृछने लगा--भहाराज ! 
आत्मा क्‍या वस्तु है ? वे बोले---भाई | मेरा मित्र एक मगर है, अमुक सरोवरमे रहता है, 
उसके पास जाओ, वह तुम्हारे प्रश्तका उत्तर देगा और तुम्हें बतलायेगा कि ग्रात्मा क्‍या वस्तु 
है ? वह जिज्ञासु सरोवरपर पहुचा और मगरकों देखकर बोला--भाई मगर | मुझे यह बत- 
लाझ्रो 'कि शआञात्मा क्‍या वस्तु है ? वह बोला--भाई ! भुझे बडे जोरसे प्यास लग रही है। 
तुम जाकर किसी कुएसे अपना लोठा भरकर लाझो और मुझे पहिले पानी पिला दो । पीछे 
मै तुम्हारे प्रश्वका उत्तर दूँगा । आगन्तुक बोला--भाई | तुम बडे मूर्ख मालूम पडते हो जो 
पानीसे रहकर भी प्यासे हो । मगर बोला--और तुम सुभसे भी अधिक मूर्ख हो जो तुम 
स्वय ही तो ज्ञानसे परिपूर्ण हो और मुभसे पूछते हो कि आत्मा क्‍या वस्तु है ? भरे ! जो 
तुम पूछ रहे हो वही तो आत्मा है। जिसे यह जिज्ञासा हो रही है, जिसके भीतरसे जाननेका 
विकल्प उठ रहा है, जो मुभसे पूछ रहा है--वही तो आत्मा है। आगन्तुक मगरका उत्तर 
सुन विस्मित हो गया और आत्मबोध पाकर प्रसन्न होता हुआ अपने घर चल दिया | 
स्वका ज्ञान करो परका नहीं--उक्त कथानकसे भी यही सिद्ध हुआ है कि यह 
आत्मा स्वसवेदन प्रत्यक्ष गम्य है। सबका सार यही है--'एक मैं आत्मा ह।/ देखो | 
व्याकरण शास्त्रके नियमसे अह'” उत्तम पुरुष है, 'त्वमा मध्यम पुरुष है और इन दोनोंके 
अतिरिक्त शेष सब श्रन्‍्य पुरुष है । उसे अग्रेजीमे क्रमशः फरटे परसन, सेकिन्ड परसन और 
थडें परसन कहते है । उन व्याकरण प्रयोगो से भी सिद्ध होता है कि केवल 'मैं' तो फर्स्ट है, 
और इस ही को--कर्म मलीमस अपने आपको जब समझाया जाता है, तो उस समय तुम या 
तू का लक्ष्ययूत उसी आत्माकों सबोधनमे कहा जाता है--और भेरे अतिरिक्त जगतके जित्नें 
भी पदार्थ है वे सब थर्ड परक्षन है । भाई | थडे और सेकिल्ड परसनमे मोहको छोडकर फस्टे 
परसनमे ही रुवि करो, अपनी आ्ात्माको अपनेमे लगाओ । स्वयको समझे बिना परका सर्व ज्ञन 
भी व्यर्थ है । जब तक परके ज्ञानका उपक्रम करते रहोगे तब तक स्ववोध नही हो सकेगा । 
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गुण: हि सर्वन्न पद निधीयते--यहा श्री कुन्दकु'दाचार्यके एप” पदका भाव श्री 
शरमृतचदसूरिने व्यक्त किया है कि 'दर्शन-ज्ञान-सामान्य-आ्रात्मा' ऐसा कहकर झात्माका वह 
परिचय दिया है, जिसके द्वारा एक दृष्टिसे जिन प्रभुकी वन्‍्दना करना है, उनकी तुलना हो 
जाती है । वह वन्दनाका अन्तरगसे श्रधिकारी क्या ? जो अपनेको पतित, दीन, हीन श्रौर 
नीच ही समभता हो । लोकमे भी ऐसा ही देखा जाता है। जब कोई व्यक्ति किसी राजासे 
या प्रतिष्ठित अधिकारीसे मिलने जाता है तो अपने परिचय-पंत्र पर अपनी पदवी आरादिका 
उल्लेख कर अपनी योग्यताका परिचय देता हे, तभी राजा आदि उससे सम्मानके साथ 
मिलते है। यदि कोई अपने परिचय-पत्रमे यह परिचय देवे कि मैं दीन हू, गरीब हैं, भिखारी 
हैँ तो उसके भेंट करनेके लिए कभी भी राजादिकी श्रोरसे स्वीकृति नहीं मिलेगी। इसी 
प्रकार आचार्य श्री कुन्दकुन्दने भी गौरवपूर्णों शब्दोमे भगवान महावीरकों अपना परिचय 
दिया है--मेै दर्शन-ज्ञान-सामान्य-स्वरूप आत्मा हु । 
स्वभाव और विश्नाव--आत्मशातिका उत्तम उपाय समाधि है । सर्व प्रकारके मान- 
सिक, वाचनिक एवं कायिक विकल्पोको त्यागकर मात्र आत्मतत्त्वके निरीक्षण एवं “परीक्षण 
मे सलग्न हो जाना, तथा उसमे तल्‍लीन होकर “यह मेरा है और यह है दूसरेका” इत्यादि 
वैभाविक विकल्पजालोकी उत्पत्ति ही न होने देना समाधि है। उस निविकतल्पावस्थामे 
आत्मा ही हमारा ध्येय, आत्मा ही हमारा ध्यान और स्वय गआत्मा ही ध्याता होता है । 
यही अवस्था समाधिकी श्रेष्ठतमावस्था है और आरात्माके विकासका भ्रेष्ठटमण साधन है । 
सुरासुरवन्दित वद्धंसान - वैसे है वर््धमान स्वामी ? सुरासुर मानवोसे इन्द्रोंसे वन्दित 
है । इन तीनो इन्द्रोका उल्लेख उपलक्षरा मात्र है, अतः सुरेन्द्रसे समस्त ऊध्व॑लोकके जो इन्द्र 
है उतका और सूर्य, चन्द्र तथा अहमिन्द्रोका भी ग्रहण करना चाहिए । असुरेन्द्र पाताल लोक 
का स्वामी माना गया है उससे सभी भवनवासी ओर व्यन्तर देवोंके इन्द्रोका ग्रहरा करना 
चाहिए । मनुष्य शब्दसे तियंग्लोक, मध्यलोक ध्वनित किया गया है, भ्रत मनुष्येन्द्रसे मनुष्यो 
का इन्द्र शरक्रवर्ती भौर तिर्य॑ज्चोका इन्द्र सिंहका ग्रहण करना चाहिए । इस प्रकार भगवान 
महावीर तीनो लोकोके शतवद्य है । जिसका अभिम्नाय यह हुआ कि ससारमे जितने भी प्राणी 
है उन संबके द्वारा भगवान महावीर वदित हैं | यहाँ नारकियोको भी इस वन्दनासे वचित नहीं 
समभना चाहिए। भ्रसुर शब्दके उपलक्षणासे अ्रधोलोकके निवासी सभी सज्ञी नव ग्रहरा 
किया गया है। इस भ्रकार भगवान महावीर जिन जगत्रयके श्रेष्ठ जीवोसे वन्दित का 
सर्व श्रेष्ठ, सर्वेमान्य और महान हैं--यह स्वय सिद्ध हीं जाति है अल हे 
अनेक जीव चाहे वर््धमान स्वामीको न समभें, न जानें तो भी वद्धेमाव स्वामी जिस व 
कारण पूज्य हैं वह भावगुर सभीके सन्मानकी वस्तु है । 
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प्रभुले जगतका उपकार--जिज्ञासा--यदि भगवान महावीर सुरासुरादिकके इन्द्रोसे 
पूज्ये है, तो भले ही रहे, इससे हमारा क्‍या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? समाधान--वे श्री वीतराग 
वद्धेमान स्वामी सभीके द्वारा वन्दित होनेसे तीनो लोकोके गुरु सिद्ध होते है । क्योकि तीनो 
लोकोंसे नमस्कृत है--अत वे तीनो लोकोके गुरु है । हिंतानुशास्ताकों गुरु कहते है। भगवान 
महावीर स्वामीने प्राणीमात्रके हिंतका उपदेश दिया है ।,अतः वे सबके गुरु है। तीन जगतके 
जीवोके द्वारा आराधना किया जाने वाला जो ज्ञायक भाव है, उसके भगवान प्रतिष्ठापक है 
अधिनायक हैं, इसलिये भी वे तीन लोकके गुरु सिद्ध होते है । हम उन्हीं अपने गुरुके उपदेशों 
का निमित्त पाकर स्वचतुष्टयमे अपनी परिणतिसे शुद्धि प्राप्त कर रहे हैं । हमपर उनका महान 
उपकार है । 

प्रम दयालु आचार्यदेवने अनेक मुमुक्षुओको यह समझाया है कि यदि शाश्वत सुख 
शाति चाहते हो तो वीतराग जिनेन्द्रदेववी उपासना करो, उनके उपदेशोसे अ्रपने हृदयस्तलकों 
आपूरित कर लो । 

धोदघाइफस्समलंका स्पष्टीकरण--अब ह्वितीय विशेषण घोदघाइकम्ममल”' (घौत- 
घाति-कर्म-मल) का अर्थ प्रारम्भ होता है। धो डाला हैं घातिया कमोके मलको, अथवा 
घातिया कर्मरूपी मलको धोया है जिन्होंने ऐसे श्री वद्धमान स्वामी है । जो स्वभ्वावगत नहीं 
होता वह धोनेसे घुल जाता है श्रर्थात्‌ अपनेसे पृथक हो जाता है । जैसे वस्त्रका मैल जलसे 
धोनेपर छूट जाता है, पर वस्च्रका जो स्वाभाविक रूप है वह धोनेपर कभी दूर नही हो 
सकता । यह घातिया कर्मरूप मल भी जीवका स्वभावगतं मल नहीं है। इसलिये यह भी 
भेदविज्ञानहपी जलसे धुल जाता है श्रर्थात्‌ आत्मासे श्रलग हो जाता है । यहाँ विचारणीय 
बात यह है कि आत्मा द्रव्य कर्मोको नही धोता क्योकि वे परवस्तु है और आत्मा परवस्तुका 
नही है। अत. आत्मा अपने रागद्वेष मोह आदि भाव कर्मोको ही धोता है और भावकमोके 
धोनेसे आत्मासे सम्बद्ध द्रव्य कर्म ऋपने आप धुल जाते है । दे 

हृष्ठान्तपृवंक कर्ममलके धुलनेका वर्शान--जिज्ञासा--आत्माके विभावपरिणमन धोने 
से कर्म कंसे धुल जायेंगे ” समाधान--आत्माके विभावपरिणाम भी नैमित्तिक होनेसे पर है 
वे भेदविज्ञानरूपी जलादिमे धुल जाते है । इसी बातको एक दृष्टान्तसे स्पष्ट किया जाता हज 
जैसे एक दर्पण सामने है और हरे रगका उसमे प्रतिबिम्ब पडा तो वह प्रतिबिम्ब किसवः 
है ? दर्षराका या सन्मुखस्थित हरित पदार्थका ? यदि उसे दर्पणका मानता जाय, तो उस ह. 
पदार्थके दूर होनेपर भी प्रतिबिग्बकों हटना नही चाहिए, और यदि हरे पदार्थका माना जाय 
तो सरमुख स्थित घट पटादि किसी भी पदार्थमे उसका प्रतिबिम्ब पडता चाहिए ? पर ये 
दोनो ही बातें नही होती । अ्रतः उस प्रतिबिम्बको न दोनोका कह सकते है और न यही कह 
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सकते हैं कि यह दोनोका नही है । इसी प्रकार राग्रादि भाव किसके है ? कया श्रात्माके है ? 
यदि है तो सिद्धावस्थामे उनका श्रभाव वयो' [ यदि कमंके है, तो उसे ही दुख भोगना 
चाहिए । किन्तु ऐसा भी प्रतिलक्षित नही होता । तब क्‍या है ? निश्चित किसीका नही कहा 
जा सेकेता। इसीलिए तो विभिन्न मतवालोमे से किसीने इस जगतको विवर्त रूप माना है 
और किसीने मायारूप । वास्तविक बात तो यह है कि वे रागादि विभाव भाव कर्मके मिमित्त 
से होनेके कारण कर्मके कहलाते हैं और आत्मामे होनेके कारण श्रात्माके कहे जाते है | इस- 
लिये दोनोंके भी है और दोनोके भी नही है। जैसे किसी बालकको कहा जाय कि यह माँ > 
और बाप दोनोका है श्रथवा दोनोका भी नही है । 
इस प्रकार विभिन्न विविक्षाओसे अ्रपेक्षित वस्तु तत्त्वका ज्ञान हो गया, पर यदि कोई 
प्रश्न करे कि--क्या ज्ञान हो गया ? तो , कह नही सकते, क्योकि [तत्त्व जाननेके लिए जो 
उपाय काममे लाये जाते है, वे तत्व जान लेनेके पश्चात्‌ त्याग दिये जाते हैं, ग्रहण नहीं 
किये जाते । 
समझ, सुन, चेत सयाने--भगवान महावीरने घातिया कर्मरूप मलका सम्पूर्ण एव 
समस्तरूपेरा प्रक्षालन और परिमार्जन कर दिया है । ऊपरी चोजका धोना सरल है। पानी 
से बाह्मद्रव्य धो लिए जाते है, परन्तु भेदविज्ञानके जलसे अथवा समता-भावरूप सलिलसे 
घाये जाते है रागादिक भाव । दोनो द्रव्यकर्म और भावकर्म धुल जाते है । चैतन्य भावपर 
दृष्टि रखनेसे विभाव रूप मल स्वय धुल जाया करते है। सर्वविभावोंके परित्यागसे हरी 
श्रेष्ठता एवं उत्क्ृष्टता प्राप्त होती है । स्वयको मार्गपर स्थित एवं स्थिर करो श्रौर सभालो 
.. उच्चता और श्रेष्ठता आपके चरणोमे चिपट जायग'। जब तक श्रपने आपको नही सभाला 
तब तक आत्माके महत्वपुर्ण पदको प्राप्त नही किया जा सकता । 
आत्मशान्तिका उत्तम उपाय समाधि--श्रात्माके इस बडप्पनको प्राप्त करनेके लिए 
सबसे उत्तम उपाय है--समाधि । सर्व मानसिक, वाचनिक एवं कायिक सकल्प विकल्पोको 
दूर कर छुद्ध ज्ञायभावमे तललीन होनेको -समाधि कहते हैं। सम + श्राधि ८ समाधि । 
आधि नाम है मानसिक व्यथा या पीडाका, समका तात्पय॑ शान्तिसे है। अतः जहाँ पर सभी 
मानसिक व्यथाईं या चिन्ताएँ शान्‍्त हो जायें और कोई नवीन सकल्प उत्पन्न न हो-उसे 
. समाधि कहते है। अ्रथवा जहाँ पर आधियाँ > मानसिक चिन्ताएँ दूर होकर समता भाव 
' जागृत हो जाता है--उसे समाधि कहते है। स्व-प्रथम आत्महितैषीको इस समाधिको 
श्राप्त करनेका प्रयत्त करना चाहिए । यदि यह प्राप्त है सके या जब तक यह प्राप्त न 
| मध्यम उपाय निष्काम कर्म करना चाहिए । 
33 ले कर्म--फलकी इच्छा न करके कार्य करनेको निष्काम कर्म कहते हैं, ऐसा 
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गीताकारका मत है--कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फ्लेबु कदाचन ।” पर ज॑नदर्शनके आचार्य 
कहते है कि फलकी इच्छा न होना और कार्य होना यह निष्काम कर्मयोग है । मोही जन 
निष्काम कर्मयोगकी बात करके भी कर्मयोग कहते है । अत. उनकी निष्काम परसे दृष्टि चली 
जाती है। यदि निष्कामका महत्व न माना जायगा तो सम्यक्त्वीकी अपेक्षा मिथ्यात्वी 
अधिक सुखी सिद्ध होगा । देखो | सम्यक्त्वी जीव गोदमे बैठे हुये बालककों खिलाता हुआ 
भी सासारिक और पारमाथिक दोनो हदृष्टियोसे सुखी नही, पारमाथिक हृष्टिसे तो इसलिये 
सुखी नही कि उसे भीतरसे यह हृढ निश्चय है कि यह न मेरा है और न मैं इसका हू, सो 
लोकरीतिमे जैसा चाहिए करना चाहिए वसा प्रेम वह बालकसे नही कर पाता । श्रत. सासा- 
रिक हृष्टिसे भी सुखी नहीं । मिथ्यात्वीके कमसे कम एक सासारिक सुख तो है । क्‍या यह 
कथन ठीक है ? नही । भले ही ससारमे लोगोको मिथ्यात्वी सुखी दिखाई दे, किन्तु वास्तव 
मे वह सुखी नही है | सम्यक्त्वी बाहरसे भले ही हम लोगोको दुखी दिखाई दे, पर यथार्थमे 
वह निष्कामताका आनन्द प्रति क्षण ही ले रहा है इसलिए वह॒ सदा सुखी है । सुख बाह्य 
पदार्थोसे नही होता। 
ज्ञानीके रागमे राग नहीं--कुत्ता हड्डी चबाता है, उसे उठाकर एकान्तमें ले जाता 
है, दूसरे कुत्तेको देखकर गुर्राता है और भौकता है । इसी प्रकारकी बात परियग्रही व्यक्ति 
की भी है। वह घनाजनकर घर लाता है और गुप्त स्थानमे गाडकर रखता है । यदि कोई 
उसे चुराने या लेने आ्राता है तो वह लडता है और उसे मारकर भगाने का प्रयत्त करता 
है । धन वैभवकी मूर्छाका ऐसा ही स्वभाव है। जिनके बाह्य पदार्थोमे मूर्छा लग रही है 
उन्हे कभी शान्ति नही मिल सकती। किन्तु सग्यक्त्वीके इप्ट जनोमे या प्रिय वस्तुओमे 
अतरगसे राग नही होता । उनको बीमारीके इलाजका राग तो रहता है पर इलाजके राग 
का राग नही होता । 
बाह्य वस्तुएं सुख दुःख दाता नहों--एक रईस रोगी होता है तो उसको सुख 
पहुचानेके लिए नांना प्रकारके साधन जुटाये जाते है। कमरेका वातावरण शानन्‍्त रखा 
जाता है, ओढने-बिछानेके वस्त्रादिक स्वच्छ रखे जाते है। बैठनें-उठनेके लिए बडी-बडी 
गदियॉ-तकिया लगाई जातो है। कुशल, मधुभाषी एवं सकेतज्ञ सेवक परिचारक उसकी 
सेवाके लिए नियुक्त किये जाते है । चाँदी-सोने आदिके पातन्नो द्वारा उसे दवा खिलाई जादी 
है, कुशल ज्ञेम पूछने वाले सदा आते रहते है। डाक्टर और वैद्य. चारो ओरसे घेरे रहते है । 
लिखनेका तात्पर्य यह है कि उसे जो भी ऊंचीसे ऊंची, .बढ़ियासे बढ़िया सुख सुविधा पहुचाई 
जा सकती है, पहुचाई जाती है । तो क्या यह सब ठाट-बाट देखकर कोई रोगी यह भावन। 
करेगा कि मैं सदा बीमार बना रहू जि ससे ये ठाट-बाट ज्योका त्यों बचा रहे । इस प्रश्नदत 
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उत्तर होगा--नहीं ? कोई भी बीमार केवल बाह्य आडम्बरोको सदा बनाये नही रखना 
चाहता । उसे केवल तभी तक उन्हें पास रखना चाहता है जन्च तक कि उसक। रोग दर 
नहीं होता । विन्‍्तु वह चाहे बीमार हो या स्वस्थ उसे बाह्य वस्तुओसे, इलाजके उपायों 
झोर दवाओसे मोह कभी नही होता । 


चाह सदा अतृप्त रहतो है--क्या किया जाय ? ससारका धन्धा ही ऐसा है कि 
जब जिस चीजकी चाह होती है, तब वह नही मिलती और जब वह मिलती है तब उसकी 
चाह नही रहती । एक उदाहरण है--एक भगीकी ड्यूटी रोज महलके इर्द-गिर्द भाडनेको 
थी । भाड़ते-काडते उसे अकस्मात रानीके महलके भरोखेके नीचेसे उडती वायुमे सुगन्वि 
मालूम हुई । जाकर देखता है तो रानीका तत्काल उगला हुआ पान पडा है और उसकी 
सुगन्धिके लोलुप अ्रमर उस पर मडरा रहे हैं । रानीने उसे जरासा चुसकर तत्काल ही थूका 
था । वह कीमती एवं सुगन्धित वस्तुओसे तैयार किया गया था। भगीने उसे उठाकर खा 
लिया । खाते ही जैसे उसने ऊपर देखा वह कामान्ध हो गया और घर जाकर खाट पर पड 
रहा । भगिनने उसकी ऐसी परिस्थितिका कारण पूछा--यदि मुझे महारानी मिल जाय तो 
मैं जीवित रह सकता ह-श्रन्यथा नही । पत्नी सुनकर बोली-'पागल हो गये हो क्या ? यदि 
कोई सुन लेगा तो अभी फाँसीपर लटका दिये जाओ्नोगे ।” भगी कामान्ध हो रहा था, बोला- 
“चाहे जो कुछ हो यदि रानी मिलेगी तो मै जीवित रहूगा श्रन्यथा मर जाऊंगा ।” जब सम- 
भानेके प्रयत्न व्यर्थ गये तब भगिन किसी उपायकी खोजमे निकली । उसे ज्ञात हुआ कि 
तगरमें एक सिद्ध महात्मा आये हुये है और वे सर्व सिद्धिका मन्त्र देते हैं। भगिन ने आकर 
भगीसे कहा- अपने नगरमे एक सिद्ध महात्मा आये हैं, चलो उनके पास चलें और अपने 
अ्रभीष्टकी सिद्धि करें | दोनो उस महात्माके पास गये और सर्व सिद्धि मन्र देनेके लिए प्रार्थना 
को । महात्मा बोले, हम उसे ही मत्र देते है जो हमारी दीक्षा स्वीकार कर हमारे साथ रहता 
है, फिर उस मन्रकी १२ वर्ष तक आराधना करना पडती है, तव वह सिद्ध होता है । भगीने 
सब स्वीकार किया और उसके पास दीक्षित हो गया । चतुर्मासके बाद देश-देशान्तरोंमें परि- 
अमरणा करता, मन्रकी आराधना करता १२ वर्षके बाद अपने नगरमें साधु-सघके साथ आया । 
भगिन भी वर्षोको गिन रही थी और सोच रही थी कि मेरा पति श्रबके चातुर्मासमे अवश्य 
श्रायेगा । साधु-आगमनके समाचार सुनकर वह सघ-दर्शनार्थ गई । अपने पतिकों देखकर बडी 
प्रसन्‍त हुई भर दूसरे दित राजभवनकों जब भाडने गई तो महारानीसे बोली---नगरसे एक 
बड़ा साधु-सघ आया है, उसमें एक बहुत बडे सिद्ध महात्मा भी है, वे ऐसा मत्र देते हैं कि उसके 
प्रतापसे इष्ट सिद्धि हो जाती है । रानीके पुत्र नही था, वह वर्षसि पृत्र-प्राप्तिकि लिए नाना 
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उपाय कर चुकी थी । अतः भगिनकी बात स्वीकार कर गुप्त रूपसे उसके साथ साधु-दर्शनको 
चल पडी । भगिन सब साधुग्रोके दर्शन कराती हुई अन्तमे अपने पतिके पास ले गई । उस 
समय वह नेत्र बन्द कर ध्यानस्थ था । भगिन वोली--महाराज, नेत्र खोलिए, देखिये राजरानी 
ग्रापके सामने खडी है । और साथु अपनी भगिनको बोली पहिचान कर अ्रँख बन्द किये ही 
वोला--भुझे उस महारानीके (स्वानुशूतिके) दर्शन हो रहे हें, जिसके सामने दुनियाकी बडीसे 
भी बडी राजरानियाँ कोई चीज नहीं हैं। भगीको निरन्तर साथु-सगसे विवेक जागृत हो गया 
था आर वह स्वानुभूतिका दर्शन कर चुका था, अत उसने यह उत्तर दिया । यह एक वथानक 
है, जिसका अभिप्राय यही है कि मनुष्य जब तक जिस चीजको चाहता है, तब तक वह उसे 
नहीं मिलती और जब मिलती है तब उसकी चाह मिट जाती है । 

कीतिकी दशा--कीतिका भी यही हाल है । लोग ससारसे कीतिके भूखे हैं, उन्हें 
उसके पानेकी सदा चाह बनी रहती है | पर बताशो--उस कीतिसे बया लाभ है ? जो चाहने 
पर नही मिलती, और जब नही चाहते, तव मिलती है। कहा जाता है कि कीति अभी तक 
कुमारी है, उसने अभी तक अपना विवाह नही किया है | इसका कारण यह है कि जो कीति 
को चाहता है, कीति उसे नही चाहती और जिसे वीति चाहती है, वह कीरतिकों नही चाहता । 
इससे वह झ्राज तक कुमारी ही वनी हुई है, श्रौर आगे भी सदा दुमारी ही वनी रहेगी | पर 
लक्ष्मीकी बात विपरीत है, उसे लोग वेश्या या व्यभिचारिणी कहते है, क्योंकि वह कभी एक 
को वर करके नही रहती, सदा नये-तये णतियोकी खोज करती रहती हैं। सी भैया ! 
लक्ष्मी श्रौर दीतिके रागके साथ समस्त विभावोके रागका भी राग छोडना चाहिए । 

सम्यबत्वीकी निधिकल्पभादरा--सरग्यवत्वी विवल्पोपर नजर रखता है तो इस तरह 
कि मुझमे विकल्प ने हो ? बया इसका कोई उपाय है ? इसका एक मात्र उपाय निजक्रीडा 
वा स्थान प्राप्त करना है ? एक बच्चेके पास एक खिलौना था, दूसरा वच्य्चा उसे देखकर रोने 
ठगा कि मुझे यह दो । वह तव तक रोता रहा जब तक कि दूसरा खिलौना लाकर उसे नहीं 
मिल गया । इसी प्रकार हमारा रोना भी तव ठक चहों मिंट सवता, जब तक कि हमारी 
दस्तु हमे नहीं सित जाती । भगवान महावीरको सिहके 'भवसे जब सम्यवत्व हुआ, तभीसे 
कमेमल धोनेका उपक्रम होने छगा ओर समय दानेपर उन्होंने समख्य घातिया कर्ममलको धो 
डाला । 

उनके का्ममल घोनेसे हमे दया दास हृशा ? एस प्ररूदा उचर दरते 
पहले हैंः--जगदनुग्रहससर्पनिन्‍्तजत्तिपारमैपब>रा अर्थाद्‌ समरत जयतके शदुब्रह द-रनेमे समर्थ 
ऐसी अनन्तरक्तिरुप परस ऐप्डण उत्दे प्राम हो गधा । यह जक्ति भ्रदधानकों ८ा| र्‌ 
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वडा भारी लाभ हुआ है । 


स्वानुज़ह---रागद्वंपादिसे टूर होकर निज ज्ञायकभावप्र दृष्टि रखना ही यथार्थ स्वानु- 
प्रह है । सदा ज्ञानोपयोगका प्रयत्त होना चाहिए, और मन्दिर तो दसीलिए ही आते है कि 
रागद्वेषसे दूर होकर ज्ञानमात्र रह सकूँ । जब आप सग्दिर्मे जाकर और पर धोकर “नि सही' 
३ बार बोलते है, तो इसका क्या अर्थ है ? इसका शब्दार्थ हैं निकलो, निकलो । इसका व्यब- 
हारकी अपेक्षा तो यह अर्थ है कि यदि कोई भक्त मनुष्य या देवादिक भगवानके सामने खडा 
होकर स्तुति श्रादि कर रहा हो तो उसके लिए उक्त 'निःसही” शब्द द्वारा यह सकेत या निवे- 
दत किया जा रहा है, कि है भाई, तुम जरा भगवानके सामनेसे एक तरफ हो जाग्नो और 
सुझे भगवद-सक्तिका आअवसर दो । निश्चयह्टिसे इस “नि सही” शब्दका यह श्र है कि रागादि 
भाव जो अभी तक तुम लोग मेरे भीतर भरे हुए थे, सो श्रव दूर हटो, भीतरसे बाहर 
निकलो--अब मैं वीतरागके दर्शना्थ आया हु श्रौर अपने हृदयके भीतर वीतरागता भरना 
चाहता हैं । यदि एक वार भी स्त्री पुत्रादिसे भिन्न होनेका भाव जागृत हो जाय, तो फिर 
देखो--क्या होता है ? सदा अपने शुद्ध स्वरूपको विचारोंगे और उसपर ही दृष्टि रखोगे। 
जगतके सर्व पदार्थ स्व-स्वचतुष्टय (द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप) से युक्त है मैं भी स्वचतुष्टयसे 
युक्त हू। अ्रतएव मैं शरीर भोजनादिके कारण नहीं जी रहा हू, विन्तु अ्रपने चैतन्यभावके 
कारण जी रहा हु, अतएवं सदा स्वपर अपना लक्ष्य रखो । 
स्वात्माकी प्रियता--दो मित्रोकी कथा है कि एकने दूसरेसे कहा कि भैया | ससार 
को छोडकर जो पहले स्वर्ग चला जाय, वह अपने साथीको सबोघनेके लिए आये, जिनमे से 
एक पहले स्वर्गमे जाकर देव हुआ, पूर्व भवकी बात स्मरण कर अपने साथीको सबोपनेके 
लिए आया ।[नाना प्रकारसे समझाया, मगर उसे घरवारसे विरक्ति ही नही हुई । ते उसने 
कहा भाई ये सब स्त्री पुत्रादिक रवा्थेके साथी है, न विश्वास हो तो परीक्षा करके देख लो । 
देव बोला--अच्छा पेटके दर्दका बहाना करके दीमार बन जाओ और जो भी दवा पिलायें, . «४ 
कहते जाश्रो कि ददे दूर नहीं हुआ। उसने ऐसा ही क्या । अनेक वैद्य आए, पर किसीकी 
दवासे आराम नही हुआ, तब वही देव वैद्य बंनकर सामने आया और बोलो--मेरे ह 
एक ऐसी दवा है कि जिसके पीते ही पेटका दर्द तुरन्त चला जाय ३ घर वालोने हम त्त 
दवा दीजिए । वैद्य बोला--पर इस दवाकी यह विशेषता है कि इसे कम नही केश 
तमभे से किसीको पीना पडेगी और उसका दर्द हर हो जायगा | पर है हा यह है ह>28 
ष्ता है कि पीने वाला मर जायगा। वैद्यने सबसे पहले उसकी बूंढी माँ से कहा, 5 
; त पीले तो तिरा लडका जी जाय | वह सोचने लगी कि चार 
बेल अर हो बाग बच्चे बचेंगे, उनका सुख देखूँगी-ऐसा सं/च 
मे से यदि एक मर भी जाय, तो तीन ही भेरे बच्चे , उनका सुख देख: 
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कर उसने इन्कार कर दिया। पिताने भी ऐसा ही सोचकर इन्कार कर दिया। कहनेका 
साराश यह कि उसके भाई, लडकी स्त्री ग्रादि सभी ने अपना स्वार्थ सोच-सोचकर दूध पीने 
से इन्कार कर दिया, तो वह बोला यदि कोई नही पीता है, तो मैं ही पी लेता हू । उसके 
दवा पीते ही वह स्वस्थ होकर उठ बैठा और घरबार छोडकर साधु बन गया। भैया, हर 
कोई इसी प्रकार घर वालोकी जाच कर सकता है और सभी की जाच कर सकता है । यदि 
तुम्हे आत्मबोध प्राप्त करना है, तो इत सबका परित्याग करना ही पडेगा, भेदविज्ञानका 
अवलबन करना होगा, क्योकि भेदविज्ञानके बिना घातिया कर्मोके नाश करेंनेकी ताकत भी 
नहीं आती और उनके नाश हुए बिना अघातिया कर्म घ॒तुष्टय भी नष्ट नही हो सकते । 

फर्मप्रकृतियोकी सिदश्धि--प्रश्न--कैसे जानें कि कर्म श्राठ है ? उत्तर--आ्रात्माकी 
जितनी फमटें है, उतने ही उनकें निमित्तभृत कर्म होते है। वे भमटे आठ है---१-नज्ञानका 
प्रगट नही होना, २-दर्शनका प्रगट नहीं होना, ३-साता अ्रसाताका चक्र चलना, ४-यथार्थ 
दृष्टि और सुखका नहीं, रहना, ५-विभिन्‍त शरीरोमे रुके रहना, ६-दुःखके कारणभूत नाना 
प्रकारके शरीरोका पाना, ७-ऊंच नीचके वचन-प्रहारोका श्राघात होता और ८५-दान, लाभ 
आआरदिकी शक्तिका न प्रगट होना । जब ये फमटें आठ है तो उनके निमित्तभूत कर्म भी आठ 
है । इनमे से ज्ञानावरण, दर्शनावरण मोहनीय और भअन्तराय--ये चार घातियाकर्म है और 
वेदनीय, श्रायु, नाम, गोत्र--ये चार अ्रघातिया कर्म है। जो शात्माकेः ज्ञान दर्शनादि अ्नुजीवी 
गुणोको. घाते वे घातिया कर्म है भ्रौर जो श्रगुरुलघुत्वादि प्रतिजीबी गुणोको घाते वे अ्रधातिया 
कर्म है। ह । 

ये घातिया कर्म इसलिए कहलाते हैं कि जीवके भोग और कषायसे निम्ित्तको पाकर 
बद्ध हुए इन कर्मोमे जीवोके गुण घातने रूप प्रयोजनमे निमित्तपना है । देखो तो निमित्त- 
नैमित्तिक--सम्बन्ध जिसमे ये दोनों बातें एक साथ है कि निमित्त कुछ नही करता है, और 
निमित्त बिना होता नहीं है । इसका रहस्य प्रमाण दृष्टिसि समभमे आता है । यहाँ प्रश्न होता 
है कि श्री वर्दधमान स्वामी घातिया कर्ममलसे रहित है । इसमे हमारे हितका सम्बन्ध उनसे 
क्या निकला ? इसका समाधान यह है कि घातिया कर्ममल दूर होनेसे यह बात प्रगट है कि 
इन जिनेन्द्र भ्रभुभे सर्वके अनुग्रहमे समर्थ अनन्त शक्तिकी परम ईश्वरता है। श्रर्थात्‌ इनमे वह 
निमित्तशक्ति है कि जिससे विवेकी प्राणी इनकी उपासना रूप निज विशुद्ध परिणतिसे अपना 
सर्वे ससार वलेश दूर करके अपनी परमेश्वरताकां अनुभव कर सकते है । श्रहो ? कितनी प्रिय 
आगमकी घोपरणा हो रही है कि ये प्रभु प्राणियोके पाप मलके धोनेमे, दूर करनेसे कारण है। 
क्योकि इनके स्वय घातिया वर्ममल दूर हो गये है, क्षत हो गए है । निर्दोषकी ही :उपासनासे 
निर्दोष्ता प्राय होगी, अ्रतः सुमुक्षु दव, आओझोे--इनकी छा्मिक छत्रछायामे बैठकर पाप सन्ताप 
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को नष्ट करो । वास्तवगे श्रात्माका शलुग्रह यही हैं कि परम समताभावसे उत्पन्न स्वाभाविक 
सुखत्पी निर्मलजलरों रागह्वपादि पापभावोकों घो डाला जावे । 

भ्रव झात्मगुणोके घात करने वाले राग, हेप, मोह, श्रज्ञात, कायरता श्रादि विभावों 
को एवं स्वविकासके साक्षात्‌ घात करनेमे निर्मित्रभूत घातिया कर्मोको जिन्होंने थो डाला है, 
ग्रौर इसी कारण जिनके ससारी समस्त जीवोंफे परम श्रनुग्रह करनेकी सामर्थ्य प्रगट हुई हैं, 
ऐसे श्री वर्दमान स्वामीको दुन्ददुन्दाचार्यके शब्दोमे यह में प्रणाम करता हु । 

वर्धमान प्रभुकी दीर्थरूपता--अ्रव श्रागे श्राचार्य कहते हैँ कि वरद्धंमान प्रमु तीर्थ हैं, 
क्योकि ये स्वयं परमसमाधिरूप जहाज--जिसमे रागद्वेपादिरूप कोई छिद्र न होनेसे विषया- 
भिलाप, कपाय झादि जलका प्रवेश नही हो सकता, ऐसे समाधिजहाजके हारा ससारसमुद्रको 
तिर चुके है, तथा इसीलिए अनेक भक्तोंके तिरनेके उपायभूत' है, इसलिए तीथथ हैं । निरुक्ति 
भी यही है--ततीर्यत्ते अनेनेति तीर्थम ।” 

'तीयँते ससारसागरों येन तत्तीथम! जिस भावसे ससारसागर तिरा जाय, वह भाव 
तीर्थ कहलाता है । वह भाव है ज्ञायकभाव । तन्मय होनेसे वर्धमान श्रभ्च॒ भी तीर्थ हैं श्रथवा 
हादशागवाणीका भी नाम तीर्थ है। उसके प्रणेता होनेसे श्राप भी तीर्थ हैं श्रथवा चारित्ररूप 
घममको भी तीर्थ कहते है। श्राप स्वय सम्यक्चारित्ररूप होनेसे तीर्थ है अथवा जिनपूजनका 
नाम भी तीर्थ है, उसके विपयभूत होनेसे भी भगवान महावीर तीथे है अथवा तीर्थभूत पुरुषो 
को भी तीर्थ कहते हैं, उनके सेव्य होनेंसे भगवान तीर्थ है अथवा निर्वाणक्षेत्रादिको भी तीर्थ 
कहते हैं । पावा तीर्थंसे आ्रापका निर्वाण हुआ, भरत भगवान भी उसके सम्बधसे तीथ कहलाते 
हैं श्रथवा तीर्थ दर्शनकों भी कहते हैं, उससे योग्य होनेसे झाप भी तीथे हैं श्रथवा “ मुक्तिलक्ष्मी 
को भी तीर्थ कहते है, उसके साथ अभिन्न सम्बध होनेसे श्राप भी तीर्थ कहलाते हैं अथवा तीर्थ 
पात्रको भी कहते है, सर्वोत्तम पात्र होनेसे वर््धमान स्वामी तीर्थ है। अ्रवतारका नाम- भी तीर्थ 
है, स्वर्गसे अवतरण करके जगरदुद्धारक बनकर श्राप यहाँ श्राये, इसलिए तीर्थ हैं श्रथवा विशिष्ट 
जलको भी तीर्थ कहते है। आपने केवल ज्ञानरूंप विशिष्ट जलमे अवगाहन कर स्वय अपने कर्म- 
मलकों धोया और श्रनेक भव्य जीवोने भी श्रपने कर्ममल घोये, #त' आप तीर्थ हैं अथवा, 
तीर्थ नाम उपायका भी है, आपने मोक्षका उपाय (रत्नत्रय) बताया और स्वय भी मोक्षके 
उपायभूत हुए, इसलिए भी आप तीर्थ हैं अथवा तीर्थ यज्ञको भी कहते हैं । आपका केवल 
ज्ञान स्वय यज्ञरूप है, क्योकि उसमे कर्म प्रकृतियाँ होती जाती हैं, इसलिए भी भगवान वर्ड- 
मान तीथ है। । 
जैसे तीर्थ यानी नदीका किनारा स्वय जलरहित है. भे हर 
भी जलके भयसे रहित है, इसी प्रकार आप स्वय ससारके दु खोँसे 


र उसका श्राश्रय करने वाले 
रहित है श्रौर आपकी . 
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प्राराधना करने वाले भव्य जीव भी ससार-दुःख-सागरके भयसे रहिंत है । 
योगियोंका झोग--स्वामी अमृतचन्द्र कहते है--योगिरना तीर्थत्वात्‌ तारण-समर्थेम! 
गोगियोके आप तीर्थ है, अतएवं तारणसमर्थ है। योगीका श्रथ है-युनक्ति आत्मान आत्मनि 
इति योगी ।” जो अपनी आझत्माको अपनी आत्मामें लगावे, सो योगी है । योगीके ऋषि, यति 
मुनि, सयत, वर्णी साधु आदि अनेक नाम हैं । ऋषि-ऋद्धि-सम्पन्त सुनिक्ो कहते हैं । श्रथवा 
चैतन्य चमत्काररूप आत्मऋद्धिको जो प्राप्त हो; उन्हें ऋषि कहते है। यति--बत्ने यत्न 
करोति रत्नन्नये इति यति.' श्र्थात्‌ जो सदा रत्नत्रयमे यत्न करे, उद्यमशील रहे, उसे 
यति कहते है । मुनि- 'मन्यते जानाति प्रत्यक्षप्रमाणोन चराचर जगदिति मुनि श्र्थात्‌ जो 
प्रत्यक्ष प्रमाणुसे चराचर जगत्‌को जाने, उसे सुनि कहते हैं । सयत-सम्यक्‌ यतते इति संयतः/ 
अर्थात्‌ जो सावधानी पूर्वक अपने कतंव्यके पालनमे यत्न करते है, उसे सयत कहते है। 
साधु-साधयति रत्नत्रयमिति साधु ” जो रत्नत्रयको साधन करे, श्रात्महितकी साधे उसे साधु 
कहते हैं । वर्णी--'वर्णी रूपः स यस्यास्ति वर्णी वर्णानाम रूपका-स्वरूपका है, वह आत्म-«" 
स्वरूप जिन्हे प्राप्त हो गया. है उन्हे ,वर्णी कहते है । ब्रह्मचारीकों भी वर्णी' कहते हैं । विशेष 
ज्ञानी और ज्ञायक-भावसे रमने वालेका नाम वर्णी है । 
प्रभुकी 'तारंकता--योगीके इन विभिन्‍न नामो और उनकी निरुक्तियोंके अर्थसे हो , 
साधुकी चर्या ज्ञात हो जाती है। भगवाच््‌ महावीर ऐसे योगियोके भी तीर्थ है क्योकि उन्हे ' 
ससार-सागरसे पार उतारनेमे समर्थ है। . भगवान्‌ क्‍या है ? ज्ञायक भावरूप है, चित्प्रकाश 
स्वरूप है। यद्यपि भगवान्‌ किसीको तारते नही हैं, क्योकि वे तो रागसे रहित है, तथापि 
जो भक्‍त उसका ध्यान करता है, वह स्वय तिर जाता है॥। श्रा० कुसुदचन्द्र अपने कल्यार- 
मन्दिर स्तोत्रमे कहते है --त्वं तारको जिन कथं भविनां त एव त्वामुद॒हन्ति हृदयेन येदत्त- 
रन्त' । यहा हतिस्तरति यज्जलमेष घुनमन्तगतिस्य मरुतः स किल प्रभाव: ॥। । 
श्र्थातु- है जिन भगवाव, 'तुम भव्यजीवोके तारक-तारने वाले कैसे हौ ? नही हो । ' 
क्योकि वे-लोग ही तुम्हें हृदयमें घारणकर स्वय जगवूसे पार होते हुए तुम्हे भी पार कर 
ले जाते है। अथवा-जलमे जो मशक तिरती है, वह उसके भीतर भरी हुई हवाका ही प्रभाव 
है । इसी थ्रकार जो भक्त तुम्हे सदा हृदयसे घारण करते हैं, वे स्व्य ही जगसे पार हो जाते 
हैं। मशक आदमीको तिराता है कि आदमी मशकको तिराता है ? वस्तृत* न मैं परमात्मा 
को उठाता हु और न परमात्मा मुझे उठाता है। फिर भी जो भ्गवानका ध्यान करता है 
वह स्वयं तिर जाता है। जिसके उपयोगमे ज्ञायकभावका बल आ जाता है वही सच्चा भक्त 
ग्रीर वही ससार-सागरसे स्वय पार हो जाता है। जैसे-जैसे हम भगवानका आश्रय 
लेवर अपने ज्ञायकभावकों बढाते है, वंस्-वैसे ही हम- भगवान्‌ को क्‍या उठाते है, 
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स्वय ऊपरको उ5 जाते हैं। निजके भीतर रहने वाले ज्ञायकावने निज अभ्रखडहूप परमात्मा 
को उठा दिया । वस्तुतः न मै परमात्माको उठाता हु और न परमात्मा मुझे उठाता है । 

संसारस/|गरतारक -समाधिपोत्त--भगवान महावीर तीर्थ है, योगियोके समुत्तारण 
करने वाले हैं । मैं संसारसमुद्रमे पडा हू | यदि मैं भी उनके समीप पहुच जाऊँगा तो तिर 
जाऊंगा--ऐसा व्यवहार है, पर यथार्थमें समाधिरूप जहाजके बिना कोई तिर नहीं सकता । 
समाधिपोतमे बैठकर लोग पार होते है । पर वह समाधिपोत्त खूब मजबूत होना चाहिए कि 
कषायोकी चढ्टानोंसे टकरानेपर भी न हूटे, विपयोकी आ्राधी-तुफान श्रानेपर भी हिले-डुले 
नही । इसीको दूसरे शब्दोमें यह कहा जाता है कि किसी भी कारणसे उसमे कोई छिद्र न 
होने पावे, जिससे कि विषयकपाय रूप जल उससे प्रवेश न कर सके । यदि तुम्हारे ज्ञायक 
भावमे विषयकषायरूप जल आा जायगा, तो वह भारी हो जायगा और डूब जायगा। 

वर्दधमान प्रभुकी शौर्य--भगवान महावीर बालकब्रह्मचारी थे। तीस वर्षकी उम्रमे 
चढती जवानीमें दीक्षा धारण कर ली थी । मनुष्य अ्रपनी कमजोरीसे ही विषयसेवनके 
चककरमे पडता है । जो ब्रह्मचयंसे रहित हैं, उनकी न शारीरिक शक्ति बढती है, न ज्ञान- 
शक्ति ही । फिर आत्मिक शक्ति तो बढ ही कैसे सकती है ? मनुष्यकी पवित्रता ब्रह्मचय ते 
ही है । ब्रह्मचर्यके अ्रभावसे वह सदा ही श्रपवित्र रहता है। भगवानने तो कामपर विजय 
पाई, उसे जलाया और राख लगाई शिवजीने | तो नाम फैल गया शिवजीका, कि काम 
को उन्होंने ही जलाया है | यदि सचमुचमे उन्होंने जलाया होता, तो अपने आधे शरीरमे 
पार्वतीको क्यो लिए फिरते और क्यो प्र्धनारीश्वर कहलाते ? ५... "जे 

एक मनुष्य श्रपनी वीरताकी बहुत डीग मारा करता था और स्त्रीसे कहा करता 
कि मेरे बराबर शुर कोई नही ? एक बार उसे एक युद्धमे जानेकी कहा गया । युद्ध समाप्त 
होने पर जब घरको लौटने लगा, तो युद्धसे लोगोकी टागें काटकर अपने घर लाया और 
स्त्रीको दिखाकर कहने लगा कि देखो, मैं कितना वीर हू । स्त्री बोली--यदि वीर थे, तो 
ठागें काटकर क्यों लाए, सिर काटकर लाए होते ? वह बोला-पगली ! यदि उनके सिर 
होते, तो मैं पर ही कैसे काट पाता ? स्त्री हसकर बोली, तब तो तुम सचमुचमे बडे शूर 
हो! दुनिया स्त्रियोंके साथ विषयसेवन करके ही अवनेको शुरवीर समझती है। पर जो 
शूश्वीर होते है, वे ससास्भे रहते समय तक युद्धादिमे शुरवीरता दिखाते है, और ससारसे 
विरक्त हो जानेपर परीषह झौर उपसर्ग सहन करने और श्राने वाले उपद्रवोको हर 
शुरवीरता दिखाते है झौर कर्मशब्रुओको जलाकर सच्ची मोक्षलक्ष्मीके साथ हक के 
हैं। भगवान महावीर बाल ब्रह्मचारी थे । उस ब्रह्मचयंकी महान ताकतके हे 2 कि 
हुजँग कामपर विजय पाई । देखो--महावीराष्टकमे स्तुतिकारने क्‍या कहां है.” 
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कस्त्रिभुवनतजयी कामसुभट , कुमारावस्थायामपि निजबलादन विजित. । स्फुरन्नित्यानन्दपशम- 
पदराज्याय' स जिन , महावीर स्वामी नयनपथगामी भवतु में ॥” श्रर्थात्‌ जो कामरूपी सुभट 
महायोद्धा जिसने तीन जगत्‌को पछाडकर अपने वशमे-कर रखा है, अ्तएव जो त्रिभुवनजयी 
है, जिसका उद्रेक दुनिवार है, उस महाबली कामसुभटकों है भगवन्‌, आपने कुमारावस्था 
मे ही निज बलसे जीत डाला और जो स्फुरित होने वाले नित्य आनन्दस्वरूप प्रशमपदराज्य 
के पानेके लिए समर्थ हुए | वे महावीर स्वामी मेरे नयनपथगामी हो भ्र्थात्‌ मुझे मुक्तिका 
मार्ग दिखावे । | 
धर्मके कर्ता--अब धम्मस्त कत्तार” पदका अर्थ किया जाता है--भगवान धर्मके 
कर्ता है, भ्र्थात्‌ उसके उपदेश है, उन्होने सर्व प्रथम स्वय धर्मका मार्ग स्वीकार किया और 
पीछे ससारको भी धर्मका, सन्मार्गका, कल्याणका, मोक्षका मार्ग दिखाया । पहले उन्होंने 
अपने सहज स्वाभाविक गुणोका विकास किया, पीछे उसका उपदेश दिया, इस कारण वे धर्म 
के कर्ता कहलाते है | ऐसे उक्त विशेषण विशिष्ट भगवान महावीरको नमस्कार करता हू। 
भगवान महावी रके बाद निर्वाण चले जानेंके पश्चात्‌ गौतम गणधर केवली हुए 
उनके निर्वाण पाते ही सुधर्मास्वामी केवली हुए श्रोर उनके निर्वाण पाते ही जम्बूस्वामी 
केवली हुए । भगवान महावीरके पश्चात्‌ ये तीनो ही केवली हुए हो, यह बात नही है, हुए 
तो अनेक केवली है, पर वे अनुबद्ध केवली हुए---गोतम आदि अनुबंद्ध केवली हुए है अर्थात्‌ 
एकके निर्वाणा पाते ही दूसरेने तत्काल उसी दिन केवलज्ञान प्राप्त किया। उनके मध्यमे पीछे 
भी किसी परम्पराके बिना अनेकोने केवलज्ञान पाया है, पर वे किसी अ्रनवच्छिन्न गुरु शिष्य 
परम्परामे नही थे, एकके निर्वाणा पाते ही दूसरे कोई उन्हीके शिष्यने केवलज्ञान नही पाया 
इसलिए वे अनुबद्ध केवली हुए। उक्त तीन केवलियोके पश्चात्‌ पांच श्रतकेवली क्रमश 
हुए । उनके दिवगत' हो जानेके पश्चात्‌ उसी परम्परामे अ्रखण्ड प्रवाहरूपसे दशपूर्वधारी, एका- 
दशागधारी, आचारागधारी आदि अनेक आचार्य होते रहे । इंस प्रकार भगवान महावीरके 
६८३ वर्ष तक तो अगज्ञानकी परम्परा चलती रही, पीछे जब कालदोपसे अंग-पूर्वोका ज्ञान 
लुप्त हो गया और अग पूर्वोक्ति एच-एक देशका ज्ञान रह गया, उस समय एक आचार्य परम्परा 
मे तो धरसेन आचाये हुए । जिन्होंने भूतबलि और पुप्पदन्तको पढाया और उन्होंने घटखडा- 
गमकी रचना की । लगभग इसी समयके दसरी आचाये-परम्परामे गुणधर आचार्य «हुए 
जिन्होने पेज्ड-दोष-पाहुडका २३३ गाथाझ्रोमे उपसहार करके कपायपाहुडकी रचना की । इन 
दोनोके कुछ आस-पास ही भगवान कुन्दवुच्द हुए, जिन्होने भ्रनेक पाहुड रचकर अध्यात्म श्रत 
का सकलन किया और समयसार, प्रवचतसार जैसे ग्रन्योको रचकर अध्यात्मरसकी निर्मल 
धारा बहाई और अ्रध्यात्मविद्याका प्रचार किया । इन्ही आचार्योकी परम्परामे आज तके अनेक 
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आचार्य हुए है जो भ्रपनी वाणीके 6,रा, ग्रन्थ-रचनाके द्वारा ऋज तक बराबर भगवान महा- 
वीरसे प्रवाहित अमृत-जलको यहाँ तक बहाते हुए चले आ रहे है। इनके कथनोंमे कोई 
विरोध नहीं है यदि कही कोई विरुद्ध बातसी दिखती है तो वह विभिन्नता विवक्षामात्र ही 
समभाना चाहिए । आत्मीय सत्य शाश्वत आनद चाहते हो तब निज श्रात्माके सहज भावका 
अनुसधान करो । यही बात यही कार्य अपूर्व है। ऐसा पवित्र अभ्रवसर यो ही नही खोना 
चाहिये । जगतके सारे काम श्ात्महित रूप नहीं । निजका सहज कार्य ही हितरूप है । 
भोगोंकी श्रसारता--हन लोगोको सव॑ भोगोपभोग आ्राज तक मिले, उनको हमने 
भोगा, पर तृप्ति कुछ भी नही हुई, तो इनके पानेसे क्या लाभ हुझ्ला ? दो भाई थे, उनमेसे 
बडा भाई मर गया। उसके मरनेकी चर्चा मित्रोमे चली, लोगोने पूछा--यार बताओ वह 
क्या-क्या काम करके मरा है ? एक बोला-“क्या बतायें यार क्‍या कारोसुमाया कर गये ? 
बी ए. किया, नौकर हुए, पेंशन मिली और मर गये ॥” यही हाल हम सबका है । हममेसे 
किसी एकके मरने पर यदि कोई पूछे कि वह क्या-क्या काम कर गया--तो यही उत्तर 
होगा क्- पैदा हुए, व्यापार सीखा, धन कमा बूढ़े हुए । बन्धु जनको सौपकर धन, इस जगत 
से चल दिये ॥” कोई कुछ भी करे, मरना तो सभीका निश्चित है । जब तक जीवन है तब 
तक कुछ भी कर लो, चाहे किसीको प्रसन्न रखनेका प्रयत्न करो, चाहे घन-वैभव बढाओरो 
श्र चाहे अन्याय करो, पर प्रन्तमे इसके साथ पाप पुण्यका संस्कार ही जायेगा श्रौर कुछ 
जाने वाला नही है । 
दो मित्र थे, उनमेंसे एक बोला-देखो अ्रपल लोगोने सब काम हिल-मिलकर एक 
साथ किये है, यदि हमसे कभी आपका चित्त दुखा हो, या अ्रविनय हुई हो तो क्षमा करना । 
तब दूसरा बोला--“यार मरते वक्त होगा एक बेश्रदबीका कार। श्राप तो पैदल घलोगे, हम 
जनाजे पर सवार ॥!” यृत्युका कोई भरोसा नही । हमारी अआँखो देखी घटना है । हमारा एक 
साथी छज्जू था। हम दशलक्षरामे शास्त्र पढ़कर मन्दिरके बाहर बैठ गये । वह लघुशका 
करने गया कि उसे सापने डस लिया और देखते-देखते श्राध घटेके भीतर ही उसकी मृत्यु 
हो गई । हम प्रतिदिन देखते श्रौर सुनते हैं कि कितने ही चलते-फिरते हार्टफेल होकर मर 
जाते हैं, परन्तु तृष्णा नही छूटती । तृष्णामे आकर हम निरन्तर धन कमानेमे ही लगे 
रहते है । यहा तक कि उपार्जन की हुई सम्पत्ति तकको भी भोगनेका अवसर नही सा 
चैनसे, श्रारामसे रह पाते है और हाय-हाय करते ही मर जाते हैं। धन कमानेमे है 
तत्परता क्यों होती है । भरे, “पूत्त सपूत तो क्यो घन सचय ? पूत् कपृत तो का कर 
सचय ?” यदि तुम्हारा पुत्र सपूत्त है, तो वह स्वयं कमा खायगा झ्रौर यदि कपूत 2 3 
जितना भी कमाकर रख जाझोगे, वह चार दिनमे उडाकर नप्ड कर देगा। इसलिए 
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भविष्यकी चिन्ता करो। धर्म!ाधनके अनेक उपाय है-देवपूजा, स्वाध्याय, सयम, तप, दान 
शग्रादि । यदि कोई इन कर्तव्योंके पालनमे ४ घटे भी लगावे और अपने सहजभावका लक्ष्य 
बनाये रखे तो बेडा पार हो जाय । 

व्यथंका श्रहड़्ार--हमारे मनमे यह बात हृढ़रूपसे जम जानी चाहिए कि मेरा 
उत्थान श्रौर पतन मेरे हाथ है। मैं अपने कर्मोदयके आधीन परिणत होऊगा और तुम 
लोग अपने कर्मोदयके अनुसार परिणत होश्ोगे । अ्रहंंकार व्यर्थ है । देखो, लोग मानके लिए 
भी अपने घर बारको बर्बाद करते हैं। एक सुनारिन थी, गरीब थी, पतिसे लड-भिड़कर 
उसने बधौरा (बाजूबन्दो! बनवाये और पहनकर घरसे बाहर निकली, पर लोकलाजवश वह 
हाथको कपडेसे ही ढांककर निकली ) न किसीने उसके उस आशभूपणको देखा, न किसीने 
उसके विपयमे ही कुछ कहा । उसे इस बात्तका बडा दूःख हुआ और सोचने लगी-मैं क्‍या 
करू. जिससे कि लोग मेरे इस श्राभूषणको देख लेवें श्रौर उसकी तारीफ करें । जब कोई 
अन्य उपाय उसे समभमे नही झ्राया, तब इअच्तमें उसने यह सोचकर अपनी भीपडीमें श्राग 
लगा दी कि बुभानेके समय तो लोगोको इसके दिखानेका भ्रवससर मिलेगा । जब लोग भौपडी 
जलती देखकर बुभाने श्राये तो वह हाथ ऊंचे करके चिललाने लगी--अरे, वहा वाल्टी रखी 
है, वहाँ रस्सी रखी है, पातती इधर है, कुआ उधर है आदि । इतनेमे एक पड्यसिनने उसके 
हाथका श्राभुषण देख लिया, बोली--जीजी ! ये कव बनवाये थे ? वह सुनारिन भमललाकर 
बोली--रांड, पहले ही पूछ लेती, तो ये झोौपडो काहैको जलती ? भाइयों, यही हमारा 
हाल है, हम लोग दुनियाके भूठे अभिमानके प्रदर्शनार्थ बरबाद होते है । जो अभिमान रखता 
है, वह अपने आपको ही बरवाद करता है, ऋत* हमे मानका स्तीफा दे देना चाहिए । कपायो 
या स्तीफा दे दो, बह दो कि मैने संसारवा रवरूप जान लिया है। ऋव हमारे भीतर तुम्हें 
रहनेका अवकाश नही है, अत' चले जाझ्ो । जब हमे क्रोष् आवे, तो गाल फुलाकर मौन 
ग्रहण! कर रह जाना चाहिए, कितने हो लोग यह उपाय बताते € परन्तु ऐसे गाडी कब तक 
डिपलेगी ? कषायोके नष्ट करनेका यही उपाय हैं कि क्रोधावेशके समय हम अपने अनाद्यनन्त 
शायकभावका चिचार करें । तथा जब क्रोघादिका निमित्त व हो तव और भी अधिक तत्परता 
के सात रुवमें स्थिर रहनेका प्रयत्न करें । जो अपने श्रापमे स्थिर रहते है, परदी नहीं सुनते 


] न 


7, उन्हे उपसर्ग भादिके ड्रनेषर, दूसरोंके गाली आदिके देनेपर उसबग भान ही नहीं होता अर 
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कार 
थे उम परीपह या उपसंकी सहज शावमे सहन कर लेते है । भैया ! श्रव तो सेदविज्ञान करके 
रापमोहफे विनाशमें उययम्ते होशो | रागवी चालें बदल दो और नही तो राय न छूटे तो ऐसा 
हो किया करें । भाष लोग जो घी दात यएई सुने, उसे घर जाकर अपनी पत्मीतों 
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ने झंटीणी भी सुनायें, इसके भी छामिक शाव अर बैगम्य जारुत करें पा 
५ 
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हम म्वचनसा र प्रदधत 


परिवारकी ओरसे धमंमे बाधा न दवेगी । ही 

धर्की हष्टि-- धम्मस्स कत्तार' ये प्रभ्ु घर्मके कर्ता है वयोकि समस्त रागीपरागसे 
रहित नो निजशुद्धात्मप्रवर्तनरूप निश्चयधर्म उस अपने स्वभावमय निज धर्मके उपादान कारण 
हैं तथा अन्य जीवोको धर्मका उपदेश देनेसे शुद्ध भावनाके विषय होनेसे अलौकिक निमित्त 
कारण है। आ्रात्महूपकी सम्हाल ही धर्म है और विपयकपाय रूप प्रवृत्तिकों ही अधर्म॑ कहते 
है । इसलिए १० दौलतराम जी ने कहा है --श्रातमके अ्रहित विषयकपाय । इनमे मेरी परि- 
णाति न जाय ॥ मैं रहू आ्रापमे आप लीन । सो करहु होहु ज्यो निजाघीन ॥ हे भगवन्‌ ! मेरे 
श्रात्मके अ्रहित करने वाले ये विपयकपाय है, श्रतएव मेरी इनमे परिणति न जावे । इस 
पूवद्धेसे स्तुतिकारने अधर्मका स्वरूप बताकर उससे निवृत्तिकी भावना की है, श्रीर उत्तराड्ध॑के 
द्वारा धर्मका स्वरूप बताया है कि मैं अपने आपमे सदा लीन रह । हे भगवन ! निज शुद्धा- 
त्मनू, यदि श्राप सचमुचमे भक्तोके तारने वाले है, तो ऐसा उपाय कर लो कि जिससे मैं 
निजाधीन स्वाघीन बन जाऊं । भक्तको यही भावना करनी चाहिए कि मैं कब स्वाधीन बनूँ। 
वास्तवमे देखा जाय, तो कोई मेरा कल्याण या अ्रकल्याण नही करता । मेरा समताभाव ही 
कल्याण है श्रीर ममताभाव ही अकल्याण है, जगतक्रे प्रारियोको ममताका परिचय तो खूब 
है परन्तु समताका परिचय कठिन है। 

भोहसे निज एकत्वकी श्रसुलभता--देखो तो भैया | निजकी चीज कसी कठिन बना 
रखी है ? समयसारमे भगवान कुच्दकुन्दने कहा है ---सुद परिचिदासुभूदा सब्बस्सवि काम- 
भोगबधकहा” एयत्तस्सुवलभो णवरि ण॒ सुलहो विहृत्तस्स ॥ प्रर्थात्‌ सर्वे ही लोगोको कामभोग 
बिषयक बन्धवी कथा तो सुननेमे आई, परिचयमे आई और अचुभवमे आई है, इसलिए सुलभ 
है । किन्तु केवल भिन्‍न आत्माका एकपना कभी न सुना, न परिचयमे आया और न अनुभवमे 
झ्राया । इसलिए एक यही सुलभ नही है | इसको टीका करते हुए अमृतचन्द्र सूरि कहते हैं.--- 

इह सकलस्यापि जीवलोकस्य ससारचक्रक्रोडाधिरोपितस्याधान्तमनन्तद्रव्यक्षेत्रकालभव-: 


भावपरावर्तें: समुपक्रान्तआान्तेरेकच्छत्रीक्ृतविश्वतया महता मोहग्रहेर, गोरिव बाह्यममानस्य , 
प्रसभोज्जूम्भिततृष्णातकत्वेन व्यक्तान्तराघेरुत्तम्योत्तम्य मृगतृष्णायमान विषयग्राममुपरुघानस्य , , , 


परस्परमाचार्यत्वमाचरतो5्नन्तश श्रुतपूर्वानन्तश परिचितपूर्वानस्तशोश्नुभूतपूर्वा चंकत्व चिरुद्ध- 
त्वेनात्यम्तविसबादिन्यपि कामभोगानुबद्धा कथा । इंद तु नित्यव्यक्ततयान्त प्रकाशमानमपि 
कषायचक्रेरा सहैकीक्रियमारत्वादत्यन्ततिरोभूत सत्स्वस्यानात्मज्ञतया परैषात्मज्ञानामनुपा- 
सनाच्च न कदाचिदपि श्रुतपुर्व, न कदाचिदपि परिचितपूर्व, न कदाचिदप्यनुभूतपूर्व च निर्मल- 


विवेकालोकविविक्त केवलमेकत्व । भ्रत एकत्वस्य न सुलभत्वम ॥४॥ 
जितना भी संसारी जीवलोक है, वह ससार-चक्के बीचमे बैठा हुआ है । $म्ारका 
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चक्र लोहेकी कीलपर घुमता है और यह ससारका चक्र रागह्वेषकी कीलपर घूमता है। 
अनादिकालसे निरन्तर घूमनेके कारण यह बहुत थका-हुआ है । इस जीवलोकने अनन्त द्रव्य, 
क्षेत्र काल, भव और भाव परिवर्तन किये है, उनसे इसे महाआन्ति उत्पन्न हुई है । ये जीव 
मोहवश विश्व॒की विभूतिको इकट्ठा करना चाहता है, स्व विश्वपर साम्राज्यं करना चाहता है, 
इसी चाहकी व्यग्रतासे पीडित है, सो महामोह-पिशाचके वशीभूत होकर यद्वा-तद्घा कार्य करता 
है । कोल्हुके बैलकी तरह ससारके कार्यमि जुत रहा है । देखो--जैसे कोल्हूकां बैल आखोसे 
पट्टी बाधघकर कोल्हूके इदंगिदे चकक्‍करसे निरतर घृमता रहता है । यदि उसकी श्राॉखोपर पट्टी 
न हो या पट्टी होनेपर भी किसी निमित्तसे यह ज्ञात हो जाय कि मै यहीका यही गोल चक्‍्व.र 
काट रहा हू, तो फौरन चक्कर खाकर गिर जाय, इसी प्रकार ससारी जन भी रागद्ेप्के 
निमित्तसे सभी पुत्र, धनादिके इ्दे-गिर्दें निरन्तर चवकर काटते रहते है और जानते है कि मै 
तो बिल्कुल सीधी चाल चल रहा हू । मनुष्यकी दैनिक चर्या भी कोल्टूके ही समान है । भ्रमी 
का जब तक अम नही निकलता, तब तक वह निर्श्रान्त नही होता, अममे ही पंडा रहता है । 
यही हाल इस ससारी जीवका है। वह भी स्त्री आदिके गुरागान करता हुआ उसके चारो 
ओर चवकर काटता रहता है। जिसके मनमे अपनी स्त्री बसी हो, वह दुनियाकी सब स्त्रियों 
को अपनीसे नीची समभता है । इस प्रकार ये मोही जीव अपने विपरीताभिनिवशरूप 'कदाग्रह 
से परमे रति मानकर किसीको भला और किसीको बुरा समभकर ८४ लाख योनियो और 
१६७॥ लाख कोटि कुलोमे परिभ्रमण करता रहता है । जिस घर्मभावके बिना ससारी जीवो 
की यह दुदंशा हो *ही है, उस ही प्रतितोद्धारक धर्मके प्रवतेक भगवान वद्/ँमान स्वॉमी है] 
उनके उपदिष्ट धर्मका जो कि सबकी आत्मामे स्वतः शक्तिरुपसे विद्यमान है उसकां जो पालन 
करेगा, वह दुःखसागरसे अवश्य पार हो जायगा । देखो--मनुष्यभव बहुत' दुलंभ है । यदि 
इसमे ऐसा ही चक्कर काटते रहे तो मनुष्यभव पानेका क्या लाभ हुआ ? 
महामोहग्रहकी पीड़ा--ये ससारी जीव महांमोहग्रहसे दु.खी है । इन्हे बडी वेगवती 
तृष्णा लग रही है । उससे अच्तरगमे नाना सकल्‍प विकल्प होते है और उनसे यह निरन्तर 
दुःखी रहता है। एक कथा है कि दो भाई घरसे धन कमानेके लिए विदेश गये । वहाँ उन्होने 
खूब धत कमाया और वापिस देशकों लौटते समय सोचा कि इतना धन साथमे ले जानेमे 
भारी कमट होगा । अतः एक लाख स्पयोका एक नीलमरिण खरीद लिया और देशको वापिस 
हुए । जब उनका जहाज समुद्रके बीच जाता था, तो बडे भाईके मनमे विकल्प उत्पन्न हुआ 
कि सारा धन कमानेका उपक्रम तो मैंने किया है । इसलिये इस मरिशकों पानेका एकमात्र मुझे 
ही अ्रधिकार है, क्यों न इस छोटे भाईको यही समुद्रमे धकेल दूँ, जिससे सम्पत्ति बॉटनेका 
भंगडा ही समाप्त हो जाय । दुछ देरके पश्चात्‌ उसे विचार आया--प्ररे मैने यह कितना बुरा 
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विचार किया है ? यह मेरा छोटा भाई है, मुझे लक्ष्मणकी तरह अधिक प्यार करता है और 
इस मरिकके लोभमे उसे ही मारना चाहता हू । इससे तो भ्रच्छा यही है कि मैं यह मणि 
छोटे भैयाकों ही दे दू, जिससे भेरे हृदयमे ऐसी बुरी भावना फिर न उठे । यह सोचकर वह 
मणिण छोटे भैयाको देने लगा । उसने कहा--भाई, इसे तुम श्रपने ही पास रखो, आ्राप तो मेरे 
बडे है, श्रापतों ही यह शोभा देता है। इससे तुम्ही रखो । बडा भाई बोला--नही भैया, मैं 
तो केवल कहता ही रहा हूं, सारा धन तो तुम्हीने कमाया है इसलिए तुम्ही इसे अपने पास 
रखो । यह कहकर उसने वह मरि दे दिया । उसे पाकर उसका भी भाव बियड गया। 
सोचने लगा--हा बात तो ठीक है, धन कमानेका परिश्रम तो मैंने ही किया है, मैं ही इसे 
रखनेका सच्चा अधिकारी हू। आगे घर जाकर इसे बाटना न पडे, इससे बडे भाईको यही 
खत्म कर देना चाहिए। फिर उसके विचार आया--पश्ररे, मैं यह कितनी बुरी बात सोच रहा 
हू, जो भैया सुझे इतना प्यार करता है, उसके लिए मेरे हृदयमे ऐसा पाप उत्पन्न हो रहा 
है, मैं बहुत नीच हैँ । इस मणिकों अपने पास नही रखूंगा, यह सोचकर उसने वह मरिंय बडे 
भाईको ही वापिस दे दिया । बडे भाईने जब उसका कारण पूछा तो उसने वह दिया । दोनो 
जब घर आये तो उन्होंने सोचा कि यह मरित अपनी छोटी बहिनको दे देना चाहिए, जिससे 
वह सुखी रहे और हम लोग भी इन बुरे विकल्पोसे बचे रहे । ऐसा सोचकर दोनो भाइयोंने 
वह मरिण अपनी बहिनको दें दी । मगिगि पाकर बहिनके भी बुरे भाव हुए और सोचने लगी 
कि आज तो दोनो भाई मुझे प्यार करते है सो यह मण्िि मुझे दिया है, पर एक न एक दिन 
यह अवश्य मुझसे वापिस ले लेंगे। अच्छा तो यही है कि किसी प्रकार इन दोनो भाइयोका 
प्रन्त कर दिया जाय । फ्रि विचार आया--भरे मैं क्तिना बुरा विचार कर रही हू, जो 
भाई मुझे इतना प्यार करते हैं कि वर्षोकि परिश्रमसे उपाजित यह मग्गि मुझे दिया और मैं 
पापिनी उनके ही मारनेकी सोच रहो ह। वह उठी और भाइयोकों मणि देकर बोली-- 
भोइयो, यह मरित तुम अपने ही पास रखो । इसे हाथमे लेते ही मेरे तो भाव बिगड गये हैं । 
भाइयोंने सोचा--चलो इसे माताको दे देवे । वह तो हमारी सब तरहसे हिंतचिन्तक है । 
जाकर मणि माताकों दे दिया । उसे लेनेके बाद उसके भी भाव बिगड गये । तब उसने दोनों 
पुत्रोको बुलाकर कहा--अरे, तुम लोग यह वया कमाई कर लाये, जो इसे हाथमे लेता है 
उसके ही भाव बिगड जाते हैं | माताने कहा--जाओ्रों इस मरििकों समुद्र फेक झाझो इससे 
तो हम गरीब ही अच्छे, जो परस्पर प्रेमसे तो रहते थे । शन्‍्तमे मरिय समुद्रमे फेंक दी गई । 
भाइयो, इस लक्ष्मीका निमित्त स्वभाव ही ऐसा है कि जिसके पास यह जाती है, उसीके भाव 
हो जाते है । इसलिए घनाविसे मूर्च्डा छोडो । उससे हमारा कुछे भी हित नही होने 
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तृष्णाके फंसावंका पैलाव--अन्तरंगमें तृष्णाके होनेपर यह प्राणी बार-बार बाहर 
उचकता है और मृगतृष्णाके समान इन पांचो इन्द्रियोके विषयग्राममे ही फसकर परस्पर एक 
दूसरेका आ्राचार्य बन रहा है। इस प्रकार संसारके इन प्राणियोने कामभोग सम्बधी कथा 
अनन्त बार सुनी, अनन्त बार परिचयमे की और अनन्त बार ही भोगी । पर इससे हमे कभी 
विरक्ति नहीं हुई और न अच्तरंगमे विराजमान चैतन्य भगवानकों जो आज गरीब बनाया जा 
रहा है, समभनेका प्रयत्न किया । समझ जाय तो खुद प्रश्न हो जाय । देखो प्रद्युम्नको वेराग्य 
जागृत हुआ और अपनी स्त्रियोके पास जाकर बोले--मुझे ससारसे विरक्ति हो गई है, श्रतः 
दीक्षा लेने जा रहा हूं । स्त्रिया बोली--श्रभी वैराग्य प्रगट नही हुआ । यदि सचमुच वैराग्य 
प्रगट हो गया तो यहाँ हमसे कहने नहीं आते, सीधे वनको चले जाते । तो तुम जांझो या 
नही, मैं तो ये चली । ऐसा कहकर भगवान नेमिनाथके समवशरणमें चली गई और वह 
राजमतीसे दीक्षित हो गई । जब अन्तःकरणामे विरक्ति पूर्णरूपसे जग जाती है, तब वह इससे 
उससे पूछनेंकी परवाह 'नहीं करता । 
भैया | आत्माके निर्मल परिशामोमे ही शान्ति मिलेगी । आत्माके ज्ञायकभावके बिना 
अन्यत्न कही भी शान्ति नहीं मिलेगी । पर हम स्वय विषयोमे उलभे रहते है और दूसरोको 
विषयोमे चलानेके लिए आचाये बनते हैं। विषयभोगकी कथा अनन्त बार सुनी, परिचयमे 
आई और भोगी है, श्रत. बुरे कार्योमे मनुष्यको प्रवृत्ति स्वतः होती है श्रौर यदि परोपदेशादि 
का निमित्त मिल जाय, तो कहना ही क्या है ? पर आत्मस्वरूपकी कथा न पहले कभी सुनी, 
न परिचयमे आई और न अनुभव ही वी, श्रत' वह जलदीसे गले नही उतरती है। 
निराकुलताका साधकतम तिजस्वरूपका भ्रनुभव--यदि एक बार भो श्ात्माका शअ्जु- 
भव हो जाय तो फिंर इसकी परिणति हो और की और हो जाय । जैसे गशितके सवालका 
सही उत्तर सबका एक ही होगा, किन्तु गलत उत्तर सबका भिन्न-भिन्न होता है इसी प्रकार 
 धर्मका अनुभव सबंको एक्सा ही होता है | पर विषयकषायोका अनुभव भिन्न-भिन्न ही होता 
है, इसी कारण यह कथा अत्यन्त विसवादिनी विसवाद करने वाली है भ्रथवा किसी भरी 
पर्यायरूप द्वेतकी कथा आपदा है । दुनियाके लोग मेरे जाननेमे नहीं आते तों मत आओ, एक 


मात्र मेरा ज्ञानस्वभाव मेरेंमे रहो, यही हितकारी है। जिसके एक पुत्र होता है उसे घन क्‍ 


जज 


मकान आदिको अधिक चिस्ता नहीं होती । किल्तु जिसके ४ पुत्र होते है उसे अधिक चिन्ता । 


होती है । इसी प्रकार जो केवल एक ज्ञायकभावपर दृष्टि रखता है वह सदा निराकुल रहता द 


है, किन्तु जो विषयोपर 'हृष्टि रखता है, वह सदा आकुल-व्याकुल रहता है । आत्माके ए्‌ 
र्वरूंप रहने तक कोई विसवाद नहीं । श्रनेकरूप होनेपर ही विसंवाद खडा होता है । 
यह सत्रूप एकत्व घट-घटमे विराजमान है । सर्व जीव सिद्धोंके समान अनन्त शक्ति 


॥| 
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वाले है। जो जीवत्व सिद्धमे है, वह मेरेमे भी है । यह वथन शक्तिकी श्रपेक्षासे है, व्यक्तिकी 


, अपेक्षासे नही । द्रव्यत्वसे दोनोंमें भेद नही, समानता है । हम तृष्णालु होकर दुखी हो रहे 


हैं । ज्ञानियोके लिए यह चैतन्य -एकत्व सदा प्रकाशमान है । निभोद्ियो तकमे भी चैतन्यका 
एकत्व प्रकाश एक ही है । ज्ञानियोको यह दिखता है, श्रज्ञानियोकों नही । ज्ञानीकी दृष्टि द्रव्य 
पर रहती है, भ्रज्ञानीकी दृष्टि पर्यायपर रहती है | ये ससारी प्राणी कपायरूप स्थितिको सम- 
भने नही पाता । कषायचक्रके साथ एकमेक हो रहा है और समझ्त रहा है कि जो कृपायमे 
है, वह-भी मैं एक ही हू । पर वास्तवसे भेरा गुद्ध एक ज्ञान चैतन्य ढक रहा है, श्रव्यक्त हो 
रहा है, किन्तु ज्ञानमे प्रकाशमान है, ऐसा विरले ही समभते है । अज्ञानी जन प्रथम तो अपने 
ज्ञायकभावको स्वय जानते नही हैं । फिर यदि कोई समझावे, तो वे _समभते नही है, 


शानियोकी सगति नही करते है । अत. स्वस्वभावकी कथा न सुननेमे श्राई, न परिचय और” 


अनुभवमे आई । इस एकत्वकी कथा समयसारमे विस्तृतरूपसे वर्णित की गई है । 
अ्रजानकारी व श्रमानकारीकी व्याधि--आज गुरु पृ्िमा है । हमे हमारे गुरु (श्रद्धेय 
श्री १०५ क्षुल्लक गरोेशप्रसादजी न्यायाचार्य) का बार-बार स्मरण आ रहा है, क्योकि उनका 
हमपर असीम उपकार है । इस समय उनकी आखो देखी और उनके द्वारा सुनाई गई सच्ची 
कथा याद आ रही है। बनारसमें एक मुसलमान था, जो बोलनेमे बहुत होशियार था । वह 
जहाँ कही भी रास्तेपर खडा हो जाता, और जिस जातिके लोग उधरसे निकलते देखता, उन्हे 
ही लक्ष्य करके वह अपना व्याख्यान भाडने लगता । एक बार उधरसे बहुतसे जैनी जा. रहे 
थे। वह तुरन्त उन्हे लक्ष्य करके कहने लगा--सारी दुनियाके मनुष्योमे तो ७२ ही कलाए 
होती हैं, पर जैनियोमे ७४ कलाए होती है । लोग उसकी यह बात सुनकर उसके पास खडे 
हो गये और पूछने लगे--भाई दो कल्ाए कौनसी श्रधिक होती हैं ? वह बोला--सुनो, एक 
तो ये लोग खुद जानना नही चाहते, यह एक कला अधिक है-और दूसरी यह कि कोई इन्हे 
बतावे तो मानना नहीं चाहते । ये दो कला अ्रधिक हैं । भाई, यही हाल सभी ससारी जीवों 
का है। वे प्रथम तो झात्महितकी बात स्वय जानते नहीं, और यदि कोई बतावे, तो वे उसे 
मानते नहीं हैं । जैनधर्म तो ससारके समस्त प्राणियोंके साथ प्रेम बढाने वाला (अविरोध रखने 
वाला) हैं । पर हमने उसे समझा नहीं, माना नहीं । श्रत वह आज हास्यास्पद हो रहा है । 
.. वबद्धंसान प्रभुकों प्रशाम--परमभट्टारक, देवाधिदेव, सुभृहीत नामधेय श्री वर््धमान 
स्तामीको एप अह प्रणमामि । यह मैं कुन्दकुन्द प्रणाम करता हू | छठे सातवें ग्रुणस्थानमे 
भूलने वाले श्री कुन्दकुन्द स्वामी जी की आन्तरिक परिणतिका पता उनके एप अह” पदसे 


_+ ध्वनित होता है। जो प्रणाम करता है, वह मैं नही, झौर जो मैं हू वह प्रणाम नही कर 


सकता | परल्तु यह निमित्तनैमित्तिक भावकी विशेषता है। यहा श्रीमड्भगवत्‌ वुन्‍्दबुष्द स्वामी 
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, ने जिन विशेषणोसे नमस्कार किया है वे बहुत ही प्रयोजत और रहस्यको लिये है। उपाय 
उपेय उद्दे श्यविधान सब ही-तत्त्व इसमे गर्भित है, जिनसे हमे सरल शब्दोमे यह सीख मिलती 
है कि वद्धमान स्वामी सर्वे गुरु है, जगतका शनुग्रह करनेका अनन्त सामर्थ्य इनमे है, ससार- 
सागरमे डूबते हुओको पार करनेके लिये यह तीर्थ है, धर्मके कर्ता है, श्रतएवं अपने सर्वे प्रयो- 
जन--जहा फिर कोई प्रयोजन शेष न रहें, इनके निर्देशके अनुकूल अपने प्रवर्तनमे ही सिद्ध 
होते है, सो हे दुःखमोक्षार्थी भाडुक जन | इनके तीर्थका शरण लेकर बहुमानपुवक आगमका 
ग्रभ्यास करके समस्त प्र-अनन्त जीव, अनन्त पुदूगल, एक धर्मंद्रव्य, एक अ्रधर्मंद्रव्य, एक 
ग्राकाशद्रव्य, असख्यात- कालाणु--इनके गरुणपर्यायसे भ्त्यन्त भिन्न परोपाधिजु रागादि भावक 
कर्मसे पृथक्‌ शुद्ध प्रन्दस्ततत्वकी भावना रूप एकदेश शुद्धपर्यायसे असकुचित, सव॑ देश पूर्ण शुद्ध 
पर्यायसे अविशेषित निज दर्शन ज्ञान सामान्य स्वरूप अहका दर्शन करते हुए सर्व क्लेश जाल 
के बन्धनसे रहित होगे । " 
पहिली गाथामे भगवान महावीर स्वामीको प्रणाम करके अब द्वितीय गाथामे शेष 
स्व पूज्य आत्माश्रोको नमस्कार करते है-- ह 
सेसे पुरा तित्थयरे ससव्वसिद्धे विसुद्धसत़्भावे । 
समरे य णाणदसरणचरित्ततववीरियायारे ॥ 
शेष तीर्थद्धूरोको प्ररण्म-- विशुद्ध सत्ता वाले या विशुद्ध सद्भाव वाले शेषके तीर्थ॑- 
करोको, तीर्थंकरोको ही नही, सर्वेसिद्धोकर सहित तीर्थंकरोको नमस्कार करता हूं । विशुद्ध 
सख्भावके मायने यह है कि जिनके द्रव्यमे श्रन्य द्रव्यमल नही रहा । द्रव्य तो स्वरूपसे ऐसा 
ही एकाकी है परन्तु अपने अज्ञान-अमके कारण अपना विभाव द्रव्य कर्म आदि मलसे मलीन 
होता आया है उस दुर्देशाके मेटनेका मुलमन्‍्त्र अमका नाश है। ये शेषके तीर्थनायक श्रर्थात्‌ 
वृषभको श्रादि लेकर पाश्वेनाथ पर्यन्त २३ तीर्थंकर और सर्वसिद्ध कैसे है कि विशुद्ध सद्भाव 
होनेसे अ्तिम पाकपर उतरे हुए सुबरंकी तरह शुद्ध दर्शन ज्ञानस्वभाव वाले है। यहां आत्मा 
के पा गुरपोपर दृष्टि है, जिस अपेक्षासे तीर्थनायक और सर्व॑सिद्ध एक ही विशेषणासे 
विशेषित है । इस ही भावकी दृष्टि लिये हुए ग्रथकार किन्हे पहिले नमस्कार करें, किसे पण्चात्‌ ? 
न तो यह विकल्‍प ही था और न॒ऐसी चेष्टा हुई जो “ससव्वसिद्ध सेसे तित्थयरे” इस पद- 
न्याससे प्रकट है अर्थात्‌ सवेसिद्धोकर सहित शेष तीर्थकरोको नमस्कार करता हू । यहा शेष 
पदसे २३ तीर्थंकर विवक्षित हैं वयोकि पहिलो गाथामे प्रवतेमान दीर्थनायक श्री महावीर भग- 
वानकों वदना की है । उस सम्बन्धके कारण यहाँ २३ तीर्थंकर विवक्षित है । तब शेप अतीत 
सब तीर्थंकरोको सिद्धोमे अन्तर्गत करके नमस्कार किया है। यद्यपि वर्तमान २४ तीर्थंकर भी 
वर्तेमानमे सिद्ध ही है, फिर भी तीर्थप्रवर्तेनाके कारण उन्हे पृथक नमस्कार किया है । उनकी 
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उपदेश-परम्पराका हमपर महान्‌ उपकार है । 
विशुद्ध सद्भावता-- यहाँ विशुद्ध सद्भात्राव शब्दसे यह विवक्षित है वे सिद्ध प्रभ्चु पर्याय 
से भी शुद्ध है, द्रव्यसे तो सभी सत्‌ विशुद्ध हैं। परमाणु परमाणुकी सत्ता न्यारी-न्यारी है। 
यह॒ निर्मल पर्याय कंसे प्रगट होती है ? इसका उत्तर टीकाकारके मगलाचरणमे भी है कि 
“स्वोपलब्धि प्रसिद्धाय” अनादि श्रनन्त एकस्वरूप चैतन्य भावमय निज आत्माकी उपलब्पधिसे 
परमात्मा प्रसिद्ध है, निष्पन्न है। जो शक्तिमे था वह व्यक्तिपर्यायमे भी आ गया । जैसे सिद्ध 
प्रभु गुणशाली है वैसा मै भी हू । क्योकि जो सिद्धिमे गुण हैं, शक्ति है वे मुझमे भी हैं झौर 
जो मुभमे शक्तियाँ नही हैं वह सिद्धोमे नही हो सकेंगी । कारण कि चेतन तत्त्व समान ही है। 
अहो ऐसी अपूर्व महिमायुक्त होकर भी विषयकपायके कीचड चिथडोमे यह हम आप चैतन्य 
भगवान विश्वाम करके सुखी होना चाहता है ? सुखका उपाय द्रव्यहृष्टिकी हढता बिना अस- 
भव है । निर्मल श्रात्मतत्वकी उपलब्धि होनेपर ही निर्मल पर्याय प्रकट होती है । दृष्टिमे तो 
विंकारी पर्याय रहे अथवा कुछ भी क्षणिक तत्त्व रहे और निर्मलता प्रकट होना असम्भव है । 
एक आत्मदृष्टिका प्रबल प्रोग्राम बनाओ । यहाँ कुन्दकुन्द स्वामीके विनयको देखो--पहिले उप- 
कारक तीर्थंके साक्षात्‌ प्रवर्तक होनेसे वद्धमान स्वामीको नमस्कार करके जब आगे नमस्कार 
करने चले तो कहते हैं 'ससव्वसिद्धे सेसे तित्थयरे” द्रव्यहृष्टिके हढ कर्मठ योगीकी व्यवहार- 
प्रवृत्ति कितनी गुणग्राहिणी है । लोकमे भी तो निष्पक्ष भ्रध्यापक जब किसी कारणसे वक्षासे 
छात्रोको बुलाता है तब यही तो कहता है कि सर्व छात्रों सहित फलाने आवो । 
यशपिशाचका परिहार व स्वरूपका उपादान--श्राज जनसाधारणके परमोपकारी 
तीर्थंकर देवोका परिचय नही है परुतु ज्ञानीके तो वे झ्ाराध्य है । उनके नैमल्य और मार्गकी 
उत्कृष्टता देख प्रमोदभावमे स्नान करते हैं। देखो, ५रमपृण्य आराध्य तीर्थवरोवा भी लोको 
की अपेक्षा यश न रहा तो भाइयो | विसका यश कब तक रहता है, यश पिशाचका मोह 
छोडो । अतीत तीर्थकरोकी तो बात जाने दो, विसे याद हैं उनके वया नाम थे परन्तु वर्तमान 
तीर्थंकरोमे लोक किस किसका नाम स्मरण रखते ? इन प्रभु देवोका कैसा निप्पक्ष उपदेश है 
कि प्राणियों ! कल्याण चाहते हो तो सर्व राग छोडो, मेरा भी राग छोडो । 
ग्रपनें भीतर रहने वाला, इन्द्रिय म॑र्से परे उनसे अ्रभोचर जो सामान्य तत्त्व है, वह 
वस्तुमे त्रिकाल अ्रबाधित रहता है । भूतकालमे भी उसकी उपस्थिति थी, आज भी हो रही है 
और आगामी कालमे भी होती रहेगी । इसलिए उस एक त्रिकाल ग्रबाधित चैतन्यभावके पाने 
वा प्रयत्त करो । एक कथा है कि किसी देशका राजा दूसरे देशपर चढाई करने गया। वहसे 
उसने श्रपनी रानियोको पत्र लिखा कि जिसे जो-जो चीज श्वाहिए, सो लिखों, हम श्राति समय 
लेते आयेंगे । राजाके अनेक रानिया थी । किसीने हार लानेको लिखा, किसीने बनारसी रूडी 
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लानेको लिखा, किसीने कुछ लानैंको और किसीने कुछ लानेको लिखा । एक रातनीने कोरे 
कागजपर १ एकका अ्रक लिखकर और पत्र लिफाफेमे रखकर भेज दिया। राजाने सबके पत्र 
पढें और सबकी मनोवाछित चीजें मगवा ली । मगर इस रानीका पत्र दीवानको दिया कि 
इसका क्या मतलब है ? दीवान चतुर था, बोला- महाराज [ इसका सकेत है कि मुझे और 
कुछ नही चाहिए, केवल एकमात्र आप ही चाहिएँ । राजा सुनकर बहुत प्रसन्न हुआ | वापिस 
लौटनेपर जिसने जो चीज मगाई थी, वह तो उसके पास भेजी और स्वय उस १ का अ्रक 
लिखने वाली रानीके यहाँ बह॒तसे वस्त्र भूषणादि लेकर चला गया । भाई, जिसके पास राजा 
चला गया, उसके कमी ही किस बातकी रह गई ? इसी प्रकार जो बाहरी इन छोटी मोटी 
सम्पदाओ्रोके पामेका प्रयत्न न करके एक चैतन्य प्रभ्ञुको प्राप्त करनेका प्रयत्न करते है उन्हे 
सभी सच्ची विभूतिया स्वयमेव प्राप्त हो जाती हैं। अतएव अपने एक चैतन्य विज्ञानघनमे 
लीन हो जाओो और सदा यही भावना करते रहना चाहिए कि मेरी एकमात्र ज्ञायकद्ृष्टि मज- 
बूत बनी रहे । 
धर्सेके लिये सर्वस्व समर्पण--जितने भी नेता लोग हुए है उन्होने अपने जीवनमे 
सकटोको, बडी-बडी यातनाञ्रोको सहा, तभी वे देशके नेता बन राके । गाधी जी के ऊपर 
कितनी आपदाए आईं विदेशमे । अ्रफ्रीकामे विदेशियोंनें उनके ऊपर विष्टा तक फेंका, पर 
कभी उनके मनमे विपक्षियोके प्रति दुर्भाव पैदा नही हुआ । तब कही जाकर वे देशके नेता 
और महात्मा बन सके । धर्मके नेता बननेके लिए किसी बाहरी पदार्थपर विजय नही पाना 
है, अपने भीतर बन रहे रागादि विकार भावोपर ही विजय पाना है। अक्लक और निकलक 
का बलिदान हमारे सामने एक आदर्श है कि अपने धर्मकी प्रभावनाके लिए निवलकने अपने 
प्राण हसते-हसते न्‍्यौछावर कर दिये । लोग शायद निकलकके त्यागको बडा समभते है, पर 
मेरी दृष्टिमे ग्रकलकका त्याग उनसे भी कही बहुत भ्रधिक है । जब उन्होने अपने सामने अपने 
छोटे भाईका सिर कटते देखा होगा, तो उनके दिलपर क्या बीती होगी ? पर वे बौद्धोसे 
उसका बदला खूनके रूपसे लेनेंकी कभी कृतसक्ल्प नहीं हुए | उनके भीतर जो कारुण्य जाग 
रहा था कि ये सारा जगत इन नैरात्मवादियोसे शासित होकर नास्तिक बना जा रहा है वह 
कैसे सुमार्गपर स्थित रह सके ? इसलिए छोटे भाईके बलिदानका स्मरण होते हुए भी, अपने 
भाईके बदला लेनेका कभी भाव जागृत नहीं हुआ, अपने कषायभावोपर पहिले उन्होने विजय 
पाई, पीछे बौद्धोके उपर विजय पाई । यदि वे पहिले अपने कपायभावोपर विजय न पाते, तो 
नश्चयत वे बीद्धोके ऊपर भी विजय नही पा पाते । क्योकि कषायोकी तीब्रतासे ज्ञानावरण 
कर्मका क्षयोपशम उत्तरोत्तर मद हो जात, है । पर उन्होंने जो अपने भीतर भाईवी ह्त्यासे 
उत्पन्न भ्रतिशोधकी आग नही भड़कने दी, उससे ठे निविकार रहे, कषायोपर विजय पाई, इस 
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सबका ही यह माहात्म्य हुआ कि उनके भीतर ज्ञानावरणका वह विजशुद्ध क्षयोपशम प्रकट 
हुआ कि बौद्धोकी इष्ट देवी तारा भी उनके सामने नही ठहर सकी श्र शास्त्रार्थमे ५राजित 
हुई । भगवान श्रकलक देवने सारे भारतवर्षसे क्षणिक रिद्धान्तको भगा दिया, दडबलसे नही 
अपने प्रखर तर्कशरोसे विह्लल करके । उसी समयसे भारतवर्षसे बौद्ध धर्म उठ गया और लका, 
श्याम, चीन, ब्रह्मा आदि बाहरके देशोमे वचे-खुचे बौद्ध विद्वान चले गये-। इतिहासका यह 
अध्याय आज भ्रकाशमे लानेके योग्य एव विचारणीय है कि जो बौद्धधर्म एक वार सारे भारत 
में फैला था और चारो ओर जिसकी विजय-दुन्दुभि बज रही थी, वह सातवी-श्राठवी शताब्दी 
के बाद भारतसे क्यो विलुप्त हो गया ? मैं तो इसमे भट्टाकलकदेवका ही महान प्रभाव मानता 
हू । उनके समस्त तकंग्रन्थ बौद्धोके प्रबल खडनसे भरे पड़े हैं, जिनके खडनका श्राज तक कोई 
भी बौद्ध आचार्य उत्तर नही दे सका है। हमारा बौद्ध भाइयोसे द्वेष नही, बौद्ध श्रवः सत्य 
बुद्ध बनें, हमारी यही भावना है । 

कष्टसहिष्णुता व विपन्निवारण--सकट सहनेसे ही मनुष्य बडा बनता है। भीरु 
बननेसे लोग लेंडू कहने लगते है । अ्रपनेको समझो कि मैं बिल्कूल स्वतन्त्र हू, सुरक्षित हू । 
विशुद्ध सद्भाव पानेका उपाय यही है कि सदा अपने विशुद्ध ज्ञायकभावपर : दृष्टि रखो । इस 
मलभरे शरीरपर दृष्टि मत रखो । मल पिंडका मोह सबसे भारी मोह है । इसके छूटते ही 
भार्ग जल्दी प्राप्त हो जाता है। विशुद्ध सद्भाव पानेके लिए सप्त-ब्यसनोके त्यागकी भी बडी 
आवश्यकता है । व्ण्सनोमे प्रधान जुआ है । श्राज जुआ खेलनेके भिन्न-भिन्न रूप प्रचलित हैं । 
जरा जुआरियोकी मनोवृत्तिका अध्ययन तो करो क्तिनी सकक्‍्लेश भरी रहती है। ससारके 
सभी जीव जुओा खेल रहे हैः--'शुभ अ्रशुभ बधके फल मफ्कार । रति श्ररति करे निज पद 
विसार ॥ यह जुआ नही, तो क्‍या है ? यदि शुभ बधका फल मिला, पुण्योदयसे इष्ट सामग्री 
प्राप्त हुई, तो बस 'पौ बारा आ गए? मारे हर्पषके फूले नहीं समाते, और यदि कही अशुभ बन्ध 
का फल मिला, पापके उदयसे इष्ट पुत्र, धनादिका वियोग हो गया तो 'तीन काने श्रा गए! की 
कहावत घचरितार्थ होती है और हाय-हाय करते मर जाते है । पर जो ज्ञानी होते हैं, वे पुण्य 
झ्ौर पाप--इन दोनोंके फलमे हर्ष-विषाद नहीं करते । इसी प्रकार मास खाना, मदिरा पीना, 
वेश्यासेवन करना, शिकार खेलना, चोरी करना और परस्त्रीसेवन करना--इन शेषके छह 
व्यसनोका अन्तरग और बहिरग दोनो प्रकारसे परित्याग करना आवश्यक है । जब तक इनका 
परित्याग नही होगा, तब तक विशुद्ध सद्भावकी ओर मनकी प्रवृत्ति ही नही हो सकती । 

विशुद्धसद्भावताके उद्यममे--हे भाइयो | यदि ज्ञायकभावकी प्राप्ति करना चाहते हो, 
तो आत्मपरिणतिको श्रत्यन्त मलिन, कलुषित बनाने वाले समस्त व्यसनोका परित्याग करो । 
अपने आपमे सदा प्रकाशमान प्रूव वस्तुको देखो । आचार्य पद्मनस्दिनें कहा है--यदव्यक्तमबो- 
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धातां व्यक्तं सदुबोधचक्षुघाम्‌ । सार यत्सर्वश्ताना नमस्तस्मे चिदात्मने ॥ श्रर्थात्‌ जो चैतन्य- 
भाव सज्ज्ञान चक्षुवाले पस्षोको व्यक्त है, प्रगट है, अज्ञानियोको जिसका पता ही नही और जो 
सब प्राशियोमे सार स्वरूप है उस चिदात्माकों हमारा नमस्कार हो। ह 
.. स्वकी आत्मस्वरूपकी पहिचान ही सुखका मांगे है और स्वकी अ्रजानकारी ही दु खका 
मार्ग है। स्व ज्ञायकभावकी भक्ति श्राराधना ही जगत्से पार होनेंका उपाय है | समाध्तिब्जमे 
कहा है--मुढात्म! यत्र विश्वस्तस्ततों नान्‍्यख्भयास्यदम । यतो भीतस्ततो नानन्‍्यदभयस्थानमा- 
त्मन: ॥ मूढ जन जहाँ जिस वस्तुमे विश्वास वर रहे है, उससे अधिक भयका कोई स्थान 
नही, और जिससे यह मूढ़ात्मा भयभीत होता है, भय मानता है, उससे अधिक आत्माके लिए 
और कोई निर्मय स्थान नही है लेकिन ससारी जीवोकी विपरीत प्रवृत्ति देखों कि “रागादि 
प्रगट जो दुख देन । तिन ही को सेवत मगिनत चैन ॥” जो राणद्वेषादि प्रत्यक्षमे ही दू खके देने 
वाले है, सारे जीव जिनका प्रत्यक्षमे अनुभव कर रहे हैं, उन्हे ही सेवन करके ये मृढ आत्मा 
चैन मानता है, बाह्यपदार्थंको पाकर चैन मानता है, यह तो यूखंता है ही, १रन्‍्तु यशकी 
बात सोचना, उसकी चाह करना, प्रयत्न करना पढे लिखोवी मुखेता है, महामूर्खता है । देखी 
सदा कीति कितनी रहती है ? तीर्थंकरों जैसे महापुरुषोकी तो सदा कीति रही नही, फिर हम 
अल्पज्ञ, अल्पशक्ति वाले--जो निरन्तर दुर्भावनाओ्रोसे भरे हुए है---उनकी कीति क्तिने दिन 
रहेगी ? प्रमात्माकी निजकीति तो परमात्मामें सदा रहती ही है, परन्तु लोगोकी हृष्टसि कह 
रहा हू कि परमात्माके नाम लेने चाले कितने है ? जितना बिगाड़ होता है, वह यशकी इच्छा ' 
से ही होता है। यशकी इच्छाके साथ ही अनेक भमठें सबद्ध है। यशकी इच्छा छूट्ते ही 
अनेक भमटें स्वयमेव छूट जाती है । 
तीर्थतायकोकी प्रियुर्णा विशुद्धता--जिल्होने सर्व आकाक्षाओ्रोको, कषायोको नष्ट किया 
है, ये तीथकर कंसे है, सो कहते है “ उपात्तपाकोत्ती्णजात्यकात्तेस्वरस्थानीयशुद्धदर्शनज्ञानस्व- 
भावाच्‌ अर्थात्‌ अच्तिम सोलह॒वें तापसे तपे हुए जात्य सुवर्शेके सहश शुद्ध ज्ञान दर्शन स्वभाव 
वाले है । सोनाको शुद्ध करनेके लिए सोलह ताप लगाये जाते हैं, ऐसी प्राचीन प्रसिद्धि एव 
पद्धति है। सोलहवा ताप लगनेपर जैसे सोना अपने शुद्ध रूपमे प्रकट हो जाता है, इसी प्रकार 
आधभ्यतर ब्रत, समिति, गुष्टि, तप आदिमि तपकर आत्माके जब द्रव्यभावमल टूर हो जाते है, 
तब एड आत्माका एुद्ध स्वरूप प्रकट हो जाता है । इस प्रकारके स्वभावसे 'शेषातीततीर्थना- 
यकान! वर्तमान चौबीसीके शेष तेईस तीर्थंकरोका तो ग्रहण किया ही है, साथ ही अतोतकालमे 
जितने भी अनन्त तीर्थकर हो गये है, उन सबका भी स्मरण किया गया है । इस प्रकार 
अतीतकालसस्वन्धी समस्त तीर्थकरो और वर्तमान कालके शेप तेईस तीथेडू-रोकी और सर्व- 
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न गत लय वर सभावितपरम- 
् ह घुत्वविशिष्टान्‌ श्रमणापव प्रणमामि ॥३॥ अर्थात्‌ जो ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र, तप और वीय--इन पाच आचारोसे युक्त है, झत्तः जिनके परम शुद्धोपयोगकी 
भूमिकाकी सभावना की जाती है, ऐसे भ्राचार्य, उपाध्याय और साधुपनेसे युक्तसहित श्रमणोको 
00277 7: 
"चर की होती, तो हम अ्रहत और सिद्धको कैसे 
उन तक पहुचनेका, उन जैसा वननेदाग प्रयत्न कर पाते ? एक कविने कहा हैः--बलिहारी वा 
गुरुकी गोविन्द दिये मिलाय । गुरु, गोविन्द दोनो खड़े, काके लागू पाय ॥। चारुदत्तकी कथा 
प्रसिद्ध है। जब वे चैत्यालयमे गये और वहापर उनका गृहस्य गुर और साधु दोनो बैठे थे 
तो चारुदत्तने आसन्न उपकारी होनेसे पहले गृहस्थ गुरुको ही प्रणाम किया । ह 
भुरुका महत्त्व--ग्रुरुका महत्त्व बहुत बडा है । हमने गुरुविनय वचपनसे ही किया है। 
हम सदा इसी टोहमे रहा करते थे कि गुरजन किसी कार्यका आदेश दें तो हम सबसे पहले 
करेंगे । हमारी जैनियोकी यही परम्परा रही है कि गुरुजनोका सदा विनय क्या जाय । यही 
कारण है कि सकलपरमात्मा और निकलपरमात्माके नामके साथ ही गुरुजनोको भी अनादि 
कालसे ही नमस्कार किया गया है और वह नमस्कार मस्त्र भ्रनादि मूल मन्त्रके नामसे पुकारा 
जाता है । गरुरुजनोंमे जो प्रधान होते है, सघकी सार सम्हाल करते हैं, शिक्षा दोौक्षा और 
प्रायश्चित देते है, वे श्राचार्य कहलाते है । डैसे किसी गुस्वुलका प्रधान आचार्य होता है, उसी 
प्रकार सघके . स्वामी श्राचार्य होते है । बहतसे कल्याणार्थी एकत्रित हो, तो उनका कोई न 
कोई मुखिया होता ही है, क्योकि उसके बिना सघकी गति नहीं | जहा भी समुदाय होगा, 
वहाँ कोई न कोई मुख्य होगा ही । वही उनका आचार्य है। जो स्थान गुरुकुलमे अध्यापको 
का है, वही स्थान साधुओमे उपाध्यायोका है । ये द्वादशागके पाठी होते हैं, भ्रच्छे वक्ता और 
उपदेष्टा होते है । कदाचित्‌ अगपूर्वज्ञान न भी हो, तो भी जो सघमे प्रभावक, प्रतिभासम्पन्न 
एवं कुशल वक्ता होते है, उन्हे श्राचाय्के हारा उपाध्याय पद दिया जाता है । झाचार्य द्वारा पद 
दिये बिना उपाध्याय सजन्ञा प्राप्त नही होतो । जो आत्मार्थी है, श्रात्मकल्याणके लिए सदा श्रम 
करते रहते हैं उन्हे श्रमण कहते है । इन तीनो प्रकारके गुरुओका आदशे इनका मूर्तिमानरूप 
ही भव्य जीवोका महान हितकारी है, इसलिए भगवान कुन्दकुन्दने तीनोका स्मरण किया है। 
प्रपन--आपने आचार्यको प्रायश्वित आदिका विधायक कहा है, सो यह तो बडे दद- 
फदमे फस गये, और यह भी सुना जाता है कि जब वे भ्रपना आचायंपद छोड देते हैं तभी 
वे मोक्ष प्राप्त कर पाते है, सो क्या यह सत्य है ? उत्तर--ऐसी बात नही है। बंहिरगमे वे 
शिक्षा ग्रादि अनेक कार्योमे व्यस्त रह करके भी वे साधुत्वमे किसीसे भी वस नहीं हैं। यह 
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ख्याल भी गलत है कि वे आचार्यपद छोड देनेके उपरान्त ही मोक्ष प्राप्त कर पाते है, इस 
कथनके कई अपवाद भी उपलब्ध है | हा, यह बात दूसरी है कि कोई आधचार्यपदके व्यामोहमे 
पड जाय और उसे न छोडे, तब तो उसे मुक्ति प्राप नहीं होगी | पर यदि वे आचार्यवदपर 
रहते हुए कभी ध्यानस्थ हो और शुक्लध्यान प्रगट हो जाय तो वे मोक्षको प्राप्त करते ही है। 
साधकोंकी स्वभावरुचि--ज्ञाता दृषश्टः रहनेके श्रतिरिक्त और सर्वभाव त्याज्य है। 
यद्यपि आचार्य, उपाध्याय और साधुजन आठ प्रकारके ज्ञानातार, आठ प्रकारके दर्शनाचार, 
त्रयोदश प्रकारके चारित्राचार, बारह प्रकारके तपाचार और पाच पकारके वीर्याचारका परि- 
पालन करते है, तथापि उनकी दृष्टिःसदा स्वज्ञायकभावपर ही रहती है और वे शुद्धोपयोगके 
पने तक ही पृथकू-पृथक्‌ आचारोका पालन करते हुए कहते है कि है अ्रष्टविध ज्ञानाचार, मै 
तब तक ही तुम्हारा आवरण करता हू, जब तक कि सुभमे तेरे प्रसादसे मेरे भीतर तेरेसे 
भिन्न मेरा ज्ञायकभाव नही पा लेता हू, तब तक ही तुम्हारी आराधना करता हू । इसी प्रकार 
दर्शनाचार आ्रादिको भी सबोधन करके वहो बात कहता है | जब शुद्धोपयोगको भूमिका तैयार 
हो जाती है, तो एक-एक आचारको पृथक्‌-पृथक्‌ सबोधन करके मानो कहता है कि ज्ञानाचार, 
तुम मेरे स्वरूप नही हो, अतः मै तुम्हे छोडता हू । कही ऐसा साधु कहते नही है और न 
विकल्प ही करते है किन्तु उच्च भूमिकामे सर्व प्रवृत्ति छूट ही जाती है। इस प्रकार सर्वका 
प्रतिक्रमण कर देता है । इन ज्ञानाचार आदि बाह्मपदार्थोंसे विरक्त होना ही पडेग।' तभी इृष्ट 
ज्ञायकभाव सिद्ध होगा । 
सम्यक्त्वकी शैली तो देखो--सबकी चौथे, पाचवे, छठे गुणस्थान वालोकी एक ढंगसे 
चलती है । अविरत सम्यकत्वीके पास जो समागम है, वह उससे विरक्त और साधुके पास जो 
समागम है वह उससे विरक्त रहता है । वैसे मुनि २२ बाईस परीषह सहता है, पर ग्रहस्थ 
तो २२००० बाईस हजार भमटरूपी परीषहो और अनेक जातिके उपद्रवोकों सहता है, पर 
विशुद्धता जिनके बढी-चढी होती है, वे ही बढे माने जाते है । रभटें जिसके कम रह गईं, वह 
स्वय ही का तो फल है। ये श्राचार्य, उपाध्याय और साधु सयमकी श्रपेक्षा सभीसे महान 
है। पचाचारके निमित्तसे उनके विशुद्ध भूमिका तैयार हो गई है, भ्रतएव मैं उन्हे नमस्कार 
करता हू । 
ते ते सब्वे समग समग पत्तेगमेव पत्तेय । 
वदामि य वट्टते अरहते माणुसे खेत्ते ॥३॥ 
वन्दत्का विशुद्ध अनुराग--मालुष क्षेत्रमे वर्तमान रहने वाले जितने अरहत है, उन- 
उन सब अरहतोको मैं समव-उामक श्र्थात्‌ एक साथ युगपत्‌ अ्रथव। प्रत्येकको काल-क्रमसे 
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। हन्तोको एक साथ भी नमस्कार कर रहे है श्रीर पृथक्‌-पृधक भी नमरकार कर रहे है तथा 
| अ्रढाई हीपमे जितने अ्ररहन्त है, चाहे वे तीर्थकर श्ररहत हो श्रीर चाहे सामान्य अरहत, उन 
सबका युगपत्‌ ही स्मरण कर रहे है। ग्रन्थकारकी दृष्टि कितनी विशाल उदार एवं विवेकपूर्णं 
है यह उसके गाथामे प्रयुक्त पदोसे प्रगट होता है । खंडवाकी बात है, कोई ७-८ वर्षका बच्चा 
दर्शन कर रहा था, मैंने पूछा--किसके दर्शन कर रहे हो ? बोला--भगवानके । मैंने फिर 
पूछा सबसे बडे भगवान कौनसे है ? वह सबसे बडी मूर्तिकों दिखाकर बोला ये है । मैंने फिर 
पा पूछा---इनसे छोटे कौनसे है ? उसने पूर्व मूर्तिसि छोटी मूर्ति दिखाई । मैं उत्तरोत्तर पूछता 
गया कि इनसे छोटे कौनसे भगवान है और वह उत्तरोत्तर छोटी-छोटी मूर्ति दिखलाता गया। 


ह ह वह बच्चा मूर्तिको ही भगवान समझ रहा था, भ्रत उसने तदनुसार उत्तर दिया | हममेसे भी 
लक न 2. तो कितने ही लोग मूर्तिके पैर दाबते है, चरणोको स्पशंकर मस्तिप्कपर लगाते है, मानो वे 
गज कक यही समभते है कि मैं सगवानकी ही साक्षात्‌ सेवा कर रहा हू । भैया | ये मूतिया इस अकार 
हे | ह ह की सेवा पूजाके लिए नही बनाई गई है । बल्कि इनके सामने बैठकर, निरखकर वीतरागता 

हे जे को अपने हृदयमें उतारें । 
आओ आचार्य कुन्दकुन्दकी दृष्टि ग्रथारम्भ करते हुए कभी सामान्यपर जाती है, कभी विशेष- 


जब तक एकत्ववित॒क शुक्लध्यान प्रगट नहीं होता है तब तक पृथक्‌-दथक्‌ वितक उत्पन्न हुआ 
ही करते हैं और फिर जो यहा छठे सातवें गुणस्थानमे भूल रहा हो, उसकी तो इस प्रकारसे 
| द्वत-अद्दैत रूप सामात्य-विशेषरूप दृष्टि उत्पन्न होगी ही । छठे सातवे ग्रुणस्थानका काले यद्यपि 
भन्तर्मुहर्त है, पर छठेसे सातवेका काल श्राघा है । प्राचाय॑ कुम्दकुन्द जब प्रमत्त सयत होते हैं 
शुभोपयोगी होते हैं तो उनकी दृष्टि मनुष्य क्षेत्रवर्ती एव-एक अरहन्त पर जाती है शौर 'पत्तेय 
पत्तेय” कहते हैं । जब वे सप्तम गुणस्थानमे प्रवेश करते हैं, शुद्धोपयोगी होते हैं तो वहा उन्हें 
इतका प्रतिभास ही नही होता है, सभी एकसे चिन्मात्रस्वरूपमें दिखाई देते हैं । इस दशाके 
श्रनन्तर प्रमत्त होते ही मानो तब उनके मुखसे समग समगः पद ग्रगट होता है । भगवत्स्मरण 

भी अनुपम बलका निमित्त है। 
' ,. देवदर्शन--प्रतिमाका सच्चा दर्शन कया है ? उसके आधारसे श्र (त्मदर्शन करो, अपने 
,. भीतर उनके स्वरूपका चिन्तवत करी । पत्थर या धातुपर दृष्टि नही रहनी चाहिए 4 पिताका 
वित्र देखतेपर जैसे हमारी दृष्टि उनके चरित्रपर जाती है, वैसे ही हमे वीतराग भगवानकी 
मूतिको देखकर उनके चरित्रपर दृष्टि रखनी चाहिए । प्रतिमाके दर्शन द्वारा श्रपती आत्माके 


'', स्वरूपका चिस्तवन करो । दर्शन करते समय ब्राय भक्त दे किसी कविकी बनाई हुई स्तुति 


५ ' दोलते हैं। स्तुति कठस्थ होनेसे वह मुखसे निकलती जाती है भर हमारा मन कही भटकता 


। प्र जाती है, कभी व्यक्तिपर और कभी समष्टिपर । यह स्वाभाविक ही है, क्योकि आत्मामे 
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रहता है । . इसलिए कभी-कभी पररचित स्तुतिको छोडकर अपनी चिट्टीकी चालमे स्तुति 
करो-- है भगवान हमने मोहके वश होकर श्राज तक आपके स्वरूपको नहीं जाना, श्राज 
हमे आपकी वीतराग मुद्राको देखकर अपने स्वरूपका। याद भ्रा रही है। हे भगवान्‌ ! आप 
मेरे लिए कुछ करते नही है, फिर भी मेरे उद्धारमे श्राप निमित्त कारण तो अवश्य है । यदि 
आपके दर्शनका सुयोग न मिलता, तो पता नही सें कब आत्मस्वरूपका भान कर पाता, 
झयवा अहो ! श्रहों | ऐसा ही तो मैं हू, ऐं | यह क्या हो रहा ? होश्रों, मै तो यह श्र्व हू 
इत्यादि- छपसे अपने शब्दोमे स्तुति करता बहुत लाभदायक है | आप पररचित स्तुतिको जब 
बोलते है, उस समयसे भावको, स्ववचनोमे की गई स्तुतिके समयके भावोकों और मौनपूर्वक 
दर्शन करते समयके भावोको जरा देखो तो, उनके तारतगम्यपर विचार तो करो, आपको 
जमीन आसमान जैसा अन्तर हृष्टियोचर होगा । 

यथार्थ लाशका विवेक--प्रत्येक कार्यमे अपना लाभ देखना चाहिए कि मुझे इसके 
करनेसे क्या लाभ हुआ ? यदि आत्माको ज्ञातृत्वस्थिति पानेका लाभ हुआ, तो उसे ही सच्ची 
स्वदया समझना चाहिए। जिसे स्वदया नहीं, वह क्‍या रवहित कर सकता है ? भाई, यह 
मनुष्यजन्ग सहादुलंभ है, इसे पाकर स्वहितकी शीघ्रता करो अच्यथा मरना तो सबको पड़ेगा 
ही। मरनेके बाद दया होगा, इसका उत्तर यही है कि जैसा पाप-पुष्य किया वैसा ही 
फल प्राप्त होगा । मरनेकी कोई तिथि ज्ञात नही कि कब मृत्यु हो जाय ? दो मित्र थे, उनमे 
एक बीमार पडा । दूसर। मित्र शासकों उसे देखने गया, श्रौर उसदी तवियतका हाल पूछा । 
तब वह बोला--भाई, बहुत कसजोरी हो गई है, विस्तरसे उठा नहीं जात्ता | वह कुछ सेवा- 
शुक्षपा करके घर चला आया, किसी कार्यसे एक दिनको बाहर जाना पडा । लौटकर मिन्नक्क 
घर गया । उसके वहा नहीं दोसनेपर स्न्रीसे पूछा--मित्र कहा है ? वह बोली--दुनियासे 
चले गये । तब बह मित्र खेद और भुकलाहटके साथ बोला--कल तक यो कहते थे कि बिस्तर 
से उठा जाता नहीं । आज दुनियास भी चल देंनेकी ताकत आरा गई ? मरनेपर यह जीव कहार 
कहा चला दाता है, कुछ पता नही है श्र ये सब सग साथी यही छूट जाते है, कोई साथ 


नहीं चलता। साथ चलने वाला एक ज्ञायकभ्ाव हो है, ग्रत. ज्ञायक प्रश्ुकी ही भक्ति करके 
सपना जीवन सफल करो । 

पुर्वेजोकी धर्मपरिपाटी--हमारे पूर्वजोने जो थे मन्दिर आदि वनवाये है और पजनादि 
दंगे परिषाटी प्रचलित को है, यह सब घर्मके साधन है । परन्तु हम इनक्य उपयोग पूरा नहीं 
वारते । हम मश्दिरोमे देखते है कि कोई किसी सगवानवा पूजन कर रहा है, तो कोई किसी 
भगवानका । कोई किसी पुदनका स्थापन कर रहा है, तो दोई किसीका विसर्जन । लोग इस 
बातको नहीं समझे कि मल्दिस्मे पुजनका जो समय नियत हैं, उसके भोतर ही समयपर पहु- 
घकर सब एक संथ, एक स्वरमें पझूस करें। ईसाइगोसे कोखशानापाकत्ओ सेण-+ ० 
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दिन नियत है। उस दिन नियत समयपर वे सबके सव एक साथ पहुचते हैं और उनका 
पादरी ईश्वरप्रार्थना कराते समय जब भौर जैसा बोलता है, या कायिक क्रिया करता हैं, 
सभी एक साथ, एक स्वरमे वैसा ही करते श्रौर बोलते है | मुसे शिमलामे एक बार गरिरजा- 
घरमे जानेका श्रौर उनकी प्रार्थना करनेका ढग देखनेका श्रवसर मिला | मैं वहाकी शान्तिकों 
देखकर अवाक्‌ रह गया । काश ! हमारे मन्दिरोंमे भी पृजा-प्राथनाके समय वह शान्ति विरा- 
जती तो भत्तोको एक अ्रपूर्व आनन्द आता । बीद्धो तकमे भी मौनपूर्वक सध्या उपासना होती 
है । बौद्धोके प्रसिद्ध तीर्थ सारनाथमे जाकर देखिए--जहाँ दुनियाके कोने-कोनेसे भक्त लोग 
प्रतिदिन आया करते हैं और शान्तिपूर्वक भगवदआराघना करते हुए परमशान्तिका लाभ 
लिया करते है । 
सवेह परसेप्ठियोकी मानुषक्षेत्रमे वर्तमानता--आचार्य कुन्दकुन्द ग्रन्थारम्भसे ईश्वर 

बन्दना कर रहे है। जिन्‍्होने स्वात्मोपलब्धि कर ली, उन अभ्रहत सिद्धको नमस्कार किया, 
जो श्राज स्वात्मोपलब्धिके पथपर आरारूढ है, सतत उसे प्राप्त करनेके लिए प्रयत्नशील है, ऐसे 
आचार्य, उपाध्याय और साघुओको भी उन्होंने नमस्कार किया है। 'माणुसखेत्ते वद्टते' पदके 
द्वारा जो एक विशिष्ट अर्थ निकलता है, वह यह है कि महाविदेहोंमे एक साथ कमसे कम 
बीस तीर्थंकर होते है, और अ्रधिकसे अधिक १६० एक सौ साठ होते है । इसका भाव यह है 
कि सारे मनुष्य-क्षेत्रमे अढाई द्वीपके भीतर ५ विदेह है । जम्बूहीपके मध्य भागमें सुमेरु पर्वत 
है । उसके दक्षिणी भागमे क्रमशः हिमवान, महाहिमवान, निषध-ये तीन पव॑त हैं और उत्तरी 
भागमे नील, रुक्मी और शिखरी--ये तीन परत है । इन छहोसे विभक्त हो जानेके कारण 
जम्बूह्ीपमे भरत आदि सात क्षेत्र होते हैं । सुमेरके पूर्वंभागको पूर्व विदेह और पश्चिमी भागको 
पश्चिम विदेह कहते है । पूर्व विदेहके मध्यमे से सीता नदी और पश्चिमी विदेहके मध्यमे से 
सीतोदा नदी वहती है। इससे दोनोंके २-२ भाग और हो जाते है। इन चारों ही भागोमे 
तीन-तीन विभगा नदियों और चार-चार वक्षार परव॑तोके योगसे आठ-आठ भाग हो जाते हैं । 
इनमेसे प्रत्येक भागके भीतर विजयार्ध और दो-दो नदियोके योगसे पाच म्लेच्छ खण्ड और 
एक आर्यंखण्डकी रचना है, इस प्रकार चारो भागोमे रे२ क्षेत्र है। इनमेसे सह कोरास्थ 
आठ भागोंके एक विभागके जिस किसी भी क्ेन्रमें सीमधर नामक एक तैथिंड्डार हे हर 
विद्यमान रहते है। इसी प्रकार शेपके तीन भागोंमे क्रमा 3मस्ल ५ बाहु हे पार 
चार तीर्थद्धूर विहार करते रहते है। जम्बूद्ीपस्थ विदेहमे उक्त चार ४ न के 
है | धातकी खण्डमे दो सुभेरु पर्वत है, उनके योगसे वहापर विदेहोंके जा | न रा 
है । उनसे सजातक आदि आठ तीर्थद्धूर सदाकाल विराजमान हक ि पा कर 
| की खण्डके समान विदेहके आठ विभाग हैं, उनमें श्रन्तिम आठ तैर्थिज्न 
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प्रकार सर्वे मिलाकर ग्रढ़ाई हीपरूप मनुष्य देन्नके भीतर विदेहों-सम्बन्धी बीस तीर्थंकर कमसे 
कम सदा वर्तमान रहते है । सदा वरंमानका अर्थ यह है कि इन बीसमे से जिस किसी भी 
तीर्थंकरका जब निर्वाण होता है, तब उसी समय उनके स्थानपर उनका नामधारी तीर्थंकर 
केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है और इस प्रकार वहां उनका समवशरण प्रायः कभी खाली नही 
रहता । पहले जो एक मेरु सम्बन्धी ३३ क्षेत्र बताए है, उनमे कभी ऐसा भी अवसर आता 
है कि प्रत्येक क्षेत्रमे एक-एक तीर्थकर पूर्व नामके और भी उत्पन्न हो जाते है । इस प्रकार 
पाचों मेर सम्बन्धी (३२३८५८ १६०) एकसौ साठ तीर्थंकर, एक साथ विहार करते हुए 
किसी अवसर विशेषपर पाये जाते है । 'यह बीस सख्या व नाम श्री वद्धमान स्वामीकी धर्म 
देशनाके समयकी बात है । प्रसिद्धि ऐसी है कि विदेहमे एक तीर्थंकरके निर्वाराके बाद वहाँ जो 
अन्य तीर्थंकर होते हैं वे इसी नामके होते है, किन्तु भिन्न-भिन्न नामधारी भी हो तो भी प्राकृ- 
तिकताके विरुद्ध नही मालूम होता । जब विदेहोमे १६० तीर्थंकर विद्यमान हो और. प्रत्येक 
सेरु सम्बन्धी ५ भरत और ५ ऐरावत्त क्षेत्रमे तीसरेका श्रन्त या चौथ। काल हो और तीर्थंकर 
विद्यमान हो तो इन दस तीर्थंकरोके मिलनेसे १७० एक सौ सत्तर तीर्थकर एक साथ सारे 
मनुष्यक्षेत्रसे पाये जाते है। द 
सर्व परसेष्ठियोको युगपत्‌ नसन--इस प्रकार आचार दुन्दकुस्ददेवने उक्त पदके द्वारा 
इन सबका स्मरण किया है। वर्तमान काल यह पद दोनो ओर घटता है और उसके प्रयोग 
हारा सबका स्मरण कर लिया गया है। सर्वका स्मरण करते समय गात्मामे तो सभी वर्त- 
मान कालसे है। यहा श्राचायं सभी पूज्य आत्मावोको स्मरणके हारा आत्मवतंमानकालस्थ 
कर रहे है| सभो पूज्य आत्मा निष्परिग्रह होते है, साधु दीक्षाके अनच्तर ही निर्वाणका मार्ग 
साक्षात्‌ हो पाता है ।-जैसे किसी वन्याके रवयवर मंडपके समय जो मगलाचार किया जाता 
हैं और उसके पश्चात्‌ कन्या पतिका वरण-करती है, इसी प्रकार यहॉपर भी नैग्रेन्थ्य दीक्षाको 
स्वयवर मड़प जानना चाहिए और इसमे जो उपयुक्त पान्न सिद्ध होगा, उसे सुक्ति कन्या वरण 
करेगी । उक्त प्रकरणोमे यह बतलाया गया कि जो ये पचरपरसेष्ठी है, उनकी व्यक्तियोमे रहने 
वाले सब ही को मैं नमस्कार करता हू । सब ऐसा कहनेपर सभी प्रमेष्ठियोमे सब शब्द लगान। 
चाहिए श्रर्थात्‌ सब अरहतोको, सब सिद्धोको, सब आचार्योको, सब उपाध्यायोको और सब 
साधुवोको नमस्कार करता हू । | 
पद्खडागमकार प्रज्य श्री १०८ आचार्य पुप्पदन्त जी महारा 
निबद्ध मगलाचरण है जो “णमोकार मन्न” से प्रसिद्ध है--णमो 
णसमो आइरीयाण, णमो उवज्कायाण, णमो लोए सब्वसाहर” 


धराजका उक्त ग्रन्थमे एक 
अरहताण णमो सिद्धाणां, 
इसकी टीका करते दाः एच्छा वी 
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लगाये जाते चाहिएँ, जिससे ऐसा श्रन्वय हो जाता हे---“णमों लोए सब्ब अ्रहदाण, णमो 
लोए सब्ब सिद्धाण, णमो लोए सब्व आइरियाण, णमो लोए सब्ब उबज्कायाण, णमो लोए 
सव्व साहूण” अर्थात्‌ लोकमे सब अ्ररहतोको नमस्कार हो, लोकमे सर्व सिद्धोको नमस्कार 
हो, लोकसे सब आचार्योको नमस्कार हो, लोकमे सब उपाध्यायोको नमस्कार हो और लोकमे 
सर्वे साधुवोको नमस्कार हो । 
शस्तोकारसंत्रका उच्चारण--इस णमोकारमत्रका प्राकृत व्याकरणके अनुसार उच्चा- 
रण १८४३३ प्रकारसे है । भ्ररहताण णब्दमे विकल्पसे र उत्तरवर्ती भ्र के स्थानमे इ व उ 
होता है, जिससे ३ रूप हो जाते है--भरहताण, भ्ररिहृताण, अरुहतारा । फिर ण के अनुस्वार 
का विकल्पसे लोप होता है जिससे श्ररहताण श्ररहताण श्ररिहृताण श्ररिहृताण अ्रुहताण 
अरुहताण--यें ६ रूप हो जाते है | णमो शब्दम रहने वाले ण के स्थानमे यहा न भी विकल्प 
से हो जाता है तब छहो रूपोंसे पहिले नमो अ्रथवा णमों पढनेसे नमो अरहंतारां, णमों श्ररहं- 
ताणं आदि १२ रूप हो जाते है । 
णमो सिद्धाण यहाँपर ण के अचुस्वारका विकल्पसे लोप होनेपर तथा णमोके ण के 
स्थानमें विकल्पसे न आदेश होनेपर “नमो सिद्धाण, णमो सिद्धाण, नमो सिद्धाण, णमो सिद्धाण 
ये ४ रूप हो जाते है। 
णमो आायरियाणं--इसमे प्रथम य के स्थानसे य, इ, श्र भी होते हैं, इसलिए भगके 
लिये ३ रखो, द्वितीय या के स्थानमे विकल्पसे आरा होता है, सो २५८२८ ६, ण के अतुस्वार 
का विकल्पसे लोप होता है सो ६५८२ ८ १२, और णमो के ण के स्थानमे विकल्वसे न होता 
है इसलिये १२ ८२८ २४ प्रकारसे इस तृतीय पदका उच्चारण होता है। यथा-णमों आय- 
रियाणं, णमों झ्राइरियाणं, णमों झश्मरियारा, णमों आयरिश्राण, णमो आइरिआरण, णमो 
आम्ररिश्राण, णमो झायरियाण, णमों श्राइरियाण, णमों श्राअरियाण, णमों झ्रायरिश्राण, णमों 
झाइरिआण, णमो आश्ररिक्राण--में १२ रूप है तथा इन्हीमे णमोके स्थानमें नमो पढनेसे १२ 
और हुए, इस तरह २४ प्रकार हैं । 
णमो उवज्कायाणं--इसमे णके अनुस्वारका विकल्पसे लोप हुआ तथा णमोके ण के 
स्थानमे विकल्पसे न आदेश होता है, तब 'णमो उवज्कायाण, णमो उवज्ज्ञायाण, नमो उब- 
ज्फायाण उवज्कायाण, इस प्रकारसे ४ रूप हुए । 
के अल लक पर प्रकारसे णमोके स्थानमें नमो विवल्पसे या 
श्रनुस्वारका विकल्पसे लोप होनेपर “णमो लोए सब्बसाहुरां, णमो लोए सत्वसाहूण, नमो लोए 


| सब्बमाहुण” इस तरह ४ उच्चारण हुए। 
सब्वसाहुएं, नमो लोए सब्बमाहुण” इस तरह हु पा 
इन सबको परस्पर गुणा करनेसे १२% ४ २८ २४३२८ ४५८४८ 
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णमोकार मंत्रका उच्चारण होता है । यह मत्र गाथा आर्यारूपमे है, सो किसी भी उच्चारणमे 
गाथाके लंक्षणका भग भी नहीं होता है । गाथा आर्याका लक्षण यहू है--यस्या प्रथमे पादे 
द्वादश मात्रास्तथा तुतीर्येषपि । अ्रष्टादश द्वितीये चतुर्थके पओचादश सार्या । 

नमस्कार मंत्रकी गुणप्रधानता-- यह नमस्कार. मन्र व्यक्तिप्रधान नही है, गशुणप्रधान 
है, क्योंकि इसमे आत्माके उत्थानके पदोका ही वर्णन है। इसमे श्री श्रादिताथ जी या श्री 
महावीरजी अथवा श्री रामचन्द्रजी या श्री हनुमानजी आदिका कोई नाम नहीं है | पणत्चपर- 
भेष्ठी पदोमे पहुचे हुए महान्‌ श्रात्माएँ पहिले पहिले तो हम झाप जैसे ही गृहस्थ, गृहमे उत्पन्न 
हुए बालक कुमार आदिकी तरह हो थे, उन्हे जब आत्मज्ञान हढ हुआ, परद्रव्योसे लक्ष्य हटा, 
विरक्ति हुई, सर्व बाह्यार्थ छूट गये, मात्र शौचोपकरण व दयोपकरण प्रवृत्तिम समितिके अर्थ 
रहा यही तो साधुपद है । ऐसे महाव्॒ती भ्रनेक साधुओका जहाँ समूह हो तो "समूह एक प्रधान 
बिना रहता ही नही” इस न्यायप्रकृतिके अनुसार उनमे प्रधान होना सुनिश्चित ही है | जिसमे 
प्रधानका यह कार्य हो जाता है कि उपदेश आदेश आदि द्वारा साथुओके आत्माका पोषण एव 
दीक्षा, प्रायश्वित आदि हरा उनका शोधन होना ये ही प्रधान आचार पदसे सज्ञित है । इस 
साधुसमूहमे जो विशेष ज्ञानी होते है और जिन्हें आचार्य महाराज ये उपाध्याय है ऐसा घ 
करते है वे उपाध्याय कहलाते है । ये तीनो गुरुराज इन्द्रियोके दमी मन वचन काय गुप्ति व 
ईर्या भाषा ऐषणा आदान निन्षिपण प्रतिष्ठापना समितिके धारक होते है । तीनो ही श्रमण है, 
इनमे जो कोई अच्तरात्मा समताकी अपूर्वे साधना करते है, निज शुद्धात्माका निविकल्प सवेदन 
करते है, पृथवत्ववितकंवीचार एकत्ववितर्क ग्रवीचार शुक्लध्यान करते है उनके रवय घातिया 
कर्मके क्षय होनेसे अनन्तज्ञान अनन्तदर्शन अ्नन्तसुख अनन्‍्तबल व्यक्त हो जाते है। यद्यपि यह्‌ 
प्रसिद्धि है कि आचार्ष महाराज दूसरे विशिष्ट योगीको आचाये पद देकर फिर ध्यानमे रत हो 
जाते है और उनके वीतराग निविकल्प निज शुद्धात्म-सवेदन बलसे कैवल्य प्रकट हो जाता है । 
ठीक है, परन्तु कदाचित्‌ कोई आधाये आचार्यपद न दे सके तो भी नि.स्पृह दिगम्बर तो वे है 
ही, निविकल्प शुक्लध्यान हो जानेपर दंवल्यमे क्‍या बाधा ? 

विरक्तिका श्राधार यथार्थ ज्ञान--वस्तुस्वरूपका यथार्थ ज्ञान होनेपर जो विरक्ति होती 
है वही यथार्थ अपना अभ्रमोध कार्य करती है । स्त्री पुत्रोसे झगडा होनेपर उदास विरक्त होने 
मे, अकेले रह गये, अब वयो कष्ट उठाना अथवा त्यागी सन्तोका बहुमान होता है,-सो इसी 
मार्गकी लेना आदि भावोसे हुए वेशमे वैराप्य स्थायी नहीं होता । वरतुरवरूपको ज्ञानमे लेकर 
उठने वाला वेराग्य स्थायी है। सच्चा वैराग्य आत्माको उत्कर्पमय स्थितिमे पहुचाने वाला 
है | वस्तुविज्ञानके अथथे द्रव्य गुण पर्यायकी पहिचान करो, फिर भअर्थका अ्रनुभव कर लो । 

द्रव्य बया है ? जो अनादि हो अनन्त शो रवसथाश हो परौच्ा वास्तव यो ५ ++« ---- 
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सबकी परीक्षा कर सकते है कि यह द्रव्य है या 5न्‍्य कुछ । यद्यपि जो कुछ है वह द्रव्यसे 
भिन्न नही है तथापि द्रव्यके लक्षणसे पहिचानकर देखो जो उसमे द्रव्य तत्व निकले उसकी 
दृश्सि यथार्थता निर्मलता प्रकट होती है। देखो (चौकीपर रखे हुए काचके गोलेको लेकर) 
इसमे जो यह आपके सामने दिखता है क्या यह श्रनादिसे है ? नही, ऐसा सदा रहेगा ? नही, 
क्या परके सयोग बिना यह आकार है ? नही, वया अखड है, इसके टुक्डे नही हो सकते 
क्या ? टुकड़े हो सकते । तब यह दृश्य द्रव्य नही है, फिर क्या है ? यह समानजातीय पर्याय 
है--अनेक द्रव्योकी पर्याय है । वे अनेक द्रव्य कौन है ? परमारु-पुदूगल | परमाणु तो ५ 
अनादि हैं, भ्रनन्‍्त है, स्वसहाय हैं, अखड हैं । बस इसीलिए परमाणा द्रव्य हैं । 

दिखने वाले ये मनुष्य पशु आदि क्या है ? असमानजातीय द्रव्य पर्याय । ये श्ननादि 
गा नही, अनन्त नही, - स्वसहाय नही, भ्रखड नही है । भ्रत. ये द्रव्य नही है, इनमे जीव द्रव्य है, 
2० न्‍े परमाणु द्रव्य है। समुक्तपर्याय या नै॑मित्तिकपर्याय परदस्तुकी उपस्थिति बिना नही होते है 
' | इसलिये स्वसहायताका वहा निषेध किया है। वैसे तो सभी परिणमन अपने श्राधारभूत स्व- 
ह /' किलर, चतुष्टयके परिणमनसे ही परिणमते है, किन्तु जो १रिणमन परवस्तुकी उपस्थित बिना नही है 
नि व उसका यहा विचार है । 

ज्ञानोका अ्रवलस्बन--ज्ञानी किस बुनियादपर विरक्त है ? इस ही द्रव्यकी स्वतन्त्रता 


्् 


| | के विज्ञानकी बुनियादपर और निर्विक्त्प निज परमात्मा पदार्थके श्रनुभवकी वुनियादपर । 
) उसकी दृष्टिमे दृश्यमान तो सब माया है, पर्याय है क्षरितक है । तत्त्वभूत तो श्रव्यक्त किन्तु 
| ज्ञानीके गम्य है । द्रव्यका लक्षण कसौटी है इसपर सबको क्सते जावो, जो सादिसान्त हो वह 


पर्याय है । पर्यायमे द्रव्य-तत्त्ववुद्धि ही तो ससार है | जहाँ अपने द्रव्यपर दृष्टि जावेगी वहा 

तो यह स्वरूप आवेगा--भ्ररसमरूवमगघ अव्बत्त चेदणागुणमसद्‌द । जाण अलिगग्गहण जीव- 
मगिहिट्डसठाण ॥। 

जो रूप, रस, गध, स्पश, शब्द कर रहित है, जो किसी व्यक्त चिह्नसे प्रहणमे नहीं «६, 

आता, जिसका स्वय कोई सस्थान नही है और चेतना गरुणकर पूर्ण है वह जीव है । सर्वजीब 

स्वतन्त्र है, मैं किसीकी परिणतिसे नहीं १रिणमता, अन्य कोई भी मेरी परिणजिसे नहीं परिण- 

मता । सर्वसे विविक्त रवरूपमे अवस्थित अपने द्रव्यको विलीन सकल्प-विकल्प होकर श्रनुभवता 

है वह ज्ञानी साथु है। शुद्ध होनेका उपाय अध्यात्मदृष्टि है। रागढंपरहित स्वघुद्धात्माका 
निविकल्पसवेदन अथवा आगमभापामे एकत्ववितर्क अ्रवीचार शुक्लध्यान होनेपर सर्वगुणघाती | 


घुल जाते हैं । दे 
के ड उक्त पञ्चपरमेष्ठीको स्वभावसे देखो और अपनेमे सधि करो स्वभाववी । णमी अर- | 


ह हन्ताण मैं । णमो सिद्धाण “ मैं । णमो आाइरियाण' में। णमो उवज्मायाण ”म | णमो 
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लोए सब्वसाहुण मैं । 

गअरहंत देवका स्थपन--जैसे आ्ाचार्य उपाध्याय साधु कही भी बैठे हुए हमे मिल जाते 
हैं वैसे अरहन्त देव यहाँ कही बैठे नहीं मिलेंगे । क्योकि कैवल्य होते ही उन्तका वादरनिगोद 
, विकलत्रय आदि अन्य सर्व साधार जीवोसे रहित रफटिककी तरह हुआ परमोदारिक शरीर 
५ हजार धनुप ऊपर जाकर विराजमान रहता है । इन्द्र देवों दरा समवशरण या मात्र गध- 
कुटीकी रचना. ऊपर हो जाती है। समवशरणमे शोभायमान कोट वेदिकावोसे परिवेष्टित उप- 
वन, खातिका चैत्यप्रसाद झादि ८ भूमियोके बाद १२ सभाकी रचना होती है, वहा ४ कोठी 
में ४ प्रकारके देव, ४ कोठोमे ४ प्रवारकी देविया, १ मे मनुप्य, १ में श्राविका, १ मे मुनि, 
१ में तिर्यच बैठते है। सभी अपनी योग्यतानुसार घर्मसेवन करते है, सबको भगवानका मुख 
दीखता है। 

ये अरहन्त प्रभु अन्तमे जिनकी आयु तो कम और अन्‍य कर्मोकी स्थिति अ्रधिक है वे 
समुद्धात करके अघातिया कर्मोकी आयु समान स्थिति कर व्ते है अथवा जिनको स्थिति समु- 
द्वातके बिता ही समान है, सर्वे क्मकि क्षय होनेपर सर्वद्रव्यकम भावकर्म नोकम्से अत्यन्त 
रहित होते ही सिद्धलोकमे विराजमान हो जाते है। जो जहसे सिद्ध होता है वह वहीसे 
सीधा सिद्ध॒थलपर पहुच जाता है । हनुमानजी इन्द्रजीतणो अ्रादि सभी इस समय सिद्ध है । 
परन्तु देखो न सिद्धोमे, न अन्य परमेष्ठियोमे किसीका भी नाम नही लिया गया है। गुणोका 
पदोका ही नाम है । अतः परमात्माका स्वरूप वीतराग सर्वज्ञ ही है, वह कोई भी हो । गुरुका 
स्वरूप साग्यदर्शी है । ' 

इस समय यहाँ तीर्थंकर नही है फिर भी विदेहक्षेत्रमे तो है ही । वि-हक्षेत्र भी मनुष्य- 
क्षेत्र (नुजोन) हैं आर हमारा इंच भी गनुप्यक्षेत्र है फिर हमारे ही क्षेत्र तो तीर्थव र हैं । हम 
वहाँ नही पहुंच सकते । यदि विद्याबल होता तो दया न पहुच जाते ? विद्याघर तो ग्राज भी 
विद्ेहक्षेत्रमे पहुचवर उत दा डूरोका दर्शन वरते है। मनुप्यक्षेत्र हम मनुप्योका क्षेत्र है। 
लोकमे भी वहते है भारतसे लगे हुए चीन जापान आदि स्वक्षेत्र ही है, लोकोवा वहाँ यातायात 
है इसलिये इसमे व्यवहार करते हैँ | विवेहकत्रमे जो तीर्थड्ूर हैं उन्हे वर्तमानके गोचर करे 
नमस्कार करता हू । वे तीर्थड्वूर इस समय है सो उनका वर्तमानकाल है भर मेरे उपयोगरे 
वे तीर्थड्डूर हैं सो मेरे वतंमा।नकालमे भी तीर्थद्धूर है, कहाँ है ? यही है । इनको वदना नामव 
शब्दसे--जो कृतिकर्मझास्त्रमे उपदिष्ट है व मोक्षलक्ष्मीके स्वयवरमे मानो निरग्नेन्थदीक्षाके अवसः 
भे मगलाचारभूत हे--श्रादर किया है, पूजा है । 

दन्दनः उबकी उत्छश्त्ता--वन्दना जब्दका अर्थ भी नमस्कार ही है । वन्दना, वन्दामि 
नमोरतु सबचा एक ही रथ है, परन्तु यहा व्य्वध्वरकी 5 पेक्षा र सा लगा दिया गया है ६ 


है 


न नर. #<5 अन्‍ डर रमन जीत. अडजनओ- बनना. 2०५ बडी 2जजत 


छर२्‌ प्रवचनसार प्रवचन 
साधुवोकी नमोस्तु बहना, #हचारियोकों वच्धना कहना व आधिका झादि जैनलिंग वाले 


, उत्कृष्ट भ्रावकोकों बन्दामि कहना । भक्ति भी बन्दनाका अनर्थानन्‍्तर है । भक्ति साधु बननेके 


समय मोक्षलक्ष्मीके स्वयवरभे मगलाचरणा रूप है ! साधु दीक्षाके समय सिद्धभक्ति, आचार्य- 
भक्ति, योगभक्ति की जाती है । इनमे भावकी अपेक्षा झ्राचार्य भी योगी है। सिद्ध भक्तिमे तो 
यह पाठ पढा जाता है--सिद्धानुद्धृतकर्म प्रकृतिसमुदयान्‌ साधितात्मरवभावान्‌ आदि और योगि- 
भक्तिमे यह पाठ पढा जाता है--जातिजरोस्रोगमरणातुर शोकसहरु दीपिता आदि | फिर भी 
जहा भक्तिपाठ करनेका अ्रवसर नही भ्रथवा पाठ करने वाला नहीं या पाठ याद नहीं, न भी 
सिद्धमक्ति योगिभक्ति कर पाये, फिर भी भावसे सिद्धभक्ति योगिभक्ति होती ही है। ययथार्थ 
सिद्धठभक्ति-अ्नत ज्ञानादि सिद्धभुणोवी भावनारूप है और योगिभक्ति निर्मल समाधिमे परिणत 
हुए परमयोगियोंके समाधि परिणाम आदि गुणोवी भावनारूप है। कभी यह भक्ति न भी पढी 
जावे तब भी अन्तरग भावसे होने वाले साधुवोंके सिद्ध व योगिभक्ति हो ही जाती है। पद्म- 
पुराणमे एक घरित्र हैँ-वज्ञ्रभानु एक राजपुत्र », उसका विवाह हुआ, ८५-१० दिन बाद वज्- 
भानुका साला उदयसुन्दर बहिनकों लिवाने आया। मोही वज्रभावु भी स्त्रीके साथ चल 
दिया । एक अटवीमे तीनो जा रहे थे कि पर्वंतेशिलापर नवथुवक साधु शान्तिमुद्रामे ध्यावमग्न 
थे, उनके दर्शन करते ही वज्ञभानुको ग्रात्मज्ञान हो गया, उन्होंने निर्मोहता व अपने मोहभाव 
का अन्तर ताडा, अपनी विक्ृतपर्यायका पश्चाताप हुआ । एकटकी लगाकर देखने लगे । उदय- 
सुन्दरने वहनोईसे मजाक विया, बया तुम भी भुनि हो रहे हो ? वद्ञभानुके मुनि होनेका भाव 
तो हो ही गया था | कुछ सकच था कि इनको क्या वहुव.र विदा विया जावे ? उसे तो 
अनायास अ्रवसर मिल गया । वज्ञभानु बोले कि हम मुनि होवेगे तो क्‍या तुम भी हो 
जावोगे ? उदयसुन्दर बोला--हाँ हाँ तुम मृनि होगे तो मैं भी हो जाउंगा | उदयसुन्दर तो 
वज्भ्रभानुको मोही समझकर ही प्रश्नोत्तर करता गया था। बस क्या था, वजभानु वस्त्र 

उतारकर केशलोच करके निग्रग्थ दिगग्वर हो गए। देखो भैया | वजभानुके भावमे सिद्ध- 

भक्ति व योगिभक्ति हुई या नही ? हो गई, जिस स्वरूपका लक्ष्य विया वहीं तो सिद्धभक्त है. 

किस रूप प्रवृत्ति और क्यों वन गई यही तो योगिभिक्ति है । वज्ञभावुको कम निगह ५ 

कर उदयसुन्दरको भी शआत्मज्ञान हुआ, वह भो दिगरबर हो गया । दोनोवी #एूर्व विलक्षण 
परिणति देखकर वह रानी भी आयिका हो 

उस घरको पता, न इन तीनोके मनमे विवल्प । यहाँ 
कि बाहर गए तो रेलमे ही चिट्ठी लिखने लगे। वहा तो वे 


रह गए । 


तो मोहकी ऐसी पराकांष्ठा कर रखी है 
जगलके जगलमे ही 


< बकरे 
सोक्षलक्ष्मोका स्वयंवर सडप--मोक्षलक्ष्मीका स्वयस्वर मड़प दश हैं ? ह्मय डुद 


गई । देखो इन तीनोका न इस घरको पता, न 


हे 


अललनननाभना कक पालतू 
[ 


अकब 3 आए 
>+>नस अत कनन-+लनरनना न जहर ता । 
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प्रवचनसार प्रवचन | छह 


आचरण जैसे पहिले स्वयंवर होते थे, अनेक राजपुन्न श्यूद्धार ठाठ-बाटके साथ मडपमे जाते 
थे, जब कन्या वररुके अर्थ घूमती थी, तब अनेक राजपुत्र कोई ऐँठसे कोई प्रसक्मुख बनाकर 
कोई बलसा प्रकट कर अनेक प्रकारकी बैठे-बैठे चेष्टा करने लगते थे, परन्तु विवेकशील कन्या 
न जाने किसे वरमाला पहिनावेगी * कहो सुसज्जितोपर दृष्टि न जमे और सादे भेषमे रहते 
हुए धूलभरेको ब्र ले । हुआ भी कितनी जगह ऐसा। इसी प्रकार मोक्षलक्ष्मी तो उसे ही 
वरेगी जो अन्तरड्भमें गुणपूरों है, अनादि अनन्त शुद्ध चैतन्यभाव ही अभी तक जिसके उपयोग 
में है। कहो-जो समयप्र विशेष आवश्यक क्रिया करते रहे, बडे उपसर्ग सहते रहे, मुद्रा आड- 
म्बर लीला विशेष विशेष भी करते रहे, यदि लक्ष्यसे दूर हो तो उन्हें न वरे और जो बाह्य 
ब्त तपमे अग्ररगी नही है किन्तु अन्तरज्भमे गुणपूर्ण हैं श्रनादि अनन्त शुद्ध चैतन्यभाव ही 
जिसके उपयोगमे है उसे वर ले । भाई जो काम जिस उपायसे होता वह तो उस ही उपायसे 
होती । अन्तरज निर्मलता बिना मोक्षमार्ग नही है। मुक्ति तो चतन्यमात्र आत्माको निश्चित 
करके ज्ञाताह॒ष्टा रहने रूप समाधिमे परिणत हो जाने वाले मुनिके ही होतो है । यही निश्चय 
प्वारित्र है और व्यवहारचारित्र-- साधुके आहारादिके समय भर्थात्‌ प्रमाद दशामे जो सावधान 
रूप प्रवृत्ति होती है वह व्यवहारचारित्र है श्रथवा वन्दना आदि व्यवहारचारित्र है। साधुके 
अन्य कपायें तो है नही केवल सज्वलन कृषायके तीन उदयको यहा प्रमाद वहा है। प्रमादका 
अर्थ यहा आलस्य नही है। सांघुवोकी सावधान प्रदृत्तिवों ग्हा प्रमाद शब्दसे सूचित किया 
है । इस प्रवर उत्सगे ग्रपवादकी म॑त्रीपूर्वक घमंध्यान करने वाले साधु उत्सर्ग द्वारा कल्याण 
प्राप_ करते है । ये सभी साधु उस ज्ञायकभावकी आराधना करते है जिसके फलस्वरूप निएचल 
ज्ञायक अरहत सिद्ध हो लेते है । इस प्रकार पच्रपरमेष्ठियोको उनवी व्यक्तिमे व्यापने वाले सब 
परमेष्ठियोकों विदेह क्षेत्रथ तीथंड्ू,रोको ज्ञायवके लक्ष्यके द्वारा बहुबहु नम्स्कार, आदर, पूजन, 
आराधन करता हू । 

अब ग्रागे नमस्कारके भावको दुहरात हुए श्री वुन्दकुन्दाचार्य महाराज कहते है-- 

किध्चा अरहताण सिद्धाएा तह णमो गणहराण । 
अज्भगवययवग्गाण साहूण चेव सब्बेसि ॥ 

इस प्रकार श्ररहन्तोकों, सिद्धोको, गणशघरोको ऋर्थात्‌ आचार्योको उपाध्यायोको और 
सर्वे साधुओको नमस्कार करके (समतापरिणामको प्राप्त होता हु) । 

हंत ऋए अद्ठ त नमस्कतर--य्हा शब्दोके, रूपसे तो अरहन्त सिद्ध आदि परमेष्ठियो 
को प्रणाम वन्दन। नमस्कार शब्दसे नमस्कार किया है यह तो ह्वैत नमस्कार है और इस द्वैत 
नम्स्कारके द्वास्से आचार्य भवनसरकार #( तनम्स्कार करते हैं | मैं आराघक हू और ये अर- 
ते आदि आराध्य देव है, इस प्रकार आराध्य आराधकके विकल्परूप विनयादि हत नमस्वएर 


हि 
हा प्रवचनसार प्रवचन 


| है । रागादि सर्व उपाधिविकल्पसे शृुन्य परमसमाधिके बलसे श्रात्मामे ही आराष्य श्राराधक 
ह भावकी परिणति होना भावनमस्कार अहत नमस्कार है | प्रणाम तो कायकृत विनय है और 
वन्दना वचनकृत विनय है झ्रौर प्रणाम वन्दना जिसके वाह्यरूप बन जाते हैं ऐसा गरुणानुराग- 
रूप वितर्क मानसिक विनय हैं। उक्त हईत नमस्कारमे जो भगवानके साथ अपने स्वभावका 
सन्तुलन करते जाते है उस सतुलनमे स्वभावपर हढ दृष्टि होनेसे यह ही मैं आराध्य हू, यही मैं 
आराधक हू, इस प्रकार स्वय भाव्य स्वयं भावक भावकी परिवृद्धि होनेसे जब स्वपरके भावका 
विलय हो जाता है वहाँ ज्ञायकताका सवेदन रहता है वह भ्रद्वत्त नमस्कार है भ्रद्वत विनय है । 


वैसे तो हम सभी जो करते है भ्रपना ही विनय करते है किन्तु जब विनयावस्थाका 

है लक्ष्य मात्रपर न हो तब वह अत विनय है | हम वया कभी अरहन्तका विनय कर , सकते 

व्ब्क था > 2 या सिद्धका विनय कर सकते है ? पहिली वात तो यह है कि विनय हमारे चारित्रगुणकी 
शक, कल अवस्था है वह अ्रवस्थावानमे ही व्याप्य है सो वह विनय हमारा भावरूप ही परिणाम है, वह 

ह | हि पु हमारा भाव ही विनय है व भावका विनय है उस विनयरूप परिणामका जो विपय हैं उसका 

ढ | &.. 28 विनय उपचारसे कहते है किन्तु गुणानुरागी श्रग्तरात्मा ऐसा बहुमान करता ही है । इस तरह 

जला यहाँ ह्वैत नमस्कार हारा अहत नमस्कार श्रभी् है । अद्दैत नमस्कार रूप फलके बिना द्वत 


| नमस्कार आत्मीय परमपदमे स्थापित नही कर सकता, मात्र वह शुभोपयोग है । हत्तनमस्कार 

तो सामान्यतः मिथ्यात्व या सम्यवत्व किसी भी श्रवस्थामें हो सकता है परन्तु अह्दत नमस्कार 
सम्यग्दृष्टिके ही होता है । भक्तको भगवानके पास इतना पहुचना चाहिए कि पास तो क्या 

| खुद ही तद्गपयोगी हो जावे । जहाँ सो$हके सो (सः) का विकल्प भी न रहकर व अन्य भी 


सर्व विकल्पोसे अत्यन्त मुक्त होता हुआ केवल अहका अनुभवी रह जावे । वही परमसमाधि है, 


वही निविकल्प परिणति है वही स्वानुभव है अत विनय है अरहैत नमस्वार है। यह केवल 
साधुकी लीलाकी ही वात्त नही है, हम आप भी जितनी भी स्थिरता हो उसीके ही अनुकूल 


। सही भावविनय भावपूजाका अनुभव करनेका लक्ष्य रखें । 

रा द्रव्यवन्दनसे भी भावकों ग्रावश्यकता--मदिरोमे द्रव्य पृजन करते है सो वो ग्रहस्थो 
के योग्य ही है परन्तु उस ही भक्रियामे जो पाठ पढते है उसके श्राश्रयसे, जिस ६ विका दर्शन 
करते है उसके आशभ्रयसे, जो शब्द सुनते है उसके श्राश्नयसे भावविनयकी श्रोर बढ़े | पूजामे 
। पढते है “विदम वितृष्ण विदोष विनिद्र । परात्पर शकर सार वितन्द्र | विकोप विरूप, विशक 


2] े वसे मैं" 
विमोह प्रसीद विशुद्ध सुमिद्ध समूह” इस पंदका अर्थ अपने स्वभावमे भी लगावे । स्वभा 
। [ समान है | जो सिद्धमे है वह है मुझमे है, जो मुभमे नही वह सिद्धदेवमे भी नहीं। 
3 ू सधि की गई हैं । उसमे अद्गत नमस्कार आ्रापतित 


! यहा अपने स्वभावकी व सिद्धके व्यक्तमावकी 
' है, आचार्य महाराज यह अद्गैत नमस्कार किसलिये कर रहे है ? जो भाव है वह सरल राग 
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प्रवचचनसार प्रवचन छप्र्‌ 
रहनेपर कहे विना नही रहा जा सकता | ग्रन्थकार स्वय आगेके * छन्दमें कहने वाले है. कि 
नमस्कार करके समतापरिणामको प्राप्त होता हु । जीवका सुखका स्थान समतापरिणाम है, 
झ्ौर समताका उल्टा दु.खका स्थान है । समता--इसे अन्तके शब्दसे प्रारम्भ करके झादि तक 
पढ़ो ता म स। तामस परिणाम दु.खमय है । 
कुटेवकी अ्रड़चन--भैया सबसे बड़ी अड्चन यह है कि ससारी जीव करता तो उल्टा 
पुरुषार्थ है और मानता है कि मै सीधा काम कर रहा हू । बतावों अ्रममे कही सुरफेरा हो 
भी सकता ? नही, क्योकि उल्टे पर छाप सच्चीकी लगाये बैठे हैं | एक ग्राममे लुहार था। 
उसका घर गाँवके कुछ अन्तमे था, सो वहासे कोई नया मुसाफिर गुजरे और वहं पूछे कि 
अमुक गावका रास्ता कौन है सो रास्ता तो पूर्वंमे था बता देता था दक्षिणमें और साथ ही 
यह भी कह देता था कि देखो इस गाविके लोग मजाकिया बहुत हैं सो तुमको यह कहेगे कि 
इस गावका रास्ता यह नही है दूसरी ओर है, सो तुम किसीकी एक न मानना | इस तरह, 
भोही प्राणी भी उल्टे रारतेपर चलकर मानते है कि हम सीधे मार्यपर चल रहे, सो किसी 
ज्ञानीकी भी एक नहीं मानना चाहता । हाय ! पचेन्द्रियोके विषयोके मोहमे ऐसे डूब गये कि 
सतोपकी सास भी नही ले पा रहे । भाई | भ्रव तक जो हुआ सो हुआ अब अपनेको सम्हालो 
श्रौर वस्तुका सम्यग्ज्ञान प्राप्त करके भ्ात्मसुखके सत्यमार्गम लगो | मै क्या कह्ू ? एक शहरमे 
एक श्रावकके झाहार किया । आहारोपरान्त थोड़ी देरको बैठ गया वहा एक वृद्ध महाशय 
करीब ७५ वसे भी ऊपरके बैठे थे, मैने उनसे वैसे ही कह दिया कि बाबा जी आपके तो 
पूरा ब्रह्मचर्य होगा ? क्‍या उत्तर मिला -सो मुझे तो कहनेमे भी सकोच श्राता । 
बह्मचर्यंकी साधनाका भ्रनुरोध--चवयुवक बन्धुवो | चेतो, हहाचयें जीवनकी अ्रनुपम 

साधना है, सर्वे फल इसकी बुनियादपर लगते है । ब्रह्मचयकी क्षनिसि तन मन घन ज्ञान वचन 
सभी शिथिल हो जाते हैं, पुण्य क्षय हो जाता है । आप स्वय बुद्धिमान है, इस तपका आरादर 

करो जहा तक “बने स्वस्त्रीसे भी ब्रह्मचयंसे रहो । यदि पूर्ण ब्रह्मचारी गृहस्थीमे न रह सको तो 

प्रतिमाह २६-२७ दिन या २६ दिन जैसा समझो पूर्ण रहाचर्यसे रहो । इस विपयमे नि.स- 

वोच होकर किसी वृद्ध महाणयसे पूछी' कि ब्रह्मच्य न रखनेके फलमे वया प्राप्त होवेगा ? अव 

भी वितने ही नवदृवक ऐसे है जो वालब्रह्मचारी है अथवा बहुत अधिक इस समयमे जीवन 

बिताते है | मेरठमे तरराचदजो एम. ए. हैं, ३ रीब ३४ वर्षदी आयु होगी, माहमे २६ दिन व्रह्म- 

उस रहते हैं। वह हे ०वा दिन भी शायः बह्मचर्यमे ही है । बितने ही तो श्राजन्म व्रह्मच्ये 

ले चुके है। सहारनपुरमे रतनचन्दद्ों व नेमिचन्दजी वकील है, भ्नेक ऐसे भव्यजीव हैं उनकी 

शोर भी देखो । जो समयपर चूकता है वह पीछे पछताता है। इसलिये इहाचधंका आदर 

परो वे सभी एन्द्रियोका समन व रो । धनन्‍्तवाल व्यत्तीत हो गया । जब व तक इन्द्रियोसे 


कट फल+े 


ही कला जे हे ॥ ७ 


हे प्रतचनसार प्रवच्न 
तृप्ति नहीं प्रत्युत सक्‍नेश दुर्गमन ही बढा तो भ्रव क्या आणा करते हो ? मुख मोडो विपयोसे, 
परलक्ष्यसे, विपयोके भावसे । जिसे जबसे बोध जग जाय तभीसे घर्ममे लग जावे । 
धर्मपालनसे ही लाभ--धर्म ज्ञानमात्रभावकी परिणतिका श्रनुभव है । वाह्ममें तो 
पुण्यसे बढ़कर शरीर क्‍या होवेगा ? उत्तम परिणति स्वयवी स्वयके स्वभावरूप रहनेमे है । 
“ज्ञान समान न आन जगतमे सुखको कारण” मवुप्य जन्म भव तो जरूर है परन्तु दुर्लभ भव 
है । मोक्षप्राध्सि पहिले जो भव रहता वह मनुप्यभव ही है | अ्रव तो मृच्छा परिणामको छोडो । 
अन्यथा मौतके घाटपर तो हम सबको उतठरना द्वी होगा । फिर.समय चूके का वडा प्रायश्चित 
भोगना होगा । यहाँ वाह्मपदार्थेके सग्रहमे क्या मिलेगा ? कोयलेकी दलालीमे काले हाथ तो 
जरूर होते, फिर भी पँसे तो दो मिल ही जाते । किन्तु यहा अध्यात्म प्रकरणमे देखो वाह्म- 
पदार्थेकि सग्रह विग्रहरूप क्रय-विक्रय करनेमे वया हाथ लगेगा, उल्टा गाठका ही खोया जायगा, 
झ्रेपना निश्चय प्राण ज्ञान दर्शन मलीन ही होगा । मैं समझता हू कि हम सबने काफी धक्के 
खा लिये है । अब निज चैतन्य भगवानकी हृष्टि करो, उसका भ्रसाद पावो । जिसने उस निज 
चैतन्यदेवके स्वरूपकी सत्कथा भी चादसे सुनी, वह भव्य ही है। होनहार ठीक समीप आये 
बिना चैतस्यकी वात भी सुननेकी रुचि नहीं होती । शी पद्मनत्दि पचविशतिकामे: लिखा है--- 
“तत्पति प्रीतिचित्तेन येन वार्तापि हि श्रुटा । निश्चित स भवेख्भधव्यो भाविनिवारिभाजनम 7 
जिसने चैतन्यतत्त्वका स्वरूप प्रीतिष्ित्त होकर सुना वह भव्य ही हैं, मोक्षका पात्र है। ऐसा 
जीव विरला ही होता है | बहुमतके सहारे श्रात्मजीवनका निर्णय मत बनाओ । हा बहुमत 
ही लेना हो तो ज्ञानियोका लो । लौविक ऊत तो प्राय पापकार्यमे ही लगे और उस ही मे 
दूसरोको लगा रहे । ज्यादा बढ़े तो पुण्य वरो पुण्यसे सर्व सुख मिलेगए” ऐसा कहकर पर- 
लक्ष्यी हो रहे श्रौर दूसरोको परलद्ष्यी वना रहे । भ्रच्छा भाई शुभ प१रलद्ष्यी रहो, स्त्री पुत्र 
देवागनायें राजपाट लूट लो परन्तु अतरगसे तो कहो ध्रूव निविकार एक रस स्थायी आनन्द 
मिल जावेगा ? नहीं । ससारके सभी यह दु रूमय हैं । पुण्यमे व पुण्यके तिकारमे व पुण्यके 
फलमें जिनकी रुचि है वे स्वलक्ष्यसे अष्ट है । निज स्वभाववी पृछ्चिच।न बिना निर्वाणमरर्य 
शत्तिमार्ग नही मिलेगा । 
धर्मसे ही मनुष्यकी विवोषता-- भेया । मनुप्यकी विशेषता छर्मसे ही है, यन्यथा किसो 
कविने कहा-- आहारनिद्राभयमैथुन च सामान्यमेतत्पशुभिनराणा । धर्मों हिं तैघामधिकों 
विशेषो धर्मेण हीन पशुभिः समान ॥” अहार नींद डर काम ये चार मलुष्यमे भी पाई जाती है 
और पशुमे भी पाई जाती हैं, इस दृष्टिमे दोनो समान है, मनुष्यमें वे वल धर्मकी विशेषता हा 
तो इस कविने वरेनमे मनुष्यपर फिर भी विशेष कृपा की । नहीं ता बात का ऐसी दे 
एक धर्मकों छोडकर बाकी कुछ भी कला लो, सब कलावोमे मछुत्य पशुसे हीन है । वह 
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प्रवचननसार प्रवचत छ्ज 


देखो जगतमे जिसके लिए उपमा दी जाती है वह तो लघु होता है और जिसकी उपमा दी 
जावे वह महान होता है। जैसे कवि कहने लगते कि इसका मुख चन्द्रमाके समान है तो यहा 
चन्द्रमा उत्कृष्ट हुआ । इसी तरह प्रक्षतमे घठाओी । मनुष्यके बलके लिए लोक उपमा देते हुए 
कहते है कि यह मनुष्य शेरके समान है । तब बतावो बलमे शेर ही बडा हुआ ता । और इस 
मनुष्यकी चाल हसकी तरह है, इसकी नींद कुत्तेकी तरह हैं, इसका स्वर कोयलकी तरह है। 
तो यहा देखो चाल, नींद, स्वरमे मनुप्यसे बढकर ही तो ये पशु हुए | शरीरकी बनावटमे कहते 
हैं कि इसकी नाक सुवा सरीखी है, इसकी जघा केलेको तरह है आदि, लो अरब स्थावरोंसे भी 
हल्का नम्बर आ गया । साराश यह है कि मनुष्य जन्मकी शोभा धर्मसे है । इसलिए भाई 
भगवान्‌की पूजा होने दो, घट आवश्यक होने दो, व्यवहार धर्म चलने दो । अ्रपना ध्येय. मत 
छोडो । आपका उद् श्य ज्ञानमात्र स्वभावरूप रहना है । लक्ष्य विशुद्ध रखिए । 
ये गायायें श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यने नमस्कार करते हुए की । वे दवेतनमस्कार करते हुए 
अद्वेतनमस्कारमे प्रविष्ट होते थे । उनमे प्रमाद व निष्प्रमाद अ्रवस्थाका क्षण-क्षणमे परिवर्तन 
होता था | वे अपनी परिरणनिसे, वाणीसे हमको यह सीख दे रहे है कि भव्यो | तुम भी 
व्यवहारमे हो तो क्या करे वह तो आपतित ही है । अपने ज्ञान दर्शन स्वभावकी दृष्टि निश्चल 
रखो । अब नमस्कार गाथायें कहकर आधार्य अपना आशय अ्रक्षृत ग्रल्थके मूल विपयको ही 
ध्वनित करते हुए मानो कह रहे है--- 
तेसि विसुद्धदसराणणपहाणासम समासेज्ज । 
उवसंपयामि सम्म [जनो रिव्वाणशसपत्ती ॥ 
उन सब अरहन्त सिद्ध आचाय॑ उपाध्याय साधुवोके विशुद्ध द्शनज्ञानप्रधान आश्रमको 
पा करके समतापरिणामको प्राप्त होता हू जिससे निर्वाणकी प्राप्ति होती है । 
विशुद्ध श्राश्मम---यहा व्यवहार और निश्चय दोनो दृष्टियोंस वर्णन है, प्रत्युत निश्चय 
वी मुख्यतासे वर्णन है । इनके आश्रमको पाकर समताको प्राप्त होऊ । इनके आश्रम आवास 
स्थानको प्राप्त करके समताको प्राप्त होता हु यह व्यवहार अर्थ है । निश्चयसे तो ज्सि आश्रम 
को प्राप्ष करना है वह श्राश्षम कैसा है ? सहज शुद्ध दर्शन ज्ञान है स्वभाव जिसका, ऐसे आत्म- 
तत्वकों श्रद्धानरूप समस्यस्दर्शशका और बोधरूप सरयब्ज्ावका सम्पादन करने वाला है। श्रव 
विचार करो कि मेरे सम्यर्दर्शनका व सम्यसज्ञानका सम्पादन करने वाला कौन है ? सहज 
स्वभावका श्रद्धान व अ्रववोध करने वाला वीन है ? वह मैं हो हू, मेरा आश्रम है, भावाश्रम 
है, मेरी सूमिदा वी यह वात्त हैं । अन्यथा चलो, अरहतके घर या चलो सिद्धके घर जहां वे 
दे है । वहा पाते ? सिद्धके आश्षममे तो वोई शरोरी रहवर जा भी नहीं सकता और पहन 
चेगा सकम ही रहकर तो निमोदके वेजमे पहचेगा । है 
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भावाश्रमकी शोभा व विस्तीर्णता--विचारिए, साधु जिस जिंस गुफासे जिस जिस 
वनमे जिस जिस पवेतपर जिस जिस नदी तटपर जिस आसतसे विधानसे तपस्या कर रहे है 
विचारिये, सर्वक्षेत्र सर्वसाधु सवंबिधान इस मनभदिरमें श्रा गया, यह मनमदिर इनका महाव्‌ 
आश्रम बत गया । सर्वसाधुओ्रोका झ्राश्रमम मेरा मनमंदिर हो गया। इसी तरह उपाध्यायोको 
विचारिये-कंसा कहा पठनपाठन कर रहे हैं विशेषतया एकाग्र होकर विचारते जाइए, आचार्यों 
को भी उनके कृपाकायंको लेकर विचारिए, सबका आश्रम मेरा यह मनमदिर हो रहा है। 
श्ररहंत सिद्धोंके युणानुरागके भावोको विलासका स्थान भी यह मन-उपयोग हो रहा है | यह 
तो अन्तरगमे भी द्वैतकी अपेक्षाकी बात है, अरब यही भावाश्रम अद्वैतरूपमे होता है । तब वहा 
उस शआश्रमकी पाकर निश्चयत. शाति-समता प्राप्त होती ही है। इनका स्वरूप जो भेरे उपयोग 
में जा रहा है वही मेरा आ्राश्नम है, उसे ही मैं प्राप्त हो रहा हू । 

अब विवेकी ग्रृहस्थो ! भाव यृहस्थाश्रमको छोडकर भगवरत्पंचपरमेष्ठियोंके आश्रममे 
जाकर ज्ञान दर्शन परिणामका श्रभ्यास करो । यहाके गृहस्थाभ्रममे राश्रयकी सुख्यतासे कितनी 
मभटे है ? विकल्पकी मुख्यतासे असख्यात लोक प्रमाण उपसर्ग हैं, विपदावोमे पडे हुए विप- 
दावोके आदी हो गये है। यदि यह परलक्ष्य छूट जाय (ज्ञानमे क्षत्ति नही) तो इस अन्तरात्मा 
का शीघ्र उद्धार हो जाय । भ्रब परसे लक्ष्य हटाकर स्वमे उपयुक्त होना चाहिये । वस्तुविज्ञान 
इस अनुपम चारित्रका मूल है। वस्तुका निर्णय कर उसके ज्ञाता रहो । वस्तु स्वतत्र है, अखड 
है । किसीमे किसीका प्रवेश नही, किसीकी परिणतिसे मेरी परिणति नही, कोई मेरा रक्षक 
नही । मेरे स्वभाव--सम्यग्दर्शन सम्यग्जान ही मेरे रक्षक हैं। मैं उक्त निज स्वभावाश्रमको 
पाकर सम्यर्दर्शन सम्यस्ज्ञानसे सम्पन्न होकर साग्यभावको प्राप्त होता हू । 

साम्यभाव--यह साम्यभाव क्या वस्तु है ? सर्व विज्ञानका फल है, सर्वे ब्रत तप- 
स्यावोका सार है, परात्परभाव साम्यभाव ही है । जहाँ रागह्पका लेश मालिन्प न हो वह 
साम्यभाव है । इसे वीतरागचारित्र अथवा निविकल्पध्यान आदि विंन्‍्ही शब्दोसे कह लो सर्वोन 
त्कृष्ट तत्व है । यहाँ तक कि मिले हुए जीव कर्मेके भेद कराने वाली सीमा यदि है तो यही 
साम्यभाव है । 'अहो | यह साम्यभाव तो अभी बहुत दूर है | अभी तो असुब्रतके भाव महाद्वत 
के भाव समिति तपस्यावोंके भाव श्रादि बहुतसे भाव करनेको पडे है । साम्यभावकी वात तो 
इन सबको पार करनेके बाद ऊँची अवस्थामे करनेकी है।” यह पर्यायवुद्धिकी हालत है ! ज्ञानी 
को तो मात्र वहों लक्ष्य दीखता, वीतरागचारित्रन्साग्य उसकी सीधी एक नजरमें है। वीचमे 
गुणस्थानपरिपाटीके अनुसार सरागचारित्र चारित्रमोहके मन्दोदयवश्‌ जबरदस्ती प्रा जाता है, 
आतनेपर भी ज्ञानीके लक्ष्यसे वह छूटा ही है। यह सरागचारित्र औपाधिक है, जीवके कपायक्थ 
के निमित्तसे है, यह मात्र परुण्यबन्धका कारण है। मुक्ति, निर्वाए, पूर्ण स्वातन्त्य तो: “वंश 
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फल है। सम्यस्जान प्राप्त साथुका लक्ष्य तो वीतरागचारित्र अर्थात्‌ धर्म है, उसब) परिणाम 
तो ज्ञाताद्रष्टा बने रहनेका है । सरागचारित्र प्रवृत्तिमे असावधानता नही है, फिर भी प्रवृत्तिमे 
असावधानता नहों है । अहो कैसी विलक्षण अलौकिक परिणति है योगीकी ? ठीक ही है, लक्ष्य 
ऊंचे हुए बिना वह अनुपम लक्ष्य तत्त्व प्राप्त नही हो सकता । 
जी व्यवहारचारित्रमे सवेथा उपादेय बुद्धि रखता है वह अधेरेमे है तथा जो अनुभव 
विना निश्चयकी वार्तामात्र करके “व्यवहारचारित्र छोडने योग्य है” रटा करता वह भी अघेरे 
में है। लक्ष्य निश्चयका रखें व्यवहारचारित्र छूट जावेगा । व्यवहारचारित्र छूट जानेकी चीज 
है। पुण्यवधका कारणभूत सरागचारित्र सामने आवेगा तो जरूर, परतु उसे दृरसे ही उललघन 
करके वीतराग चारित्र नामके समताभावको प्राप्त करू गा। कैसा है वह समताभाव--समस्त 
कलंक कालिकासे रहित है इसी काररा निर्वाणप्राप्तिका वरणभूत है । उसे पानेका लक्ष्य ही। 
साम्यसदत्तमे गसनको पद्धति--जरा छतपर जानेके लिये सीढीपर चढ़ने वालोके भाव 
श्रीर चेष्टाको देखो, जो निश्चयचारित्र और व्यवहारचारित्रके रहस्योका प्रदर्णन करने वाला है। 
वह मुख कुछ ऊपर उठाये हुए ऊपर जानेका सकल्प रखता हआा सीढ़ीपर रुचिसे कदम रखता 
है परन्तु रखता है उसे छोड़नेके लिये । यदि जिस सीदीपर पैर रखा है उसीपर ही रखे रहे 
छोडे नहीं तो छत्तपर कैसे पहुचे भ्रथवा छोडकर नीची सीढ़ीका आश्रय करे तो भी छतपर 
पहुचना तो दूर ही है उल्टा नीचे ही पहुचेगा एवं जिस सीढीपर पैर रखनेको होता है वहा 
वह कुछ रुचि ओर बुद्धिपूर्वक प्रवृत्ति करता है किन्तु कुछ ही अनन्तर श्रन्य ऊपरवी सीढ़ी 
चढ़नेकोी उद्यमी होनेपर पहिला कदम वहाँ न जमकर ऊपर उठनेको होता हैं। जब त्तक 
सीढ़ियो तक रहता हैं तव तक वह विराम नही लेता परन्तु लक्ष्यस्थानपर पहुचकर ही विराम 
पाता है। 
इस हो प्रवार ज्ञानी आात्माके दथार्थ रवभाव दृष्टि ्षप्तिको पहिचाननेंके कारण ज्ञाता- 
द्रष्टा रहनेरप भाववा ही लक्ष्य रखता है। ऐसे लक्ष्य वाले ज्ञानीके सराय अवस्थासे वीवराग 
अवस्थामे। पहुचनेके लिये ज्ञानभावका पुस्पार्थ होता है। उसके सफ्लताके मासे जैसे वह 
क्षत्रिक राग अ्रवस्थाकों छोडकर कुछ 
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शुभोपयोगमे रहना पडदा है तब तक वह अपनेमे पूर्णताकी बात नही समझता परन्तु लक्ष्यभूत 
पदमे अनुभवी रहनेपर विराम-विश्राम सुखधाम पा लेता है । साराश यह कि उच्चभाव होने 
२ व्यवहार छूट जाता जानकर व्यवहार छोडा नही जाता है । सिद्धान्त ग्रम्थोंमे भी कहा 
है--जइ जिरामय पवज्जह ता मा ववहारणिच्छये मुयए । एकेरा विशाछ्िज्जइ तित्थ भ्रष्ऐेण 
उरा तच्च ॥ यदि जिनमतको प्राप्त करना चाहते हो तो निश्चय व व्यवहारको मत छोडो, 
क्योकि व्यवहारके बिना तो तीर्थ नष्ट हो जावेगा और निश्चयके बिना तत्त्व नष्ठ हो जावेगा । 
जिसको तत्त्वप्राप्ति हो जावेगी उसके भी व्यवहार तो चलता ही रहेगा किन्तु लक्ष्य विशुद्ध 
तत्त्वरूप होगा । चढने वाला जिस सीढीपर पैर रखता है वह छोडनेके लिये ही रखता है और 
आगे बढनेके लिये । जब छतपर चढ जाते है तब सीढ़ी तो स्वय ही छूट जाती है | यह तो 
परवस्तुके लिये परवस्तुका दृष्टान्त है। किस्तु प्रह्ृतमे तो ज्ञानीके करमेकी बात क्या ? उसकी 
कुशलता तो यही है कि व्यवहारको छोडना न पडे, किन्तु छूटता जाय । 

सरागचारित्रका पारीक्रण--प्रकृतमे आचाये कहते हैं--कषायकण होनेसे ज्ञानी जीव 
के सराण चारित्र बीचमे श्राता है, फिर भी उसे दूरसे उत्लघन करके समस्त कषाय विमुक्त 
होनेसे निर्वाणप्राप्तिके कारणभूत वीतराग चारित्रारुय साम्यभावको प्राप्त होता है। यहा 
टूरसे उल्लघन करके शब्द लिखा है, छोड करके शब्द नही लिखा है श्रर्थात्‌ ज्ञानीके आत्म- 
पर्यायमे सराग चारित्र आ्लाता तो है उसे छोडनेवी उस समय चर्चा क्या ? है-को लक्ष्यने उल्ल- 
घन कर दिया, उललघ्य चीज है तो अवश्य, परन्तु उसपर उपादेयता या उस रूपका श्रद्धान 
(कुश्नद्धा) न होनेसे वह उललघित हो जाता है । बम्बई जाने वालेको बीचमे स्टेशन तो मिलते 
है किन्तु उन सबको उल्लघता हुआ जाता है । यदि बीचकी किसी स्टेशनपर ही प्रेम करके 
रह जाय तो बम्बई नहीं पहुच सकेगा। वस्तुस्वरूपका निर्गाय करके अपने भीतर रमना 
चाहिये । जगतमे मैं समस्त चेतन अ्रचेतन पदार्थोसे भिन्न ह, परिवारसे भिन्न हू, इस शरीरसे 
भिन्न हू, शरीरके कारणशभूत सूक्ष्म शरीर (तैजस कार्माण) से भिन्न हु, सृक्ष्मशरीरके कारण- 
भूत कर्मसे भिन्न हू, कर्मके विपाकरूप रागादिसे भिन्न हू, मतिज्ञानादिसे विलक्षण हू, केवलज्ञान 
पर्यायरूप मात्र नही हू, मैं अ्रनादि भ्रनन्‍्त स्वसवेद्य चैतन्य तत्त्वरूप हू अर्थात्‌ जो अ्नादिसे 
सब पर्यायोमे अनुगत रहा केवलज्ञान पर्यायमे भी अनचुगत होगा वह मैं हू । कैवल्य पर्याय द्रव्य 
स्वभावके अनुकूल है वहा द्रव्यका पर्यायका इतरेतरविलीनभाव है तब भी वह सामान्यविशेषा- 
त्मक है । वह एक तत्त्व है तथापि इस सकल्प-विवल्पसे भी रहित शुद्धस्वरूपके अनुभवरूप 
जब हू तब मैं वह हू । इस लक्ष्य वालेके मार्गमे सरागचारित्र आता है का भी उसको कम 
घन करके वीतरागचारित्रपर ही दृष्टि रहती है । यदि यह सरागचारित्रमे ही रुक जाय 


उसका मार्ग भी उक जायगा । 
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आत्मोपयोगका दिश्वामभवदत--निश्चयचारित्र तो आत्मोपयोग रूप छत है । व्यव- 
हारचारित्ररूप सीढियोपर चढ़ने वालेके श्रपूर्व व्यवहारमें प्रवृत्ति होती है और प्रथम व्यवहार 
की निवृत्ति होती है, फ़िर भी स्वरूपसे लक्ष्य अ्रष्ट नही होता है । भ्रहो ज्ञानीका विलक्षणश 
विलास है, अलौकिक ढज्छ है । उक्त पचपरमेप्रियोमे से जिनके आश्रयसे ज्ञानीका व्यवहार 
विशुद्ध होता है. उनमे से अ्रहच्त और सिद्ध ये दो देव है तथा आचाय॑ उपाध्याय साधु ये 
तीन गुरु है और अरहन्तदेवकी दिव्यध्वनिके निमित्तसे गण॒घधरदेव द्वारा ग्रथित व परम्परागत 
उपदेशक शास्त्र शास्त्र है। देव शास्त्र शुर्के आ्राश्नय बिना धर्ममार्गंकी प्रगति नही होती । 
देखिये---सगीत सीखने वालोकी वृत्तियाँ--उनके उपयोगमे कोई एक ऐसा सगीतका पुरांज्ञ 
अपनी बुद्धिके अनुसार रहता है जिसे वह जानता है कि दुनियामे यह पूर्ण सगीतज्ञ है और 
मुझे इस प्रकार बनना चाहिए । वह विशेषज्ञ तो हुआ सगीत विषयका देव । श्रब वह देव तो 
दुष्प्राप्प है तब अपने ही नगरमे जो सगीत सिखाने वाला मिले उस ही के पास सीखता है 
वह है उसका गुरु, और जो पुस्तक सरगम आदि विधिपूर्वक शिक्षाके निमित्त है वे समीतके 
शास्त्र है। तब देखिये भैया | सगीत सीखनेमे सगीतके देव शास्त्र गुरु आ गए ।। प्रत्येक विद्या 
की ऐसी ही बात है । तभी तो आत्मविद्याथियोके द्वारा झ्रात्मविद्याके आप्तदेव, आत्मविद्याके 
गुरु, आत्मविद्याके शास्त्र अपेक्षणीय है। इसीलिए श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि भ्ररहन्त 
सिद्ध आचायें उपाध्याय साधुवोके हतनमस्कार द्वारा अहैतनमस्कार करके उनके आश्रमको 
(भावाश्रमको) प्राप्त करके समताको प्राप्त होता हूं, मोक्षमामेको प्राप्त होता हु, सम्यग्दर्शन, 
सम्यस्ज्ञान, सम्यकचारित्रकी एकाग्रताको प्राप्त होता हू। यह स्थिति वह है “जहा ध्यान 
ध्याता ध्येयको न विकल्पवच भेद न जहां । चिद्भाव कर्म चिदेश कर्ता चेतना किरिया तहा ॥ 
तोनो अभिन्न अखिन्न शुद्ध उपयोगकी निश्चल दशा” रूप स्थिति है । 

व्यवहरव।अ्रविरोध व निशच्षयका आलस्बन- यह यह प्रयोजनकी बात है कि 
भाई व्यवहारवयका विरोध न करके उसमे तटसथ रहकर निश्चयनयके अवलम्बनसे मोह॒को 
टूर कर फिर स्वपक्षोकों दूर करके निविकल्प आात्मचारिश्रमे रहे यही सुखमार्ग है, सुख है । 
क्योकि वरतु द्रव्यपर्यायात्मक है, दृव्य निश्चयनयका विपय है, पर्याय व्यवहारनयका दिपय है 
तब वस्तु भी निश्चयव्यवहारात्मक समभिये । व्यवहारसे छूटकर केवल निश्चयमात्र कोन 
वरतु है ? ऐसा कौत रह सकता है ? सिद्ध भगवान भी जो द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्मसे सर्वथा 
रहित हैं, हमारे व्यवहारसे परे हैं। वे भगवान भी व्यवहारपर्यायसे रहित नही हैं जो उठवग 
द्रव्य है वह निश्चयका विपय है और जो द्रव्यका परिणमन है, गुणोकी तरंगें हैं शुद्ध भी है 
तब भी व्यवह्ारबत चिपय है, व्यवहार है । झुमुक्षु ज्ञानीकी दृष्टि द्रव्यपर 


है व्यपर है तब भी वह पर्याय 
व्यवद्यारस्से छृप्य नहीं हैं। इरा प्रदार ४ गायाबोंमे #भीए पथप्रदर्शक उत्कृष्ट आत्मावोको 


पर 
नमस्कार करके उसके फलस्वरूप मैं समताभावको प्राप्त होता हू । 
आशयकी स्वच्छुतासे धर्मका प्रारम्भ--भैया ! वीतरागके नमस्कारवा उपासन- 
श्राराधनका ध्येय वीतरागता प्राप्त करना होना चाहिये । देखो जो जैसा होता है उससे उस 
बातकी आ्राशा तो की जा सकती है, जो [नही उसकी आशा क्या ? धन्तीके पास जाकर कोई 
गूढ ज्ञानकी बात पूछे या चाहे तो क्या मिल सकती है और ज्ञानीके पास जाकर कोई हजार 
रुपया या व्यापारकी बात चाहे तो क्या मिल सकता है ? इसी तरह वीतरागके पास आकर 
कोई पृत्र धन मुकहमा जय आदिकी बात चाहे तो मिलना तो दूर और पापबंध कमा लेते हैं । 
भौर कोई सरागके सगमे रहकर वीतरागताकी बात चाहे तब क्या आशा हमे अपना ध्येय 
निर्मल ही रखना चाहिये । वस्तुका यथार्थस्वरूप समभकर अपने अतरगके कपाट खोलना 
चाहिये । निःकांक्षित अग॒का लक्ष्य-कर्मपरवश शान्त दु.खोकरि व्याप्त पापबीज सुखमे अना- 
काक्षा होना है, उसमे भी विशेषकर “घांरि वृष भवसुखवाज्जा भाने” धर्म घारणशकर संसार 
के सुखकी चाह न करना तो कमसे कम जरूरी है ही । भाई धर्मकी भोटमे सासारिक सुख 
की चाह तो अनतानुबधी लोभ है। धर्मके समय तो अपनी स्वच्छता तो पूरी ही रखो । 
अपनी उपयोग-भूमिको स्वच्छ बनाओ । अधघेरे तो अधेरे ही हैं। धर्मके मार्गमे निविध्न बढना 
हो वो पहिले अपने उपयोगको भेदविज्ञानसे घोटकर साफ कर निर्मल बनाओ । दो चित्रकार 
थे । दोनोने राजा से चित्र बनवानेके लिये कहा | राजाने एक भवनको दोनो अन्दरकी भीतोपर 
चित्र करानेकी आज्ञा दी और दोनोके चिंत्रका परीक्षण करनेकी व्यवस्था की । बीचमे परदा 
डाल दिया गया । एक चितेरेने तो कई तरहके रगोंसे विचित्र चित्र बनाना प्रारभ कर 
दिया । दूसरे चित्रकारने भीतको मसालेसे घोटना ही घोटना प्रारभ कर दिया । दोनो अपने 
काममे ६ मास तक लगे रहे । ६ मास बाद परदा खोलकर, चित्र देखे गये तो धुटी चिकनी 
भीतपर वे सामनेकी भीतके चित्रित सारे चित्र झलक गये । वे बडी शोभा दे रहें थे । किन्तु 
दूसरी भीत पर वे सब चित्र रूखे रूखे ही दीखते थे । सो भैया भेदविज्ञानके उपयोगसे अपने 
श्रापको सम्यग्ज्ञानी और निर्मल बनावो । स्वत्रामी प्रमृतचन्द्रजी सूरिने कहा 'विरम किमपरे- 
णाकार्यकोलाहलेन स्वयमपि निभुत सत्र पश्य पण्मासमेक । हृदयसरसि पुस पुद्गलादभिन्न- 
धास्नो नत्चु किमनुपलब्विर्भाति किचोपलब्धि ॥४ शात्मर । व्यथंके कोलाहलोसे लि] ले 
उनसे तुझे कोई लाभ न होगा । एक ६ माह स्वय अपने आपके अभिसुख होकर तो देख ' 
फिर तेरे उपयोगमे पुदुगलसे भिन्न स्वरूपवाले निज आत्माकी प्राप्ति होती है या नही । होगी 
ही, उस निज चैतत्य भगवान्‌को देखकर उसीमे रत होकर अपने अनन्त सुखके मार्गमे लगो, 


यही भगवानका उपदेश है। - शी हे 
झ हेय उपादेयके विवेचनका आरस्म--यहा तक ४ गोथाओ्रोमे नमस्कार और पाचवी 
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गाथामें उद्देश्यपरक सकलप बहा | अब आगे जिससे निर्वाणप्राप्ति होती है ऐसे समताभाव 
की प्रतिज्ञा की थी, उस ही निर्वाणशकारणका सविशेष वर्णान करते हुए यह अब बताते है कि 
उक्त वीतरागचारित्र और सरागचारित्रमे कौन तो इृष्ट फल वाला है और कौन अनिष्ट फल 
वाला है, इसकी विवेचना करते है, भेद करते है--अथायमेव वीतरागसरागचारित्रयोरिष्टानिष्ट- 
फलत्वेनोपादेयहेयत्व विवेचयति । अब ये कुन्दकुन्द देव ही वीतरागचारित्रके इष्ट और अनिष्ट 
फलको दिखाकर उनके उपादेय और हेयपनेक। विवेचन करते है.--यहाँ भय शब्दसे कितनी 
_ उच्चभक्ति ही टीकाकारने प्र्दशशत की है ? जब तक कोई भक्त अपने आदरणीय शाराध्यसे 
अपनेको भिन्न समभता है, तब तक वह उन्हें आप कहता है, सम्मानप्रदर्शनाथे. बहुवचनका 
प्रयोग करता है । किन्तु जब भक्त अपने आराध्यसे अपनेको अभिन्न समभने लगता है, तब 
वह आपके स्थानपर तू” शब्दका और बहुवचनके स्थानपर एकवचनका प्रयोग करने लगता 
है । यही बात प्रकृतमें अमृतचन्द्राचाय॑ चरिताथ कर रहे है और अय' इस पदके द्वारा कुन्द- 
कुन्दाचार्यके साथ अपना अभिन्नपत्ना प्रगट कर अनुपम भक्तिका प्रदर्शन कर रहे है । विवेच- 
यति-विच्लु हधीकरणे' घातुके लट लकारके प्रथम पुरुषका एकवचन “विवेचवति' यह रूप है । 
इसका श्रर्थ मिली हुई वस्तुओको पृथक्‌-पृथक्‌ करना होता है । इसका अभिपष्राय यह हुआ कि 
ग्रन्थकार सरागचारित्र और वीतरागचारित्रका फल बताकर उनके हेय उपादेयताका विश्लेषण 
करते है'--- ु 
गाथा--. सपज्जदि णिव्वाणा देवासुर मणुयरायविहवेहि । 
जीवस्स चरित्तादो दंसणरारणप्पह्मणादो ॥६॥। 
धर्मघव्नाओ्रोसे हेय उपादेयका सकेत--जीवके दर्शन ज्ञांन प्रधान चारित्रसे देवेन्द्र, 
असुरेन्द्र और मनुष्येन्द्र अर्थात्‌ चक्रवर्तीके विभवपूर्वक निवारण प्राप्त होता है। उपर्यक्त कथन 
का विश्लेपण यह है कि वीतरागचारित्रसे निर्वाण प्राप्त होता है और सरागचारिजसे देवेन्द्रादि 
की विशभूतियाँ प्राप्त होती है । अतः सरागचारित्र हेय है और वीतरागचारित्र उपादेय है। 
यहा सरागचारित्रमे जो राग लग रहा है, वही हेय है, चारित्र हेय नही है । राग और चारित 
दोनो एक ही गुराकी पर्याय है। आत्मामे कदाचित्‌ राग और चारित्र एक साथ रहता है। 
लोग सरागचारित्रको चारित्रका घातक मानते है, यह उनकी भूल है | एक ही चारित्र गुर 
का परिणमन राय है और उसीका १रिणमन चारित्र है। राग विद्यमानचारित्रका घातक नहीं 
है । फिर वह किसका घातक है ? यहा वष्यघातक भावका सम्बन्ध ही नही जुड्ता है, क्योि 
दो वस्तुएँ (पर्याय) एक साथ नही रह सकती । एक समयमे एक हो पर्याय होती है, उसे 
अनन्त झविभागण प्रतिच्छेद होते हैं, उनमेसे जिनमे रागपना हैं वह राग अ्रश है और जितनोरे 
वह नहीं है, वही चारित्र कहलाता हूँ, रागके &नुभवत्तका नाम चारित्रका घात है। किस 
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ऐसा नही है कि चारित्र है और उसका घात रागने किया, इसी बातको श्रमृतचन्धाचार्यने अपने 
इसरे ग्रंथ पुरुषाे सिद्धुपायमे इस प्रकार कहा है.--येनाशेन सुवृत्त तेनांशेनास्य बधन नास्ति । 
येनाशेन तु रागस्तेनाशेनास्य वन्धन भवत्ति ॥ श्र्थात्‌ सम्यग्दष्टि जीवके जितने अ्रंशसे चारित्र 
प्रगट है, उतने अंशसे उसके कर्मंबबन नही है, और जितने श्रशसे राग प्रकट है, उतने अशसे 
उसके कर्मबन्धन होता है,। ; 
सरागचारित्रका फल--मुनिकी वन्दनादि शुभप्रवृत्ति रूप क्रियाओका नाम ही सराग 

चारित्र है भर झ्रात्मरूपमें लीन रहना वीतरागचारित्र कहलाता है । मुनियोंके दोनो चलते 
हैं, इसका अर्थ यह है कि श्राशिक दृष्टिसे दोनो साथ रहते है, पर बोलनेमे दोनो क्रमवार बोले 
जाते है। अथवा जिस गुरास्थान तक राग व्यक्त रहता है, वहा तक सरागचारित्र है भ्ौर 
उससे ऊपर वीतरागचारित्र होता है । इनमे वीतरागचारित्र उपादेय है और सरागचारित्र हेय 
है । इसका भ्र्थ यही है कि सरागचारित्रमे चारित्रके साथ जो राग लग रहा है, वही हेय है, 
क्योकि चारित्रके साथ रहने वाले रागका फल देवेन्द्रादिके पदोका पाना है। भगवान कुन्दकुन्द, 
समन्तभद्र, श्रकलक, विद्यानन्दी आदि आचायेने जैनशासनकी कितनी बड़ी प्रभावना की ? 
हमारे उपकारके लिए प्ननेक ग्रन्थोकी रचना की, यही उनका सरागरचारित्र था, इसके फलसे 
वे मरकर कहाँ गये ? स्वर्गंमे । स्वर्गमे भी वे पदधारी देव ही हुए होंगे । वह्ापर देवियाँ चारो 
श्रोरसे उन्हे घेरकर बैठी होगी, सगीत, नृत्य, नाटक श्रादि चल रहा होगा, रासलीला हो रही 
होगी, और वे भी सबके साथ सिर हिला-हिलाकर कदाचित्‌ तन्‍्मय हो रहे होंगे । वहाँ जाकर 

यदि कोई उनसे पूछे कि यह वया हो रहा है ? तो वे यही कहेंगे-भैया, वया करे, यह सराग 
चारित्रका फल है, जो इच्छा न रहते हुए भी हमे भोगना ही पड़ेगा । 

ज्ञानीका लक्ष्य साम्यभाव--ज्ञानीकी दृष्टि सरागचारित्रपर नहीं रहती, किन्तु वीत- 

रागचारित्ररूप समताभावपर रहती है । ज्ञानी विचारता है कि यदि मुझे स्वर्गादिकी सपदाए 

भी मिल गईं, तो क्या हुआ ? ये तो आकुलताकी जननी ही हैं | जब त्तक ये सपदाए रहेगी, 

नित्य नई ग्राकुलता ही उत्पन्न करती रहेगी, और जब उनका विनाश होगा, तब महान 

सक्लेश उत्पन्न होगा । ज्ञानी जन तो यही विचारा करते है कि हमारे उपयोगसे परपदार्थ 

में परपदार्थ आवें ही नहीं । चक्रवर्तीकी सम्पदा, इच्ध सारिखे भोग । काकवीट सम ग्रिनत है 

वीतरागिया लोग ॥। ज्ञानी जब करके विपाकवश पदोचित सर्व कार्य करते हुए भी अपने 

स्वभावमें जागरूक रहते हैं । उनकी दृष्टि सदा अपने ज्ञातृत्व, द्रष्टत्व स्वभावपर ही रहती है। 


, « सभीकी दृष्टि किसी न किसी प्रोग्रामपर रहती है । मकान बनाने वालेकी दृष्टि उसीपर रहती 


है और वह चौबीसो घटे ही उसके साधन जुटानेमे व्यस्त रहता है । इसी प्रकार ज्ञानीकी 
दृष्टि सवंदा अपने स्वरूपकी प्राप्तिपर रहती है और वह उसके पानेके साधन जुटानेमे लगा 
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प्रवचनसार पअ्रवच्तत प्र 


रहता है । ज्ञानीका विचार वस्तुर्वरुपके अचुवूल रहता है, उसे हृढ श्रद्धा रहती है कि सर्वे 
द्रव्य स्वतंत्र हैं । जगतमे सर्व तत्त्वोकी स्वतत्र व्यवस्था है । यह तो निमित्तनैमित्तिक सम्बंध 
की विशेषता है कि हमे अपने साथ परद्रव्योका सम्बंध हुआसा लगता है। निमित्तनैमित्तिक 
सम्बंध होनेपर भी मेरा क्सीसे कुछ सम्बंध नही है । परवस्तुमे मेरा कुछ भी नही है और 
मुझमे परवस्तुका कुछ भी नही है । देखो, ये सारा जगत मुभसे कैसा श्रत्यन्त पृथक हैं ? यदि 
मुभसे सारा जगत छूठा हुआ है, तो रूठने दो, मैं जगतसे रूठता हूं । वस्तुतः व यह मेरे परि- 
णमनसे परिणमता है, और न वह अपने परिणमनसे मुझे परिणमाता है। 

परका अ््यमें श्ररधिकार---चेहषस्ते स्वकषायेण प्राणिनों में न वाञ्छका: । केषु मोददे 
च खिन्‍्दानि, स्या स्वस्मे सवे सुखी स्वयम्‌ ॥| (सहजानन्दगीता) जगतके सर्वप्राणी अपनी-अपनी 
कषायोके अ्रनुसार चेष्टा किया करते हैं, उनसे कोई मेरा बाधक नही है, कोई भेरा चाहने 
वाला नही है, और न कोई मेरेसे द्ेघ. करने वाला है। फिर मैं किससे मोहभाव रखूँ और 
किसमें खेदभाव रखूं ? मुझे तो स्वय अपने लिए अपने आपमे ही सुखी होना चाहिए । परकी 
चाह परमे रहेगी, उसका मोह मुझमे नही श्रा सकता । अ्रमुक व्यक्तिका मुभमे बडा प्रेम है, 
यह कहना चहानामातन्र है । हम कहते हैं कि मुझे अ्मुुकने सुख दिया, दु ख दिया, आदि यह 
सब बहातामात्र है। परपदार्थ तो केवल आश्चयके ही काम श्राया करते है। एक चुटकला 
है कि राजसभामें बैठे हुए किसी राजाके जोरसे अ्रपानवायु दे निकली । घडाके की आवाज 
सुनकर लोग हस पडें । राजा भेप गया । तुरन्त अपनी भेप मिटानेके लिए पासमें बैठे हुए 
किसी बच्चेको लक्ष्य करके बोला--अरे, विसका बच्चा है ? वह राजाका भाव ताड़ गया, 
बोला -- किसीका होऊ, श्राज आपके काम तो आ गया । बच्चेके वहनेका भाव यह है कि मेरे 
आश्रयसे आपने अपनी सेप तो दूर कर ली । इसी प्रकार जगतके पदार्थ मेरे आश्रय मात्र है 
प्रौर मेरे विभावपरिणामोमे वर्मोदय निर्त्तिम।त्र है। ससारके दृष्टिगोचर होने वाले पदार्थ 
आध्रयसात्र हैं। ससारको वगेई वस्तु रागवंत कारण नहीं, कर्मोदय ही रायका कारण है । 
कामी पुरुषक्ते लिए सुन्दरी युवती, रित्रयोंके चि&, वेश्या आदि उसके राग पैदा करनेसे कारण 
पड़ते हैं, क्योकि उसवाग उपादान ऐसा ही है । जिसके उपादानमे विशेष जागृति है। उसके 
सामने वेश्या आदिके आनेपर भी राग जागृत नही होता । यह तो दो मल्लोकी लडाई है, एक 
के वलवान होनेपर दूसरा दवा दिया जाता है । एक मल्ल चेतन श्रात्मा है और दूसरा मल्ल 
जडवर्म है । जब वर्ममलल बलवान होता है, तो चेतन आत्मामलल दवा दिया जाता है और 


जब झात्मा-मल्ल बलवान होता है, तव कर्ममलल दवा दिया जाता है । यह भाव निमित्त्न॑मि- 
त्तिकका है । 


के भवचनसार प्रवचन 


बहाना मात्र है । मैं स्वय उन्हें पकड़े हुए हु, उनमें राग कर रहा है । पर मैं जिनमें राग कर 
रहा हू, वे मेरे किसी हितमे श्राने वाले नही है । समार ही दुःखमय है, रागभाव मिट्े बिना 
दु.ख मिट नही सकता । इसीके मिटानेके लिए तो चारित्र धारण किया जाता है । समन्तभद्र 
स्वामीने कहा है--मोह तिमिरापहरणे दर्शनलाभादवाप्तसज्ञान: । रागह्वेपनिवृत्त्ये चरण प्रति- 
पद्मते साधु- ॥ (रत्नकरण्डक्रावकाचारे) श्र्थात्‌ जब दर्शन मोहरूप अन्धकार दूर हो जाता है, 
तव सम्यग्दशंनके लाभके साथ ही सम्यग्ज्ञान प्राप्त होता है । तभी वह ज्ञानी साधु पुरुष अपने 
रागद्वेपकी निवृत्तिके लिये चारित्रवो प्राप्त होता है। इस श्लोकका अ्रभिप्राय यही है कि 
चारित्र धारण करनेका उद्देश्य रागभावकी निदृत्ति करना ही है । इसी वातको भगवान दुन्द- 
कुन्दने इस सपज्जदि खिव्वार? गाथा हारा वताया है कि दर्शन ज्ञान प्रधान चारित्रिसे निर्वोण 
की प्र।प्ति होती है। राग, ह्ेप, मोह आ्रादिका नाम ही बार है । जैसे शरीरमे लगा हुआ वाण 
सदा शूलसा चुभता रहता है, इसी प्रकार जब तक राग, हेप मोहादिक बने रहेगे, तत तक 
सदा दुःखका अ्रनुभव होता रहेगा । किन्तु जब॑ वह उक्त वाणोसे रहित हो जाता है या यो 
कहिए कि जब उसके भीतरसे वे बाण निकल जाते हैं, तभी उसे निर्वाणकी सप्राप्ति हो जाती 
है । यह गाथा पहली गाथाके उद्देश्यका सम्बंध लेकर अवतरित हुई है | पहले कहा था--- 
आाश्रमको प्राप्त करके, पचपरमेष्ठीको प्राप्त करके अर्थात्‌ उनके गुणोकी भावनारूप भावाश्रम 
को प्राप्त करके सरागचारित्रके भ्रनन्तर वीतरागचारित्रको प्राप्त होता हू, तब इसमे बताया 
कि निर्वाणकी सम्प्राप्ति किस साधनसे होती है ? निर्वारकी सम्प्राप्ति दर्शन ज्ञान प्रधान 
चारित्रसे होती है । 

ज्ञानसे निर्वाशप्राप्रिक्ती ध्वनि--यहाँ प्रधान दृष्टिसे देखो तो ज्ञानमात्रसे निर्वाणप्राप्ति 
ध्वनित है । आत्मख्यातिमे कहा है--जीवादिश्रद्धानस्भभावेन ज्ञानस्य भगन सम्यर्दर्शनम्‌ । 
जीवादि ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्थ भगन 'ःम्यग्शानम । रागादिपरिहरणस्वभावेन ज्ञानस्य भवन 
सम्यकचारित्रम ।” इससे सिद्ध है कि रत्तत्रय ज्ञानस्वभावरूप ही है। 

भ्रध्यात्महृष्टिसि एक गुरामे सर्वगुणके कार्य श्राते है। आधारकी अपेक्षा नही, किल्तु 
विभ्रुताकी दृष्टिसे | जैसे सूक्ष्म गुण होनेसे सवेगुणा सूक्ष्म हैं, आदि । इसी प्रकार आत्माका 
ज्ञानगुण जब श्रद्धानस्वभावसे देखा जाता है, तब वही वर्शनगुण, ज्ञानस्वभावसे देखनेपर 
वही ज्ञानगुरा ग्रौर रागादिके परिहरण स्वभावसे देखनेपर वही चारिन्रगुरा है। यहा चारित्र 
का प्रकरण हैं| देखो, ज्ञान ज्ञानस्वभावरूप ही है, उसके स्वरूपमे रागका लेश नहीं। राग 


के परिहारपृर्वंक रहता ही है, तब ज्ञानका ऐसा ही बना रहना चरित्र है। देखो भैया, 
निम्मित्त-वैमित्तिक भावकी विशेषत/--जिसकी शुद्ध स्वभावपर दृष्टि हो गई, उसके अवशिष्ट 
रागके कारण पुण्य बन्ध होता ही है, और उसके विपाकमे वैभव प्राप्त होते ही हैं ॥ इस 
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लिए निर्वारा प्राप्त करने वालेके पहले महान पृण्योके उदय आया करते है, भ्रतः वे भारी 
वैभव पानेके अनन्तर-मुक्तिलाभ करते हैं । कोई जगत्‌के वैभवकों पाकर निर्वाण पाता है, 
कोई विपदाओंको पाकर भी निर्वाण पाता है, परच्तु प्रायः क्रम यहो है कि पुण्य-प्रेरित 
वैभव आते है, उन्हे वह त्यागता है, ज्ञानमात्रमे रत होता है और निर्वाणको प्राप्त हो 
जाता है । 
ससृद्धिपुर्वक तिर्वाणण प्राप्ति--देखों भैया | यहाँ जब हम किसी प्रेमीको कुछ दिनोके 
लिए कही विदा करते है, तो उसकी कैसी तैयारी करते है, सर्व॑ प्रकारके मागलिक आयोजन 
करते है, तब जो हमारे ससारकी कमेटीसे निर्मलतापूव॑ंक सदाके लिए विदा हो रहा है, तब 
क्या वह रूखा-सूखा ही विदा होगा ? वह तो बडे-बडे वैभवोके साथ ही विदा होगा, ठाट-बाट 
से ही निर्वाण जायगा । वैभवका तो यह स्वभाव ही है कि ज्यो-ज्यों इसकी कामना करते हैं, 
त्यो-त्यो यह दूर भागता है । ज्ञानी जन इसकी चाह नही करते, तो यह ज्ञानियोंके पीछे-पीछे 
चलता है। तीर्थंकर भगवान गरभमे श्राये, तो लक्ष्मी बरसने लगी, किन्तु भगवान अपने स्वरूपा- 
'वरणसे ही प्रभावित रहे । यही जन्म कल्याणकके समय हुआ । बचपनमें भी यही बात रही । 
इन्द्रादिक मन लुभानेको सदा तत्पर रहते, पर आप रहते थे अपनी ही घुनमे । त५-कल्याणक 
में इद्रोने पालकी रची, आभूषण पहिनाये, पर भगवानने उन सबको तुणकी भाँति फेंक दिया । 
ज्ञानकल्याणके समय लक्ष्मी समवशरण बनकर आई, किन्तु वे उससे ऊपर ही रहे । वह गन्घ- 
कुटीके बहाने चरण स्पर्श करने चली, तब भी वह असफल रही । कमल भी रचा गया, सिंहा- 
सन भी रखा गया, पर वे सबसे ऊपर ही रहे, अपनेकों किसीका सस्पर्श नही होने दिया । 
लक्ष्मीने सोचा---चलो इनके ऊपर छ.्र बनकर छू लूँ, तो छत्न भी उनसे ऊपर ही रहे । इससे 
हमे यही शिक्षा मिलती है कि इस घन वेभवरूप लक्ष्मीसी और उसकी मूच्छसि मुख मोड़ो । 
कृत और अद्वतका श्रस्तर--लोग इस क्हनेमे कि पुण्य पाप दोनो हेय है, सो पुण्य 
तो भट छोड बैठते है, पर पाप छोड़ता कटिन पडता है । मिन्तु प्राकृदपवीमे इन पृण्य-पापके 
प्रभावोके अन्तरकों तो देखो, इष्टोपदेशमे कहा है--वर ब्रतैः पद दैवमत्रतैव॑त नारकम्‌ । छाया- 
$5तपस्थयोभेंद प्रतिपालयतोमहान्‌ ॥ देखो, एक तो छायामे बैठा हुआ किसी आने वालेकी 
प्रतीक्षा कर रहा है और एक धृपमे बैठा हुआ किसीकी प्रतीक्षा कर रहा है। क्‍या इन दोनो 
मे अन्तर नही है ? बस यही बात पुण्यवान और पापियोकी है । एक तो देव सुखमे रहकर 
उत्तमार्थकी प्रतीक्षा कर रहा है और एक नरक दू.ख भोगता हुआ उत्तमार्थकी प्रतीक्षा करता 
है । जिनकी दृष्टि विशुद्ध है उनके पापका उदय रहे, तब भी भले, पुण्यका उदय रहे, तब भी 
भले । किन्तु वे तो अ्रतिनिकृष्ट है, जिनके पापसे विरक्ति नही, और पुण्य तो पहलेसे ही छूटा 
हुआ है । पापको छोड़नेके पश्चात्‌ पुण्य छूटे, तो भलाई है ज्ञानीके पुण्यफलमे उपादेय बुद्धि 
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छ्फ़ प्रवचनसार प्रवचन 


नहीं होती, उनके राग चलते हुए भी रागमे राग नही रहता । राग होना अनन्तानुवन्‍्धी नहीं 
है, किन्तु रागमे राग होना श्रनन्तानुवन्धी है, क्योकि रागका राग पर्यायवुद्धिके विना नही 
होता । वैभव तो निर्वाण पाने वालेके श्रधिकसे श्रधिक आ्राया करते है । यदि आप पूछें, कि 
जिसने सारा वैभव छोड दिया, नग्न दिगम्बर हो गया, उसके पास वैभव क्‍या रहा ? तो 
इसका उत्तर यह है कि जिसे भूलोकका स्वामी चक्रवर्ती, पाताललोकका स्वामी असुरेन्द्र और 
स्वर्गलोकका स्वामी देवेन्द्र नमस्कार कर रहे है, उसके तीनो लोकोका वैभव स्वतः ही श्रा 
गया है । कोई मलल किसी जिलेके मलल्‍लोको जीतकर प्रदेशके मल्‍्लोमे विजय पाकर राष्ट्रके 
मल्लोमे विजय पाता है । पुनः वह सर्व राष्ट्रोके मल्‍लोमे विजय पाकर विश्वविजयी कहलाता 
है । यदि उस एक विश्वविजयी मललको यदि कोई नवीन मल्ल जीत ले तब वह नवीन भल्ल 
विश्वविजयी कहलाने लगेगा | देखो उस नवीन मल्लने एकको ही जीता, सारे ससारके सर्व 
मल्लोसे मुठभेड नहीं करना पडी | फिर भी वह विश्वविजयी कहलाता है । बस ऐसा ही 
अनायास वैभव विरक्तोंके स्वत हो जाता । चक्री व इन्द्रादि चरणोंमे श्राये तब उनका वैभव 
भी चरणोमे झा गया । 

निश्चल स्वभावकी दृष्टिका प्रसाद--यह निर्वाण जो उत्तम वैभवोंसे भी उत्कृष्ट । 
निश्वयचारित्रसे होता है | स्वाधीन ज्ञान सुख स्वभाव वाले शुद्ध श्ात्मद्रव्यमे निश्चल, निवि- 
कार अनुभव रूप अवस्थान होना यही निश्चेयचारित्र है। इससे ही स्वाधीन, प्रतीन्द्रिय परम 
ज्ञान सुखमय निर्वाण होता है | सुख शरीरके निमित्तसे नहीं होता | सुखगुणकी परिणतिसे 
ही सुख होता है | सुख दु.ख बाह्यपदार्थोपर अवलम्बित नहीं है, निज सुख परिणतिपर अब- 
लम्बित है। स्वाधीन सुखकी दशा ही चारित्र है । यहाँ निर्वाण' शब्दसे श्ररहन्त श्रौर सिद्ध 
अवस्था ध्वनित है। अरहन्तको ससारी तो कह नही सकते क्योकि वे पर प्रकारके परिवर्तन 
से छूट चुके है, और मुक्त भी नहीं कह सकते है, क्योकि श्रभी चार अ्रघातीया क्मसि बचे. 
हुए है, पारिशेषन्यायसे उन्हे जीवन्मुक्त कहा जाता है तथा सिद्ध सर्वकर्मोंसे विमुक्त हैं, अत 
अरहत और सिद्ध दोनोका “निर्वाण” पदसे ग्रहण करना चाहिए । 

प्रश्न--सम्यवत्वी पुरुष तो असुरोमे उत्पन्न नहीं होता, फिर उसे असुरेन्द्रके वेभव 
प्राप्तिकी बात कैसे कही ? उत्तर--हा, यह ठीक है कि सम्यकत्वी असुरेब्द्रोमे उत्पन्न नही 
होता, किन्तु जो पहले सम्यक्त्वकी अवस्थामे देवायुका बन्ध कर चुका है, और पीछे वह सम्य- 
बन्‍्वकी विराधना कर-दे, तो वह घातायुष्क कहलाता है श्नौर वह मिथ्यात्व दशामे मरकर 
असुरेन्द्रोमे उत्पन्न हो सकता है और वहाँ फिर सम्यवत्वको प्राप्त कर लेता है । अथवा कोई 
प्रसुरेद्द्र होकर वही सम्यक्त्व पैदा बःर ले । सम्यग्हृष्टि विसी सभडमे हो, परम्परया वीनराग 
व्वारित्रसे मुक्ति पावेगा ही । अपनी दृष्टि निश्चल स्वभावपर रखना चाहिए । न्‍ 
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वीतरागचारित्रकी उपादेयता--अतो मुपुक्षुणा इृष्टफलत्वाह्वीतरागचारित्रमुपादेयस- 
निष्टफलत्वात्सरागचारित्र हेयम्‌ ।” मोक्षकी इच्छा और प्रयत्न करने वालोको वीतरागचारित्र 
उपादेय है, क्योंकि वीतरागचारित्रसे निर्वाण (अभीष्ठ) प्राप्त होता हैं । सरागघारित्र हेय हैं, 
क्योकि उसका फल वैभवोंके वलेश ही है। सरागचारित्र हेयकी बात विशेषतया उन्हे शोभा 
देती, जो उच्चत पथमे चलकर सरागचारित्र पर्यायपर झ्रा गए है । श्रद्धा यया4 करना तो ठीक 
ही है । कहाँ पर क्या हेय है और क्या उपादेय है, इसका रहस्य या श्रन्तस्तत्त्व ठीक समभने 
का प्रयत्न करना चाहिए, श्रद्धामे तो पर्यायमात्र हेय होना चाहिए । सरागचारित्रमे चारित्र तो 
मोक्षमार्ग है, किन्तु उस समय लगा हुआ राग हेय है । हमे क्या करना,' इसका उत्तर एक 
उत्तम लक्ष्य ही होता चाहिए | वह है एक ध्रव चेतन्यस्वभाव । 
ज्ञानियोका परसे ऋलगाव--एक नगरका राजा मर गया, मन्त्रियोने सलाह की, सवेरे 
नगरके मुख्य द्वारको खोलते समय जो व्यक्ति वहाँ मिले, उसे ही राजा बनाया जाय । प्रातः 
काल मन्त्रिगण मुख्य द्वारपर आ गए और दरवाजा खोला गया, तो वहाँपर एक लगोटी लगाए 
साधुको बैठा पाया । मंत्रियोने प्राथंना की कि महाराज, आजसे आप हमारे राजा है, हमारे 
साथ चलकर राजपदको स्वीकार म्ीजिये । साधु सोचने लगा--मै क्या म.मटमे फस गया हूँ ? 
उसने राजपद लेनेसे इन्कार किया । मत्रियोंके बहुत अनुनय विनय करनेपर वह इस शर्तेपर 
राजी हुआ कि मुभसे राज-काज सम्बन्धी कोई बात पूछो न जाय । मन्रियोने इसे स्वीकार 
कर लिया श्लौर साधुको ले जाकर राजगद्दीपर बैठा दिया और राजाके वस्त्राभूषण लाकर उसे 
पहिननेको दिये । उसने एक पेटी मगाकर श्रपनी लगोटी उसमे रख दी श्लौर सब वस्त्राभूषणा 
पहनकर राजगद्दीपर बैठ गया । कुछ दिनोके बाद किसी बलवान राजाने उस देशपर आक्रमण 
कर दिया । मत्री घवडा गये और राजासे पूछने लगे-अब हमे क्या करना चाहिये ? 
अपनी शतंको भग होती देख अपनी पेटी मगाई प्रौर >समेसे लगोटी निकाल राजके 
भूषण उतार उसे पहन ली ओर जगलका रास्ता पकडता हुआ बोला--मुझे तो ये करना 
चाहिए, तुम्हारी तुम जानो । इसी प्रकार ज्ञानी जनोको तो यह राजपाट उस साधुके समान 
वलेशदायक दिखता है, पर अज्ञानियोकी वह छुखदायक प्रतीत होता है । अज्ञानी परदेभवको 
देखकर ईषप्यसि उद्विग्स एवं सल्तप्त रहता है, अतः अपने प्राप्त चैमवका भी उपयोग नहीं कर 
पाता । एक ग्रामीण चार पैसे कमादटर उतनेमे हो अपनी गुजर करके सन्तुष्ट चित्त रहता है 
पर वही जब किसी शहरमे आकर रहने लगता हे और वहाँके ताना प्रकारके भोगोपभोगके 
साधनोको देखता है, तो उन्हें देखकर पानेके लिये लालायित हो उठता है और तृप्णावश दःखवी 
बन जाता है । पुष्यके उदय पायः तृप्एशके 'उ वरुण है । अत दुप्णा पापके कारणका करण 
सरागचारित्र हेव हे । चारि> तो ज्ञारित्र ६, रास हेय है। 


राजाने 
वस्त्रा- 


पा प्रवचनसा र प्रवचन 


' चारित्रके स्वरूपका विभावन--अश्रव सातवी गाथामे चारित्रका स्वरूप कहेंगे । ज्ञान 
और आतनन्दमे चरित्रका स्वरूप निहित है, अत यहाँ प्रथम ज्ञानाधिक्रार रखा है । इसमे 
। ज्ञानतत््वका वर्णान किया जायगा । इस प्रसगमे उपाय व फलभूत चारित्रके स्वरूपको प्रगंट 
| करते है--अग्रथ चारिव्रस्वरूप विभावयति । अ्रव चारित्रके स्वरूपका विभावन करते है । यहाँ 
पर कथयति! आदि श्रन्य क्रियापद न देकर जो 'विभावयति' क्रियापद दिया है, उसमे एक 
जल भारी रहस्य छिपा हुआ है । 'भवन्त प्रेरयति भावयति, विशेषेश भावयति विभावयति' जो 
हे , होते हुएको विशेष रूपसे प्रेरित करे अर्थात्‌ हुआवे, यह इसका निरुवत्यर्थ है, आचार्य भी झा 
श्रोताओ्रोंके हृदयमे चारित्रके स्वरूपको उत्पन्न कराते हैं। जव चारित्रका वर्णन होगा और 
श्रोता जन सुनेंगे, तब उनकी परिणति कैसी होगी ? चारित्रके उपयोगरूप हो जायगी, यह 
रहस्य निहित है। 
आज सभाएं होती हैं और उनमे किसी कार्यके लिए प्रस्ताव पास किया जाता है । 
फिर कुछ दिनोंके पश्चात्‌ दूसरा प्रस्ताव किया जाता है कि पहले जो प्रस्ताव पास किया जा 
चुका है, उसे कार्यरूपमे | किया जाय । पुतः आगेके अधिवेशनमे अस्ताव पास किण हक 
जाता है, कि उसे क्रियात्मक रूपमे श्रमलमे लाया जाय । इस श्रकार भ्रस्तावपर अस्ताव पा 
किये जाने हैं, पर कार्य कुछ भी नही होता । भैया ! प्रस्ताव करो या मत करो, केवल कार्य 
प्रारम्भ करो । आज जितना कहना बढ गया है, उतना ही करना कम हो गया है | इसलिए 
आचार्य श्रोताओं के सामने चारित्रका स्वरूप वहते नहीं है, बल्कि उन्तके हृदयमे उसे उत्पन्न 
तो कराते हे लता ' -जे 
चारित्त खलु घम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिहृद्ठी । 
मोहक्खोहविहीणो परिणामों अप्यणो हु समी ॥७॥। 
चारित्रसे क्षोमका श्रभाव--चारित्र क्या है? घम है। घमे बया है ” समभावता 
नाम घ॒र्मं कहा गया है। समभाव क्‍या है ? मोह और क्षोभसे रहित जो आत्माका परिणाम ८, 
है वह समभाव' कहलाता है। साराश--राग, हेष, मोहकों दूर करके आत्मामे विश्वाम करने 
, .. को चारित्र कहते है। लोग कहते है कि चारित्रका पालन करना कठिन है, पर इसका विवे- 
चन तो कर लो क्रि चारित्र पालन करनेमे कष्ट है या पालन नही क्रनेमे ? बताओ--रागद्वप 
करनेमे कष्ट है कि उनके नही करनेमे ? क्रोध करनेमे कष्ट है कि उसके नहीं करनमे ? सभी 


जानते, है कि क्रोध करनेमे आत्माकी बडा कष्ट होता है पर क्रोध नही करने और शास्तिपूर्वक 
बैठे रहनेमे कोई भी कष्ट नही होता । इसलिए चारित्रपालन करनेमे कष्ट वहीं है, बल्कि 
चारित्रके पालन नही करनेमे कष्ट है, जिसका अनुभव हेम शाप प्रतिदिन कर रहें है। से 


।.. विदित है, जो भी कष्ट है वह मोह रागद्वेषका ही है। 








॥; ४ 
॥ 
+ हि ५४ । | हु 
ही | 


प्रवचन सार प्रवचन ९६६ 
भोहका क्लेश--एक सेठजी अपनी स्त्री और २-३३ वर्षके बच्चेको घरपर छोडकर 
व्यापारके लिए विदेशकों गये । जब १२ वर्ष पूरे हो गये ग्रौर सेठजी नही लौटे तो उसकी 
सत्रीको बडी चिस्ता हुई और उसने लडकेसे कहा--जाओ बेटे, तुम्हारे पिताकों परदेश गये 
१२ वर्ष हो गये, श्रभी तक लौटकर नहीं आए है, सो तुम जाकर उनका पता लगाझो । यह 
कहकर श्रौर सेठजीका नाम, घाम बताकर उसे रवाना कर दिया । वह सेठका पुत्र गावोसे 
उनका पता पूछता हुआ श्रागे बढता गया | उधर सेठजी भी देशको रवाना हो छके ये भर 
लौटते हुए मार्गमे जिस धर्मशालामे ठहरे थे, भाग्यवश लडका भी राहमे वही जा पहुचा और 
धर्मशालामे ठहर गया। आधी रातमें इसे जोरका पेट्मे दर्द उठा, ग्ह दर्दके मारे कराहने 
चिल्लाने लगा । चिल्लाहटसे सेठजीकी नीद खुल गई, तो मैनेजरसे कहते है कि यह रातको 
कौन शोर गुल मचा रहा है ? हम कई रातके जगे हैं इसे यहांसे हटाओ । बेचारा पेटके दर्द 
से छटपटा रहा है, पर सेठजीके पास उस दर्दकी दवाके होते हुए भी उनका दिल नही पसीजा 
श्रौर रातमें ही उस बेचारेको धर्मशालासे बाहर करवा दिया । दूसरे दिन सेठजीने तो अपने 
नगरका रास्ता पकडा । जर्बाकुछ दिनोमे सेठजी घर पहुचे तो सेठानीसे बोले, लडका कहा है ? 
उसने बताया-कि वह तो तुम्हे ही ढूँढनेकी गया है । क्या मार्गमे उसको तुमसे भेट नहीं हुई ? 
उसे आज घरसे गये तो अनेक दिन हो गये है ।' सेठणी घबडाकर उसे ढृढनेको चले । मार्म॑मे 
धर्मशालाओमे पूछते जावे और पता चलनेपर कि हाँ, वह यहाँ ठहरा था, झागें बढते जावें। 
आखिर उसी धर्मशालामे जिसमे कि सेठ पहले टहर चुके थे, मैनेजरकों अपने पुत्रका नाम 
बताकर पूछने लगे कि इस नासका एक लडका क्या कभी आपको धर्मशालामे ठहरा है? 
उसने रजिस्टर देखकर बताया कि हाँ सेठजी, जिस रात श्राप यहाँ ठहरे थे, उसी रात इस 
नामका एक लडका यहाँ ठहरा था | सेठजी स्थितिको भाँपने लगे, हाथ-पैर काँपने लगे । बोले 
फिर वया हुआ ? मंनेजर वोला-रातमें उसके पेटमे बड़े जोरसे दर्द उठा, उससे वह कराहने 
घिललाने लगा । आपकी नींद खुली तो आपने गुस्सेमे आकर उसे धर्मशशलासे बाहर निकलवा 
दिया । दूसरे दिन आप तो देशको रवाना हो गये और वह बेचारा छंटपटाता हुआ मर गया। 
यह सुनना था कि सेठजी वेहोश होकर गिर पडे और जब होणमे आ्राये तो लगे रोने चिल्लाने 
आर सिरको. पीटने । 

भाइयो, बताश्नी यहां दु.ख सेठजीको किससे हुआ ? मोहसे । जब तक उन्हें उस बच्चे 

से मोह नहीं था, तो उसे चिल्लाते कराहते देखकर ।भी ञ्राह तक नही भरी, प्रत्युत निर्मम 
होकर धर्मेशालासे वाहर निकलवा दिया । जब उन्हे उस बच्चेसे मोह हुआ तो उसकी वात 
सुनते ही मूछित हो गए । इससे पता चलता हैं कि सारा दु.ख मोहमें है । यदि मोह है तो 

मनुष्य दुःखी हैं और यदि मोह नही है तो वह सुखी है । 


बा आजा हा 
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धर्मका अनुपम फ्ल--जिस ज्ञानीके श्रतन्त पदार्थमे यह भाव श्रा गया कि जगतमे 
मेरा कोई नहीं है, उसका बडा भारी दु,.ख मिट गया । हमे भी जगत्‌के पदार्थसि मोह दूर 
करता चाहिए, तभी हमारा दुः्खब मिट सकेगा और समभाव प्राप्त हो सकेगा | हम मन्दिरमे 
उसी समभावरूप धर्मको प्राप्त करनेके लिए श्राते है । धर्मसे घन नही मिला करता । लोग 
ऐसा सममते है कि धर्मसे घन मिलता है, वे अ्रममे है । धन तो पुण्यसे मिलता है । इसी 
प्रकार जो लोग समभते है कि धर्मके प्रसादसे ही सीताका श्रग्निकृड जल हो गया, वे भूलमे 
हैं । यदि ऐसा माना जाय तो जो पाउव नग्न दिगम्बर थे, परमतपस्वी झरीर रत्नत्नरयके धारक 
थे, जब उन्हें गर्म-गर्म लोहेके गहने पहनाये गये, तो वे ठडे क्‍यों वही हो गए ? वया उनका 
धर्म सीताके धर्मसे कम था ? गजकुमारके सिरपर मिट्टीकी पाल वाँधकर जो कोयले जलाये 
गये, वे जल क्यो नही वन गये ? क्‍या उनका धर्म सीताके धर्मसे कम था ? सवका उत्तर 
यही है कि किसीका भी धर्म सीताके धर्मसे कम नहीं था । पर अग्निको ठडा करना या पानी 
रूपमे परिणत कर देना यह धर्मका कार्य नही है, किन्तु पुण्यका कार्य है । सीताके ब्रह्मचर्या- 
सुब्नतरूप शील था, अखुब्रतके साथ जो रागभाव या णुभपरिरणाम रहता है, उससे पुण्यवन्व 
होता है । वही पुण्य अ्रग्निपरीक्षाके समय सीताके प्रगट हुआ और अग्निकुड परिणत 
हो गया । धर्मंका काम कर्मका ताश करना है, सो पाडवोंके, गजकुमारके या इसी श्रकार 
दारुण उपसर्ग सहने वाले अन्य अ्रन्त इत क्ेवलियोके कर्मेका नाश धर्मने किया ही है । इससे 
सिद्ध हुआ कि धर्मसे धन, वैभवादि नहीं मिलता है, विन्‍्तु परम श्रतीन्द्रिय, अनुपम और 
स्वाबीन आत्मसुख मिला करता हे। 

स्वरूपाचरण--स्वरूपमे चलना चारित्र है | विससे ? ज्ञानसे । अर्थात्‌ ज्ञानका ज्ञान 
मे रहना ही चारित्र है । स्वसमयमे निजात्मामे प्रवृत्ति करवेको चारित्र कहते है । अपने शुद्ध 
ज्ञान दर्शन स्वरूपमे ठहरना चारित्र है और यही आत्माका स्वभाव होनेसे धर्म कहलाता है । 
धर्म शब्दका श्र्थ धरना' है । जो मिथ्यात्व, रागादिरूप भावससारसे पडे हुए प्राणीका उद्धार 
करके निविकार शुद्ध चैतन्यमे घरे, स्थापित करे, उसे धर्म कहते है | वही धर्म स्वात्मभावनो- 
त्पनञ्न सुखामृत रूप शीतल जलके द्वारा काम क्रोघादिरूप अर्निजनित ससार-दु ख ० दाह्का 
उपशामक होनेसे शम कहलाता है । शुद्धात्मश्रद्यातलग सम्यवत्वके नाश करने वाले दर्शन मोह 
की 'मोह' सज्ञा है तथा निविकार निशचल चित्तवृत्तिरूप चारित्रके विनाश करने वाले चारित्र 
मोहको 'क्षोम' कहते है । इन मोह और क्षोभके अभावको ही सम कहते है और उस के 
भावका नाम ही धर्म है। शुद्ध चैतन्यका श्रकाश होना धर्म है। कस मो पे 
रहना ही साम्य कहलाता हैं । आ्त्माके अत्यन्त निविकार परिरामकी साम्य ब रे करन 
नि्मित्तते विकारी नही होना, निविकारी रहना ही सम या शम कहलाता है । ई 
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यह फलिताथे हुआ कि दर्शनमोह और च।रितरमोहके उदयसे उत्पन्न होने वाले मोह और क्षोभ 
से रहित, अत्यन्त निविकार जीवके परिणामको साम्य कहते है। साम्यभाव, धर्म और चारित्र 
ये तीनो एकार्थवाची नाम जानना चाहिए । 

'निविकार भावके आदरमें लाभ--यदि निविकारी भाव अधिक समय तक स्थायी 
नही रहते है, धर्मसाधनमें चित्त अधिक काल तक नही लगता है, तो देवपूजा आदि अनेक 
कार्य भी करनेको बाकी है, उनमे मनको लगाना चाहिए । धर्मके बाह्य साधनोमे रहना पड- 
कर भी अन्तरग साध्यको प्राप्त करनेका लक्ष्य सदा रखना चाहिए | क्षेत्र ससारसे डरनेंकी 
जरूरत नहीं, उससे डरकर कहा भागोगे ? सिद्ध भी तो ससारके भीतर ही रहते है, भले ही 
वह लोकका शिखर ही क्यों न हो ? इसलिए हमें ससारमे रहनेका डर नही होना चाहिये । 
हाँ, इस बातका सदा ध्यान रखना चाहिए कि हममे ससार न आ जाय । नावके पानीमे 
रहनेका डर नही होता, पर नावमे पानीके रहनेसे ड्ूबनेंका डर रहता है | इसी प्रकार यदि 
हम नोह क्षोभ रहित होकर ,ससारमे रहते है, तो डरकी कोई बात नही है, पर यदि हमसे 
ससार रहता है, मोह क्षोभ परिणाम रहता है, तो अवश्य डरनेकी बात है। जब नावमे पानी 
रहेगा, तो उसके डूबनेका भय बना ही रहेगा। इसलिए नांवमे पानी नही आने देनेके समान 
' आत्मामे रागहेषका प्रवेश मत होने दो । अपनेको सदा रागहष, मोहसे दूर रबखो, केवल 
ज्ञाताहृष्टा ही बने रहो । 

कास मोहविकार--विकारोमे प्रधान विकार काम है। काम नाम म॑थुनेच्छाका है । 
पुरुषवेदको तृणकी अ्ग्निके समान, स्त्रोवेदको कारीष (कडा) की अ्रग्निके समान और नपुन्सक- 
वेदको इष्टपाक (ईंटोके भट्टा) के समान बताया गया है | तुणकी अग्निसे कडेकी अ्रग्नि तेज 
श्र अधिक काल तक रहती है तथा कछेको ग्रस्निसे ईंटोके भद्दे की अग्नि और भी अधिक तेज 
ओर बहुत समय तक रहती है । इसी प्रकार पुरुषवेदीसे स्त्रीवेदीकी और स्त्रीवेदीसे न॑ंपुन्सक- 
वेदीकी कामाग्नि उत्तरोत्तर अधिक होती है । जब तक मनुप्यके हृदयमे यह कामारित घघ- 
कती रहेगी, तब तक उसकी परिणति धर्मकी ओर हो ही नही सकती । इसलिए सबसे पहले 
हमे कामभावपर विजय पानेका प्रयत्त करना चाहिए । कामभावपर विजय पानेके लिए आव- 
श्यक है कि रागवद्धंक, उत्तेजक आहार, विहारसे दूर रहा जाय, कुशीलियोकी संगतिसे बचा 
जाय । शइज्भारके साधनोको पासमे न फटकने दिया जाय । स्त्री पुरुष आपसभे एक दूसरेके 
. मनोहर श्रगोको न देखे, पूर्वेमे भोगे गये भोगोका स्मरण न करें, गरिप्ठ और बाजीकरण पदार्थों 
का सेवन न करे, शरीरको न सजायें, विपयसेवनकी कथाएं न करें, तो कामभावपर विजय 
पाना आसान हों जायगा । 


क्रोधी और निन्‍दककों उाष्डालकी हलना--इसी प्रकार क्रोधके लिए भी लोकर 
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प्रवचनसार प्रवचन 

अ्रग्तिकी उपमा दी जाती .है । देखा भी जाता है कि क्रोध करनेके समय क्रौधीका चेहरा लाल 
हो जाता हे, अ्राँखे चढ जाती हैं मुखाकृति भयानक हो जाती है । कही लिखा भी है, यद्यपि 
यह श्लोक अशुद्ध है, तथापि यह सर्वत्र प्रसिद्ध है--मुनीना कोपचाण्डाल , पशुचाडाल गर्दभ । 
पक्षिणा काकचाडाल:, स्व चांडाल निन्‍्दक ॥ यदि मुनियोमे कोई चाँडाल है, तो क्रोध ही 
है, पशुओ्रोमे चाण्डाल गदहा है, पक्षियोमे चाप्डाल काक है और निन्‍्दा करने वाला सबसे 
पतित चाण्डाल है । देखिए क्रोधकी तीक्रतासे हीपायनने भ्रपना और द्वारिकाका नाश किया । 
क्रोवसे श्रपना पराया दोनोका अहित होता है, पर क्रोधीको क्रोधके समय कुछ समता नही 
है । जिसमे क्रोध हो, उसमे साधुता कसी ? और सबसे बडा चाण्डाल तो निन्‍्दककों कहा 
है । निनदक दूसरेके दोपोको देख देखकर न जाने दोपोका क्तिता बडा पहाड बना देता न 
निन्‍्दा करनेसे न श्रपनी ही कोई भलाई है और न परकी ही। उल्टी हानि ही हानि है । 
यदि कसी के दोपोको दूर करवाकर उसे निर्मल वबनानेकी ही इच्छा हुई हो, तो उसे एकान्त 
में जाकर समभाओझो, आपकी सत्य झात्माका नियमसे उसपर असर पडेगा । चार आदमियोमे 
निन्‍दा करके, उसे डाट करके तो आप बालकको भी नहीं समझा सकते । यदि एकान्‍्तमे 
शान्तिपूर्वक वालककों समभाया जाय, तो वह भी थ्ररुन्‍्ततासे उसे स्वीकार कर लेता है। 
समाजमे भी विद्रोहके कारण ये ही मिन्दक लोग है । निन्‍्दकसे कही समताभावकी आणा की 
जा सकती है ? और नही, तो भ्रपनी ही दया करना चाहिए । निन्‍्दासे खुदका कितना महान 
घात होता है, इसका वर्णन करना प्रशक्य है। यद्दि निन्‍्दक लोग अपनी आदत नही छोड 
सकते है, तो निन्‍दा सुनने वाले भी वस्तुकी स्वततन्नता जानकर उसे सुनकर अपने भीतर क्षोभ 
उत्पन्न न होने दें, वल्कि उपेक्षाभाव ही रखे । इसी प्रकार काम, क्रोधको ही आप श्रग्नि न 
समझे, सभी कषायें भ्रग्नि है । उन कपायाग्नियोसे उत्पन्न होने वाला जो ससार-दु ख-दाह है, 
उसका उपशमन चारित्र परिणाम करता है, इसका नाम ण॒म है। 

चारित्रकी स्थिरताका श्राधार सम्यम्जान--इस चारित्रकी स्थिरता सम्यस्ज्ञान बिना 
नही हो सकती.। ससारके सारे पदार्थ है तो श्रपनेसे भिन्‍न, पर जो इन्हे अपने समभता है, 
उसका तो परलक्ष्य होगा हो, स्थिरता क्हांसे आवेगो ? जो ा अपने हितरूप समझता 
है, उसके फलको अपना सारा ऐश्वर्य समभता है, वह श्रात्मावी अ्रभिमुख्ता नही पा सकता, 
वह तो जगत्‌के ही अभिमुख है । कुछ लोग समभते होंगे कि सापको साप जान लिया, रस्सी 
को रस्सी जान लिया, तो सम्यग्ज्ञानी हो गए । पर यह तो लौकिक ज्ञान है। वस्तुके विषय 
भे जब तक भेदाभेदविपर्यय, कारणविपयेय, स्वरूपविपर्यय हि निकलता, तब तक वह 
सम्यम्ज्ञान कैसा ? जिन्‍्होने स्वका अनुभव ही नही किया भरी 2 हक है ह हद 
वस्तुओमे भी द्रव्य और पर्यायका जिन्हे ऋवगम नही, जिसकी दृष्टिमे 32% 
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है, उन्तका ज्ञान तो लौकिक ज्ञान ही है । किसीकी परिणतिसे किसीकी परिणति मानने वालो 
का ज्ञान वस्तुके स्वरूपको स्पर्श करने वाला भी कैसे माना जा सकता है ? वस्तुके स्वतंत्र स्व- 
रूपका ज्ञान होना ही वास्तविक ज्ञान है। उस ज्ञानके होते ही क्रोधादिक कपाये निवृत्त होने 
लगती है । दीखने वाला सारा जगत इन्द्रजालसा 'प्रतीत होने लगता है, स्वके सिवाय किसी 
अन्य पदार्थमे हितका विश्वास नहीं रहता, ऐसे सम्यग्ज्ञानी नियमतः परलक्ष्यसे निवुत्त होकर 
स्वमे स्थिर हो जाते हैं। 

'ज्ञाताका स्वरूपसंदेतन--स्थिर लक्ष्मीको श्रपने स्वरूपका इस प्रकार सच्तन होने 
लगता है कि--अ्रहक्मों खलु सुद्धो दसणणाणमइओ सदारूवी | णवि अत्थि मज्क किंचिवि 
आएण परमारुमित्त पि ॥॥| (समयसार) 

'जेसे किसीके हाथपर सोना रखा है, पर उसे जब तक यह भान नहीं कि यह सोना 
है, तो वह उसकी क्रीमत नही करता । किन्तु जिस समय उसे यह ज्ञान हो जाता है कि यह 
तो शुद्ध सोना है, बहुमूल्य पदार्थ है, तो वह उसी समयसे उसमे आदर और उपादेय बुद्धि 
करने .लगता है, इसी प्रकार जब तक जीव मिथ्यात्वी रहता है और ग्ात्माका उसे भान 
नही होता, तब तक वह परलक्ष्यी और दिड्मूढ 'या किकत्तंव्यविमृढ़ बना रहता है। किन्तु 
जैसे ही उसे स्ववोध जाग्रत होता है कि मैं निश्चयसे एक अखड स्वरूप हू, शुद्ध हैँ, दर्शन- 
ज्ञानमयी हू, सदा श्ररूपी हू, मेरे भीतर परद्रव्यका परमाणुमात्र भी नही है, तब वह स्व- 
लक्ष्यी बन जाता है। उस समय दर्शन मोहके ञ्रभाव हो जानेसे उसका अज्ञान मिथ्यात्वरूप 
अन्धकार दूर हो जाता है, उसका दिग्श्रम नष्ट हो जाता है और चिन्मय प्रकाश प्रगट ही 
जाता है। साथ ही चारित्रमोहनीयकी अ्रनसम्तानुबन्धी कषायके श्रभाव हो जानेसे 'नाना प्रकारका 
सकल्प-विकल्परूप जो क्षोभ उत्पन्न होता था, वह भी दूर हो जाता है और परिणामोमे 
शमभाव या प्रशमगुरा प्रगट हो जाता है, उसे अपने कतंव्य कार्य और गतव्य मार्यका प्रकाश 
मिल जाता है। इस प्रकार मोह और क्षोभके दूर होनेसे जो प्रकाश, जो प्रशमभाव, जो 
समताभाव श्रात्मामे, प्रगट होता है, उसे ही धर्म कहते है और उसीका नाम चारित्र है। धर्म 
डूबा कहने वाले धमंका स्वरूप ही नही समभते है | सासारिक पदार्थोकी, विषय वासनागरोकी 


चाह ही अधर्म है और परपदार्थोकी चाहका अभाव होना, विषयाभिलाषाका मिटना ही 
धर्म है। 


श्रत्माके चरित्रस्वरूपताका निश्चय---अथात्मनश्चारित्रत्व॑ निश्चिनोति--चा रित्र 
ओत्मस्वरूप ही है, इसका वर्णन किया जाता है। चारित्र कोई परपदार्थ नही है कि उसे 
कहीसे उठा लो । बल्कि यह आत्माका ही रवरूप है, इस बातको बतलाते है | यहाँपर अन्य 
क्रियापद न देकर 'निश्चिनोति! पद प्रयोग क्या है, इसमे भी रहस्य है । निस्‌ उपसमगंपृर्वंक 
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'चि चयने” धातुसे विश्चिनोति” पद बना है। तदनुसार इसका भ्रर्थ यह होता है कि नि.शेष 
रूपसे, सामस्त्य या अविकलरूपसे चार्त्रिका चयन करते हैं। जैसे व्यवहारमे 'कहते हैं, बोलत्ते 
है और बकते है,” इन तीनोंके श्र्थ भिन्‍न-भिन्‍न हैं, इसी प्रकार सस्क्ृतमे भी उपसर्ग लगनेसे 
शब्दोका अर्थ भिन्‍न-भिन्‍न हो जाता है। यहाँ निश्चिनोति शब्दका रहस्य है---नि शेषेण 
चिनोति श्रर्थात्‌ सर्व प्रकारसे सग्रह करते है। जहाँ आत्मामे और चारित्रमे भेदकी प्ररूपणा न 
रहे ऐसा निर्णय या निश्चय करते हे--- 

0“ 5क 08 आत्मासे चारित्र भिन्‍न है, जो अब आत्माके साय उसके पभेद 
का निर्णय करते हैं ? उत्तर--हा, ग्रुणा-गुणीकी भ्रपेक्षा भेद है| आ्रात्मा गुणी है और चारित्र 
उसका गुण है ऐसा समभनेके समय वह प्रयोग होता है। परन्तु गुणीकों छोडकर गुण अन्यत्र 
रह नही सकता, अ्रतएवं वह तद्गप ही है श्र्थात्‌ चारित्र आत्मस्वरूपमय है, अ्भिन्‍न है । 

गाथा--- परिणमदि जेरग दव्व तक्‍्कालं तस्मयत्ति पण्णत्त । 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मो मुणेयव्वो ॥८॥ 

जो द्रव्य जिस कालमे जिस रूपसे परिणमित होता है, वह उस कालमे उस भावमय 
अर्थात्‌ तन्‍्मय हो जाता है । जैसे उप्णतारूपसे परिणमता लोहपिड उष्णरूप ही हो जाता है, 
इसी प्रकार धर्मसे परिणत आत्मा धर्मरूप जानना चाहिए । जिस समय आत्मा कषायरूपसे 
परिणमता है, उस समय कषायरूप माना जाता है, इसी (प्रकार जब वह धर्मरूपसे परिणमता 
है, तब वह धर्मंमय माना जाना चाहिए । क्योकि वस्तुतत््वकी व्यवस्था ही ऐसी है कि जब 
जो द्रव्य जिस रूपसे परिणमन करता है, तब वह उसी रुपसे माना जाता है। उष्णरूपसे 
परिणत लोहेके पिडको सब लोग उष्ण ही कहते है, क्योकि उस समय लोहेके जितने भी शीत 
परमाणु थे, वे अपनी शीत पर्यायको छोडकर उष्णरूपसे परिणत हो गये हैं । 

यदि कोई पूछे कि जैनघर्मं कहाँ है, तो हम उसे कहाँ बतावेंगे ? यही कहना पड़ेगा 
कि ये जो जैनधर्म पालन करने वाले हैं, वे ही सब जैनधर्म हैं, क्योंकि धर्म आत्माका स्वभाव 
है । जो धर्मपालन करने वाले घर्मात्मा जन हैं, उन्हीमे जनधर्म मिलेगा, उन्हे छोडकर वह 


अन्यत्र कही नही पाया जा सकता । ये धर्म, सम्यक्त्व आदि देने लेनेकी वस्तु नही है, आत्मा 


की ही परिणति है । अतएव व्यवहारमे धर्मकी रक्षाका भ्र्थ धर्मात्मावी रक्षा करना होता है । 
निज धर्मात्माकी रक्षा करना मुख्य है। अपनी रक्षा सच्चे श्रद्धानमे है। सम्यस्दर्शन ही परम- 
शान्तिका स्वतः मूल है । वस्तुए जैसी हो, वँसी श्रद्धा करना शान्तिके लिए प्रावश्यक नह 

| द्रव्यका स्वरूप--जो अनादि श्रतन्‍्त हो, स्वस॒हाय हो और अखेंण्ड हो वह द्रव्य है । 
द्रव्यका उक्त लक्षण सर्व जीवोमे भी पाया जाता है । जीव कल चैन है किक 
और आगे अनतकाल तक चला जावेगा, इसलिए वह अनादि अनत है । कोई द्रव्य किसी द्रव 
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के आश्रय नही है, किन्तु सर्व अपने आपके आश्रय है, इसलिए जीव भी स्वसहाय है और वह 
अखण्ड है, उसमे गुणादिकी अपेक्षा भी कही कोई सद्रृपका खण्ड या विभाग नही है । सभी 
गुण सर्वाज्भमे अखण्डरूपसे व्याप्त रहते हैं । 

प्रशत--सर्वेद्रव्य कितने है, जो अपने-अपने स्वरूपमे परिणमते है ? उत्तर - जीव- 
द्रव्य अनन्त है जीवसे अनन्तगुरिणत पुदूगल द्रव्य है । धर्मद्रव्य एक है, अधमंद्रव्य एक है, 
आकाशद्रव्य एक है और कालद्रव्य असख्यात है। इन सर्वद्रव्योका अपने-अपने स्वरूपमे परि- 
णमन होता है । यदि एकढद्रव्य अन्य द्रव्यरूपसे परिणत होने लग जाय, तो किसी द्रव्यकी कोई 
व्यवस्था ही न रहे, सर्वसाकर्य हो जायगा और सर्वद्रव्य आपसमे मिल जायेंगे तब सभीका 
अभाव हो जायगा । जहाँ परमाणु-परमाणुका भी बध होता है, वहाँ भी कोई किसीको स्निग्ध 
या रूक्ष नही करता है । वहाँ रूक्ष परमाणु स्वय ही स्तनिग्धरूपसे परिणत हो जाता है । 
अग्निके सस्ब॒धसे ठडा घी स्वय ही उप्ण हो जाता है। ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक सम्बध है । 
यह काँचका गोला (पेपरवेट) हाथसे उठाकर इधरसे उधर रखा, तो क्या हो गया ? यह वस्तु 
अपने ही आधार है, केवल इस स्थानसे हटकर उस स्थानपर आ गई, यह स्थान परिवतंन 
यद्यपि एक शअ्रपेक्षासे निमित्ताधीन है, क्योकि निमित्तकी उपस्थितिके बिना उक्त परिणमन तो 
नही होता ? परन्तु हाथकी क्रिया हाथमे है और गोलेकी क्रिया गोलेमे हुई है । 

जीवके ज्रिविध परिणाम--जीवोके परिणाम तीन प्रकारके बतलाये गये है--अरशुभ, 
शुभ और शुद्ध । सकक्‍्लेशरूप परिणामोको अशुभ, भक्ति दया दानादिरूप परिणामोको शुभ 
ओर सकलप-विकल्प, रागद्वेषादि रहित परिणामोको शुद्ध कहते है । इनमे अशुभ परिणाम 
अधर्मरूप है और शुद्ध परिणाम धर्मरूप है। मध्यवर्ती जो शुभ परिणाम हैं, वे किस रूप 
है ? घरके होनेपर भी जो अधर्मरूप प्रवृत्ति होती है, वस्तुत. उसे शुभ रूप कहते है । कजे 
चुकानेपर भी जो कर्ज शेप रहता है, उसके समस्थानोय शुभ परिणमन है | इसका अभिप्राय 
यह है कि स्थूल अधर्मके नाश होनेपर जो सूक्ष्म श्रधम शेष रहता है, बहुतसा कर्ज चुका देनेपर 
भी जो कर्ज बाकी रह जाता है, वह शुभभे परिगणित होता है । पर मिथ्यादृष्टिके स्थल अ्रधर्म 
का नाश है ही नही, अत उसका शुभ परिणाम भी अधर्मरूप ही है और इसलिए उसे भव- 
बन्वकारक ही माना है। 

प्रश्न---धर्म अधर्मकी सीधी सरल परिभाषा क्‍या है ? उत्तर--जो आत्माके सहज 
स्वभावरूप हो, वह धर्म है श्र जो आत्माके सहज स्वभावसे प्रतिकूल रूप हो वह अधर्म है। 

प्रश्न--धर्म और अधर्म किसके होते हैं ? उत्तर--यत धर्म जीवका स्वभाव है श्रतः 
वह जीवका है और अधर्म पुदरगलके नि्मित्त बिना होता नहीं है, अत वह कर्मका है। मयुर 
का परिशमन मयूरमे रहेगा, और दंपरामे आने वाला झ्राकार दर्पणुसे रहेगा, शत: दर्षण्गत 
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झ्राकार दर्पंणका ही रमभना चाहिये, फिर भी मयूरकी सन्विधि बिना नहीं हुआ, अतः मूर 
का है । इस तरह अशुभोपयोग पराश्चित भाव है और शुभोपयोग भी पराश्रित भाव है । 
ज्ञानीका लक्ष्य शुभोपयोगमे नही रहता । शुभोपयोग रागात्मक है । जब राग है तब 
चारित्र नही है और जब धचारित्र है तब राग नही है । जो द्रव्य जिस कालमे जिस रूपसे परिणत 
होता है, उस समय वह उसी रूपसे है। जिस समयमे आत्मा सम्यरदर्शन गुणासे परिणत हो 
रहा है, उस समय तरह उसी रूप है । द्रव्य अपने पर्यायमय ही होता है । किसी द्रव्यका गुणा- 
पर्याय किसी अन्यमसे. नही पहुचता । वस्तुके सर्वस्वको उसी वस्तुमे देखो, तो स्वातज्यका जल्दी 
पता लग जावेगा । निमित्तनैमित्तिकके प्रसारोंने वस्तुके पर्याय, स्वभाव आदिके शीघ्र यथार्थ 
जाननेमे साधारण लोगोको अ्रडचनें लगा दी हैं । परन्तु तकं-वितकंके बाद शीघ्र ही समभमे 
ञ्रा जायगा कि निमित्तनैमित्तिकता तो इतनी है श्रौर वस्तुस्थिति यह है । 
हृष्टान्तपुवेंक निमित्तन॑मित्तिक भावका स्पष्टीकरण--इसी निमित्त-नैमित्तिकताको एक 
दृष्टान्तसे स्पष्ट करते है---यह फैला हुआ प्रकाश जो हमे दिखाई दे रहा है और जिसे लोग 
सुर्यका समझते है, वह सूर्यका नही है । किन्तु जो चीजें हमे दिखाई दे रही है, उनका है । 
द्रव्यके गुण-पर्याय द्रव्यमे ही रहते हैं, बाहर नही जाते । श्रत सूर्यका आताप, सूर्यका प्रकाश 
भी सूर्य बिम्बके भीतर ही रहेगा, बाहर नही जावेगा | सूर्यका निमित्त पाकर यहाँके पदार्थ 
ग्रपनी अन्धकार पर्यायकोी छोडकर प्रकाशरूप पर्यायसे परिणत हो रहे हैं, अत यह प्रकाश 
इन्ही पदार्थोका जानना चाहिए । इसी प्रकार श्रगुलीकी पडने वाली यह छाया अगुलीकी नहीं 
है, वृक्षकी पृथ्वी पर दिखने वाली यह छाया वृक्षकी नही है। श्रगुलीकी छाया अगुलिमे और 
वृक्षकी छाया वृक्षमे ही है । पर यह जो छाया दिखाई दे रही है, यह तो अग्रुली या वृक्षके 
निमित्तको पाकर इस स्थलवर्ती भ्रूमिके प्रदेश स्वय छायारूपसे परिणत हो रहे हैं। भोजन 
करते हुए हम जो आम खानेका आनन्द मानते हैं, वह श्रानन्द आमका नही है। किन्तु आम 
के निमित्तकों पाकर जो हमारे भीतर, कल्पना द्वारा सुख गुण प्रकट हुआ, उसका आनन्द 
है । इसी प्रकार अच्छे घरमे रहने, स्त्रीका सुख भोगने आदिमे जो यह जीव आनन्द मानता 
है, तो यह आनन्द मकान या स्त्री आदिका नहीं है, विन्तु उनके निमित्तकों पाकर, श्त्माका 
जो सुख गुण किसही रूप सही प्रगट होता है, वह आनन्द उस सुख ग्रुणका है। हर प्राणी 
प्रति समय सुख हो तो अपना हो सुख भोगता है । पर मिथ्यात्वी कहता है कि मैं अमुक 
पदार्थका सुख भोग रहा हू । 
स्वयंकी स्वयंमे प्रयोजकता--- 
इस वेद वाक्यका अर्थ यही है कि मनुष्य पुत्रके 
लिए ही सुखकी कामना करता है । एक वारकी 


आत्मा पुत्राय न कामयते, आत्मा झात्मने कामयते । 
लिए सुखकी कामना नही करता है, अपने 
बात है कि गयाकी बाढ़ आई, चारो और 
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पानी फैल गया । एक बदरी अपने बच्चेको लेकर एक ऊचे मकानपर चढ गई । जब बाढ़ 
वहाँ तक पहुची, तो वह खडी हो गई । जब बाढ़ उसके गले तक पहुची, तो वह अपनी जान 
बचानेके लिए अपने बच्चेकी नीचे करके उसके ऊपर चढ गई | कहनेका भाव यही है कि 
जब तक अपनी जान पर नौबत नहीं आती, तब तक ही वह दूसरोंसे प्रेम करता रहता है । 
किन्तु जब उसकी जानपर आती है, तो वह सबके प्रेमको भुलाकर अपनी ही चिन्ता करता 
है । इससे यही अर्थ निकलता है कि सभी लोग अपने-अपने सुखको चाहते है । स्त्री जो पति 
से प्रेम दिखलाती है, यदि वास्तवमे देखो, तो वह पतिसे नही, अपने आपसे प्रेम करतो है । 
सत्रीका प्रेम उसमे है, अतः वह उसमे तन्‍्मय होगी, वह मुभमे नहीं आ सकता । यदि एकका 
परिणमन दूसरे रूपसे परिणत हो जाय, तो भारी गडबडी हो जाय । मिलमे सब«मनुष्य 
अपने-अपने स्थान पर कार्य कर रहे है, सबकी क्रिया स्वतत्र है। सब अपनी धुनमे है । 
परन्तु निमित्तके योगसे ऐसा लगता है कि यह परिणमन अमुकके निमित्तसे हो रहा है। 
निम्ित्तसें कही परिणति नहीं होती । 

गाँवोमे अकसर कहा करते है कि यदि तुम मदिर पूजनको नही जा रहे हो, तो बच्चे 
को भेज दो । मानों बच्चेके पूजन करनेसे उसका फल इन्हे प्राप्त हो जायगा । पर किसीके 
पूजन करनेका फल किसी औरको नही मिला करता है, जो पूजन करेगा, उसे ही उसका फल 
मिलेगा । हाँ, जिसने बच्चेको पुजनके लिए भेजा है, उसके जो भाव पूजन करानेके हुए है, 
कपाय मन्द हुईं है, उसका फल उसे मिलेगा । इसी प्रकार लोग जो सिद्धचक्र विधान कराते 
है, समवशरण मडल या तैलोक्यमडलविधान क्राते है, वहापर भी यही बात है । वहाँ भी 
पूजनका फल तो पूजन करने वालोकों ही मिलेगा । हाँ, कराते वालोंके जो भाव पूजन कराने 
के हुए और उनकी जो कषाय मन्द हुई, पूजनके निमित्त द्रव्य लगाया, उसका फल उन्हें 
मिलेगा, पर पूजा करने वालोका फल उन्हे नही मिल सकता, वह तो पूजा करने वालोको ही 
उनके भावोके अनुसार उन्हे मिलेगा । इस प्रकार सब जगह निमित्तनेमित्तिक सम्बधको जान- 
कर यथार्थ स्थितिको जाननेंका प्रयत्न करना चाहिए । 

निश्चयधर्म और व्यवहारधसं--निश्चय और व्यवहारकी भ्रपेक्षा धर्मका वर्सन दो 
प्रकारसे होता है । निश्चयधर्म तो आत्माकी शुद्ध परिणति रूप है, उसमे परवी कोई अपेक्षा 
नही रहा करती । वहाँ अभेद दृष्टि ही प्रधान है। पचपरमेष्ठीकी भक्ति करना, उनके गुणोका 
स्मरण करना, उनके नामका जाप करना इत्यादि सब व्यवहारघर्म है। यह व्यवह्यरवर्भ भी 
निश्चयवर्मकी भावना विना नहीं आता, इसलिए पचपरमेष्ठीकी भक्ति श्रादि करनेको व्यव- 
हारसे व्यवहार घर्म कहा जाता है । इन दोनो प्रकारके धर्मोमे से आत्मा जब जिस झरूपसे 
परिणत होता है, तब वह उस रूपसे कहा जाता है | उपादात कारणके सहृश ही कार्य होता 
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है, ऐसी लोकमे व्यवस्था है। वह उपादान कारण शुद्ध श्रीर अ्शुद्धके भेदसे दो प्रकारका 
होता है । आगमकी भापामे जिसे शुबलध्यान वहते है और धध्यात्मकी भाषामे जिसे रागादि- 
विकत्परहित स्वसवेदन ज्ञान कहते हैं, बह केवलज्ञानकी उत्पत्तिमे शुद्ध उपादान कारण हैं। 
इस वीतराग परिणतिका नाम ही कार्य निश्चयधर्म है । जो धर्म या जो कार्य परम्परासे इस 
वीतराग परिणतिके प्राप्त करनेमे कारण पडते है, उन्हे व्यवहारघर्म कहा जाता है । श्रावव के 
जो देवपूजा, ग्ुरूपास्ति, स्वाध्याय, सयम, तप झौर दान ये ६ श्रावश्यक वतलाये गये है, उनके 
उह्ं श्यपर यदि दृष्टि डाली जाय, तो पता चलेगा, कि वे भी परम्परा निश्चयधर्मके ही पोषक 
है । देखो, देवपूजा और दान सम्यग्दर्शनके उत्पन्न होनेमे कारण है, स्वाध्यायसे सम्यग्ज्ञानकी 
प्राप्ति होती है । गुरूपास्ति, सयम और तपसे सम्यक्चारित्रकी सिद्धि होती है| इस प्रकार 
श्रावकके ये पट्कर्तव्य रत्नन्षयके ही कारण होते है, इसलिए उन्हे व्यवहारधर्म कहा गया है । 

चारित्रपना आत्माके ही है, अ्रथवा श्रभेद दृष्टिसे चारित्र आत्मा ही है, धर्म आत्मा 
ही है। इस प्रकार चारित्रका आत्माके साथ भ्रभेद सन्धिपूर्वक वर्णन हुआ । भ्रथ जीवस्य 
शुभाशुभजुद्धत्व निश्चिनोति---अब जीवके शुभ, श्रशुभ श्र शुद्ध भावोका निर्णय करते हैं--- 

गाथा--- जीवो पर्णिमदि जदा सुहेण असुहेण वा सुहो श्रसुहो । 
सुद्देथ तदा सुछों हृवदि हु परिणामसब्भावों हह॥ 

जीवकी शुभ अशुभ शुद्धरूपत्ता--जब जीव शुभ परिणामसे परिणमता है, तव वह 
शुभ कहलाता है, जब अशुभ परिणामसे परिणमता है तब वह अशुभ कहलाता है श्लौर जब 
शुद्धभावसे परिणमता है तव शुद्ध कहलाता है । इस प्रकार विभिन्न परिणामोंके योगसे जीव 
के तीन रूप हो जाते है । 

वस्तुके यथार्भस्वरूपको सममनेके लिए जो प्रयत्न होता है, उसे श्लाध्य शुभोपयोग 
कहते हैं । ग्रहस्थकी अपेक्षा सरागसम्यक्त्वपूर्वक दान देना, पूजा करना, ग्रुक्सेवा करना, बारह 
ब्रतोका पालना श्रादि कांये शुभोपयोगरूप है । साधुकी अपेक्षा अ्र्टाइस मूल गुणों और चौरासी 
लाख उत्तर गुणोका पालन करना, उनके बढानेमें उद्यत रहना सो शुभोपयोग है । चौथे बुण- 
स्थानसे लेकर छठे गुशस्थान तकके ज्ञानियोंके यह शुभोप्योग पुछल्‍लाके समान लटका ही 
रहेगा । भिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपायादि रूप श्रशुभ परिणतिकों अशुभोपयोग कहते हैं । 
श्रार्त-रीद्रध्यान रूप जो श्रशभ क्रिया होती है, उसे ही अश्ुुभोपयोग जानना चाहिए । हिसादि 
पाच पाप रूप प्रवृत्ति भ्रशुभोपयोग है श्रीर अहिसादि पाँच ह्तरूप प्रवृत्ति शुभोपयोग है । पुण्य 


आत्माभि त्ति या परद्रव्यके सम्पर्क 
दोनों प्रकारकी प्रवृत्तियोसे रहित शुद्ध आत्माभिमुखी प्रवृत्ति या प ५; 
कप शुद्धोपयोग कहते है । यह शुद्धोपयोग तारतम्य क्रमसे सातवें 





निवत्तिरूप परिणतिको शुद्ध 
बन कर ऊपर-ऊपरके गुणस्थानोमे क्रमशः वृद्धिगत होता जाता है । 
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व्यवहारधर्मका भिश्चाव--आ्राज लोग दूसरोकी निन्‍दा करते है, त्यागी, ब्रती और 
साधुवोकी भी निन्‍दा करते है और कहते है कि उसमे 'यह कमी है, वह कमी है,' इत्यादि । 
पर क्या श्राप लोगोने अपनी ओर भी कभी देखा है ? व्यवहारधर्मके ग्राधार श्रावक है। जिन 
भगवानका प्रतिदिन पूजन करना और ब्रती, त्यागियोकों भक्तिपृर्वक दान देना श्रावकोका 
प्रधान कतेव्य कहा गया है । जो गृहस्थाश्रममे रहकर भी उक्त दोनो कारये नही करता है, 
पद्मनन्दि आचार्य कहते है कि उसे तो गहरे जलमे प्रवेश करके गृहस्थाश्रमके लिए जलाजलि दे 
देना चाहिए--पूजा न चेज्जिनपतेः पदपकजेषुदान न सयतजनाय च भक्तिपर्वम । नो दीयते 
किमु ततः सदवस्थताया: शीघ्र जलाजलिरगाधजले प्रविश्य || 
सदाचारी, विचारवाब्‌ और ब्रती श्रावकोसे ही श्रावक और मुनि दोनोका मार्ग चलता 
है । पहले दातार शुद्धभोजी थे, तो मुनियोको भी जुद्ध भोजन सहजमे प्राप हो जाता था। 
साधु जन ग्रृहस्थोंके यहाँ जैसा खाते है, तदनुसार उनकी मनोदृत्ति हुआ करती है । ऐसी प्राय 
लोकोक्ति है कि जैसा खावे अन्न, वैसा होवे मन । जैसा पीचे पानी, वैसी बोले बानी |” लोग 
शुद्धोपयोगकी चर्चा करके भी शुभोपयोग तकमे भी कदम ही नही रखना चाहते, तो बताओ 
वे लाभमे रहेंगे या हानिमे ? शुष्कचचसि मोक्षमार्ग नही चलेगा। शुद्ध तत्त्तकीं दृष्टिका हृढ 
प्रक्रियासे मोक्षमार्ग होगा । श्रद्धाकी बात श्रद्धाकी जगह है, पर करनेकी बात करनेकी जगह 
हैं । हम लोग बढते भी है तो अफसोस करके ही रह जाते है । सहारनपुरकी बात है, उस 
समय मेरे नवमी प्रतिमा थी। मै आहार करनेके लिए गया । भक्त दातारने ताजे गुलाबजामुन 
बनाए थे । मैंने एक उठाकर जैसे ही मुखमे डाला कि मेरो आँखोसे श्रॉसू निकल पडे । दातार 
देखकर घबडा गया कि कही मेरे शुलावजामुन कड़ुवे तो नही हो गए है ? आहारके श्रनन्तर 
उसने आँसू श्रानेका कारण पूछा ? मैने कहा--ग्रुलावजामुन तो मीठे ही थे। पर जब मै 
भोजनके पूर्व सिद्धभक्ति कर रहा था, तब मेरे भाव हुए कि देखों, जीवको खाते-खाते अ्रनन्त- 
काल व्यतीत हो गया, अ्रसख्य बार इस उत्तमसे भी उत्तम भोग्य पदार्थोकों इसने भोग-भीग- 
कर छोड दिया, फिर भी यह उन उच्चछिष्ट पदार्थोको खानेके लिए उत्मुक रहता है। इप 
विचारोमे डूबा हुआ मैं जब भोजन करने वैठा, तो भुलावजामुनको सुखमे रखते ही भेरे आँखों 
से आंसू निकल पड़े। 
धर्मप्रवुत्तियोका प्रयोजन--भोजनके पहले और पोछे जो सिद्धभक्ति की जाती है, 
उसका वया रहत्य है ? पहले की जाने वाली सिद्धभक्तिका तो यह रहस्य है कि /स भोजन 
को करने जा रहे हो, मानो तुम भोजनसे मोर्चा लेने जा रहे हो, उसमे कही तुम्हारी आसक्ति 
ने हो जाय और तुम मोचेंसें श्रसफल हो जाओ । अन्तमे जो सिद्धमक्ति को जाती है, उसका 
यह ग्मिप्राय है कि भोजन करते हुए यदि कही मै. आसक्त ही गया होऊ, कोई भूल हो गई 


02 सकता । इसलिए औरोको खुश करनेकी दृष्टि छोडकर अपने कतंव्य पालनकी दृष्टि रखना 
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हो, तो उसकी आलोचगा तुरन्त कर ली जाय, सम्हाल कर ली जाय । यह सिद्धभक्ति क्‍या ' 
है ” निज रूपकी सम्हाल ही तो है । ग्रृहस्थीका प्रत्येक कार्य रहस्यसे' भरा हुआ है, अ्रत 
जिस कामको भी करो, उसके रहस्य जाननेका प्रयास करो । जब तक रहस्य समभमे न आवे 
तब तक उसके जाननेका प्रयत्त जारी रखो । अरहन्त भक्तिका क्या रहस्य है ? मित्रता और, 
सही भक्ति बराबर वालोमे हो हुआ करती है। मुमुक्षुओको मोक्षमार्गंपर चलते हुए बार-बार 
किसका ख्याल आयगा ? मोक्षमागियोका ही आ्रायगा । यही अरहन्त भक्तिका रहस्य है | हम 
भी मोक्षमार्गी है, श्रतः उसपर चलते हुए हमे | भी अ्रहतोका ध्यान आना ही चाहिए । यदि 
प्रात काल मन्दिरमे अधिक भीड-भाड होनेसे हमारा ध्यान पूजनमे नही लगता है, तो हमे 
दोपहरमसे आकर भगवानका पूजन करना चाहिए । प्र॒जत करते समय हमारी दृष्टि भगवानपर, 
उनके गुणस्मरणपर ही रहती चाहिए । दूसरे किसी पदार्थपर हमारी दृष्टि नही जानी चाहिए। 
सबको प्रसन्न करनेदी अभ्रशदयता--प्रायः लोग श्रौरोको खुश करनेके लिए देवपूजा 
आदि कार्य किया करते है, पर यह उनकी भूल है । सबको तो खुश कोई रख ही नहीं 





चाहिए । एक कथा है कि किसी सेठजीके चार लडके थे और उनके पास पाच लाख रुपया 
४ था। उन्होंने एक-एक लाख रुपया लडकोको देकर न्‍्यारा कर दिया और एक लाख रुपया 
अपने लिए रख लिया । सेठजोने छोटे लडकेको बुलाकर कहा--देखो बेटे, जाति-बिरादरीमे 
अपनी पोजीशन मानप्रतिष्ठा बनाये रखनेके लिए जाति वालोको खिलाते-पिलाते रहना चाहिए। 
' छोटे लडकेने पिताकी वात मानकर बिरादरी वालोका निमह%रण किया, सात प्रकारकों मिठाई 
बनवाई और हष॑पूर्वक, सबको खूब खिलाई । लोग आपसमे बाते करने लगे, इंस वेदमाशने 
कक अधिक घन मार लिया है, तभी यह खुशीमे लोगोको लद्‌डू खिला रहा है | कुछ दिनोके 
। पश्चात्‌ दूसरे भाईने जातिवालोका निमत्रण किया, पर उसने सातकी जगह पा प्रकारकी ही 
! मिठाई बनवाई । लोग खाकर बोले--यह और भी बदमाश मालूम पडता है, इसने माल तो. द 
अधिक रख लिया और पँचोकों पचवन्नीमे ही टिरकाता है | कुछ दिनोंके बाद तीसरे भाईने 

| ॥ जाति वालोका जीमनवार किया और दो-एक क्स्मिकी मिठाई और पूडी शाक खिल।ई । लोग 

बोले, यह उससे भी अधिक बदमाश मालूम पडता है। कुछ दिनोके बाद सबसे बडे भाईने 
जाति वालोकी जीमनवा।र की, और केवल 'पूडी शाक ही बनवाई । लोग खाकर बोले--यह 

हे सबसे अ्रधिक बदमाश मालूम पडता है, सबसे बडा लडका है चाबी इसके पास थी, घन तो 

होगा अपने पास और हम सबको पूडी शाकमे ही टिरका दिया। हि 
रख॑नेका कोई उपाय नही है, अं.र न कोई सबको खुश रख + 
दूसरीको खुश रखनेके लिए 


। ! संब'रख लिया | 
._। सारांश यह है कि चैबको 'खुश | है 
सकता है। इसलिए हमे कोई भी काम व वशेष्तः धर्मसाधन 
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नही, बल्कि अपने ही कत॑व्यपालनकी दृष्टिसे करना चाहिए । दुनियाको प्रसन्न कौन रख सकता 
है ? अतएव सबको अपनी मान मर्यादा सामने रखकर (कतेव्यपालन करना चाहिए । दूसरोके 
खुश करनेकी चिन्ता व्यर्थ है। 
मोक्षमार्गकोी पहले अरहत सिद्धका स्वरूप समझना चाहिए.। जैसा अरहते सिद्धका 
स्वरूप है, यदि यह न समझ पाया तो करोंगे क्या ? अपने स्वभावकी और उनके आश्रयसे 
वैसे पर्यायस्वभावकी एकत्वसन्धि लगाना ही मोक्षमार्ग है । 
शुशोपयोगकी निष्पतिकी पद्धतिपर विचार--प्रश्न-- जीवमे जो शुभ परिणाम होता 
है, वह स्वभावसे होता है, 'या निर्ित्तकी उपस्थितिसे ? उत्तर--जीवमे शुभ परिणाम निमित्त 
की उपस्थितिसे होता है | शुभोपयोगमे कर्म तो निमित्त है और मूर्ति आ्रादिक आश्रय है परन्तु 
उपादानदृष्टिसे वस्तुत्वहृष्टि देखो तो जीवकी परिणतिसे जीवका परिणमन् होता है । यदि बाह्य 
और अन्‍्तरज्भ कारणोंके योगसे मेरे घुभोषयोग होता है, तो होने दो, पर ज्ञानी अपने आत्म- 
स्वभावमे शुभोपयोगकी प्रतिष्ठा नही होने देता । शुभीषयोग और अऋश्ुभोपयोग दोनों ही कर्म- 
प्रेरित है, पर भेद तीजन्र मन्दताका है । जब कषायोका उदय तीक्र होता है तो अशुभोपयोग 
होता है और जब कपायोका मन्द उदय होता है, तब शुभोपयोग होता हैं । रफटिकमशिमे जो 
जपा आदिके योगसे रण दिखता है, वह क्या स्फटिकका है ? नहीं । वह तो परके सम्बधसे 
दिख रहा है और उसका सम्बंध दूर होते ही मिट जायगा । मैं भीतर घुसके कह रहा हु, हमे 
सिद्धोका लक्ष्य रखकर कार्य करना चाहिए । जिन्‍्होने सिद्धोको रखकर निज शुद्ध परमात्माके 
लक्ष्यसे अपनी दृष्टि निर्मल की, वे ही शुद्धोपयोगमे पहुचे । मेरा उद्यम शुद्धोपयोगके लिए है, 
पर जो उद्यम है, वह शुभोपयोग है | शुभोपयोगके विना काम नहीं चलता, और उसे, पकड़े 
रहनेसे भी काम नहीं चलता । जब यह जीत अज्युभोपयोगसे परिणत होता है, तब अशुभ 
कहलाता है । जब यह शुभोपयोगसे परिणत होता है, तब वह 'शुभ कहलाता है और जब 'यह 
, जुद्ध ज्ञाताहष्टा रूपसे परिणत होता है तब वह शुद्ध कहलाता है । 
अपराध और सुक्तिमें जीवका प्रवौतन---भैया ! यही जीव तो अपराध करता है और 
यही उससे मुक्त होता है| जैसा करेगा, सो दैसा भरेगा । कोई तो क्या भगवान भी किसौक 
सुख दुख नही देते । निमित्त होनेकी बात दूसरी है । विपापहार स्तोत्रमें कहा है-- 
भक्‍त्या सुमुख' सुखानि, त्वयि स्वभावाहद्िमुखश्च दु खर । सदावदातछतिरेकरूप स्तयोस्त्वो 
मादर्श इवावभासि ॥ 
हे भगवन ! है ज्ञानमय तत्त्व, जो रुचि श्रद्धापृवंक तुममे अभिमुख होता है, वह रव- 
भावसे ही सुखको प्राप्त करता है श्र जो तुमसे विमुख रहता है वह स्वत ही विभावके परि- 
णमनसे टु ख़को प्राप्त करता है । पर हे प्रकाशमान चैठन्य ! तुम तो उन दोनों ही दशाक्रोंमे 
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सदा एक आदर्श (दर्पण) के समान शोभायमान होते हो । 

ग इससे भी यही अर्थ निकलता है कि भगवान क्सीको कुछ देते नहीं है। भक्त हो 
अपनी भक्ति और भावनाके अनुसार भला या बुरा फल पाया करता है। भगवान व किसी 
को सुख देते है श्र न किसीको दुख हो। जिसकी भावना सदा श्रच्छी रहेगी, वह सुख 
पायगा, और जिसकी भावना बुरी रहेगी वह दुख पायगा | भगवान तो केवल झ्राश्रय विषय 
मात्र है और सुख दु खमे हमारे भाव निमित्त है। यदि आ्रापका लक्ष्य निरन्तर शुद्ध तत्त्वके 
लक्ष्य वाला शुभोपयोग रूप रहेगा, तो आप परीक्षामे अवश्य उत्तीर्ण होगे । शुद्धोपयोगमे चलने 
का मार्ग शुभोपयोग है । किन्तु यदि उसके लक्ष्यममे शुभोपयोग भरा जाय, तो उसका मार्ग ही 
बन्द हो जायगा | 

लक्ष्यका सहारा---इस समय शुभोपयोग तो पर्यायमे है और शुद्धोपयोग लक्ष्यमे है । 
क्या कहाँ कैसा है, यह बात यथार्थ समझता चाहिए । सम्यग्ज्ञान यही है कि जो जैसा है, उसे 
वैसा ही समझें, हीनाधिक नही ॥ समन्तभद्राचार्यने सम्यस्ज्ञानका यही स्वरूप कहा है--अ्रन्युन- 
मतिरिक्‍त याथातथ्य बिना च विपरीतात्‌ । नि सन्देह वेद यदाहुस्तज्ज्ञानमागमिन ॥ 
वस्तुके स्वरूपको न्यूनतारहित, अधिकत्तारहित, विपरीततारहित और सन्देहरहित 
यथार्थ जाननेकी आगमके जानकारोंने सम्यस्ज्ञान कहा है। प्रश्न--क्या किसी खास कामका 
नाम शुभोपयोग है ? उत्तर--किसी खास कामका नाम शझुभोपयोग नही है, किन्तु जो काम 
शुभ परिणामोसे सम्पन्न होते है, शुभ भावसे युक्त हैं, जिनके करनेसे किसी जीवको भी किसी 
प्रकारका कोई कष्ट नही पहुचता उन कामोका नाम झ्ुभोपयोग है । मन, दचन, कायकी 
क्रिया, विनयरूप होना, जीवरक्षारूप होना, दान देने रूप होना-ये सब शुभोपयोग ही है । जब 
तक जीव अपनो परिणतिको शुभसे शुभतर नही बनाता, तब तक वह शुद्धोपयोगी भी नही 
बन सकता | मोक्षमार्गकी पटरीपर चलनेके लिए पूर्ण सावधानीकी श्रावश्यकता है । 
अन्तरगमे भावना जागृत करो, जिसकी भावनामे शुद्धोपयोग है, वह भावना तो शुभो- 
पयोगरूप पर्याय है, परन्तु उसका जो लक्ष्य है, वह शुद्ध है। शुभोपयोग हमारा खड ज्ञान है। 
परन्तु जो शुद्ध निज वस्तुका लक्ष्य करके बना है, वह अखड तत्त्व शुभोषयोगमे विद्यमान है 
अर्थात्‌ अखडका खड ज्ञान है। खडमे अखंड विराज रहा है | बताओ जिसमे अरूंण्ड विराज 
रहा है वह खण्डरूप कब तक रहेगा ? एक दिन वह भी अखण्ड हो जायगा । आप रवय 
, कल्पवृक्ष हैं, किससे क्या याचना कर रहे हो ? जैसी भावना होती है, वह आत्माकों ऋवश्य 
मिलता है । एक-एक वस्तुकी बात तो नहीं कहते, परन्तु जिस जातिकी आप भावना करेंगे, 
उसकी सिद्धि अवश्य होती है । यदि शरीर अच्छा है, श शरीर ही मिलता रहो, ऐसी भावना 
बनी रहे, तो शरीरोंके टोटे नही, मिलते ही रहेंगे, श्र्थात्‌ मरे श्रौर नया शरीर मिला, इस 
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. प्रकारका तांता लगा ही रहेगा | यदि ऐसी भावना करें कि मैं शरोररहित हूं, ज्ञानमात्र हूं, 
सबसे भिन्न हू, निविकार हू, तो इस भावनाके फलस्वरूप चाहे एकाध भवकी देरी लगे, परन्तु 
ऐसा हो करके ही रहेगा । तब बताओ--जैसी भावना की, तैसी ही इसे सिद्धि हुई या नही ? 
इससे अपने फलाफलके लिए अपनी ही जिम्मेदारी समझें, अपत्ती दशाके लिए हम स्वयं 
जिम्मेदार है। 

अात्मचिजयकी शत्मतन्त्रता--देखो भैया, मागने वाले बहुतसे लोग कहा करते है कि 
भगवती तुम्हारी फत्तेह करे । क्या जैसे पडितकी पंडितानी, सेठकी सेठानी, बाबूबी बाबूयानी 
होती है, वैसे ही क्या भगवानकी भी कोई भगवती स्त्री है ? नहीं है। तब क्यों उनका यह 
कहना भूठ है ? हा, उनकी दृष्टिसे तो झूठ है, परन्तु तत्त्वदृष्टि लगाझ्नो तो भूठ नही है । भग- 
वतीका श्र्थ है--भगवतः अभिन्ना इय परिणतिः-भगवती श्रर्थात्‌ भगवावकी निज सहज 
अभिन्न परिणति ही भगवती है । सो यह भगवती फतेह ही करती है। शुद्ध ज्ञाताद्रष्टा रहनेमें 
श्रनाकुल सुखरूप विजय ही विजय है । विजय स्वके तस्त्र है । 

सर्व कार्य अपनी-अपनी द्रव्यकी परिणतिसे ही होते है । आप कहोगे कि वाह, इसमे 
तो ईश्वरकों भी उडा दिया, परन्तु भाई, वह द्रव्य क्या है, वह मैं क्या हु ? जिसके परिणमन 
पर्याय कहलाते हैं उसे जो समझे, समझो उसने ही ईश्वरकी असली भक्ति की । ईश्वर तो 
हमारा आदर्श है, उसके स्वरूपके लक्ष्यरूप निज द्रव्यदृष्टिसे पर्यायमे निर्मेलता आतो है । उस 
ज्ञानीको पूर्ण निश्चय है, अपने स्वभावकों देखकर उसे पूर्ण निर्णय हुआ कि जो सिद्धमे है, 
वह मुभमे है और जो मुभमे नहीं, वह सिद्धमें नहीं । द्रव्य और गुणोकी कैसी अ्रपूर्व॑ सन्धि 
है ? सचमुचमे ज्ञानीके ही अनन्त चतुष्टयमय प्रभुकी भक्ति होती है । 

सर्वज्ञदेवका तो हमे यह उपदेश है कि हे मुमुक्षो, तुम मुझमे भी अनुराग मत करो । 
यह अनुराग भी चन्दन वनमे लगी हुई अग्निके समा स्वगंसुखके क्लेशरूप दाहको ही पेदा 
करेगा । तुम्हारा शुद्धस्वरूप ज्ञानदर्शनकी विश्युद्ध परिणति है आदि निष्पक्ष उपदेश है। इस 
उपदेशको सुनकर सरागपर्यायमे रहने चाला भक्त वया उनकी भक्ति छोड देता-है ? नही, 
उल्टी उसकी तो भक्ति और बढ जाती है। हा, श्रद्धा अवश्य सूक्ष्मसे सृक्ष्म भी विकारोंसे 
रहित, भेद कल्पनासे रहित, शुद्ध तत््वकी है और वही लक्ष्यमे रहता है । 

सम्यग्हश्की लीला--सम्यर्हृष्टिकी लीला विचित्र है। देखो---जिस कल्पनासे सम्य- 
रृष्टिको श्ररहत और सिद्धस्वरूप मिल गया, वह कल्पना भूंखी रह-रहकर स्वय मर जाती है। 
कल्पनाकी खुराक कल्पनाका राग है । ज्ञानीका जो शुभोपयोग है, उसे रागकी खुराक 'नहीं 
मिलती । रागको यदि रागकी खुराक नही मिले, तो वह खत्म हो जायगा । भक्तकी भक्ति भी 
उसे उन्‍्च पद प्राप्त करनेमे बाधक है । भक्त इस बातको जानता हुआ भी भक्ति करता है, 
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उससे बाज नही झाता । इसे 'शास्त्रोंम उसका प्रशेस्त राग ही माना है, और राग तो” चाहे 


का हो या अप्रशस्त, सभीको हेय बताया गया है । प्रशन--जब रागको हेय बतायी ,गया 
रे कक करता ही क्यो है ? उत्तर--सम्यग्दृष्टि शुभोपेयोंगकोी करतां 

' तहें उसके होता हैं, इसके लिये वह क्या करे ? वह अन्तरगसे उसे उपादिय नहीं' 
मानता, इसलिये उसे पकडता नही है। सम्यर्दृष्टि श्रद्धासे पूर्ण अकर्ता है । 

,.'... परिस्णामोका उपसंहार--जीवोंके परिणाम तीन प्रकारके बताये गये हैं--अश्ुभ 
शुभ और शुद्ध । इनसे मिथ्यादृष्टिके शुभ और अशुभ परिणाम कर्मबन्धके ही कारण होते है । 
सम्यन्दृष्टि भ्रशुभका तो त्याग करता ही है, पर शुभको भी उपादेय नही मानता, श्रत उसका 
शुभोपयोग विशेषतया कर्मबन्धका कारण नही होता, प्रत्युत दुद्धोपयोगका पूर्व" कारण होता 
है । शुद्धोपयोग साक्षात्‌ वीतरागपरिणति है, वही कर्मोका विनाश करता: है और केवलज्ञानको 
उत्पन्न करता है। ज्ञानीकी दृष्टि सदा शुद्धोपयोंग प्राप्त करनेपर रहती है परल्तु श्रेद्धाका लक्ष्य 
शुद्ध पर्याय भी न रहकर द्रव्य व अर्थ रहता है। हमे भी सदा यही लक्ष्य रखना चाहिए, 
ओर जब तक छुद्धोपयोग दशा प्रगट न हो, तब॑ तक उदासीन भावसे शुभ क्रियाए होते रहना 
चाहिये । कही ऐसा न हो कि हम अ्रशुभके समान शुभ क्रियाओको भी छोड बैठें और शुद्ध 
तो हमसे छूटा हुआ ही, है । ऐसी दशासे हम कहीके न॑ रहेगे । यह व्यवहारकी बात है १ 

. ।॥ ये श्रशुभादि तीने परिणाम आंत्माके ही हैं, पर इनमे जो सामान्य परिणमन है, वह 
आत्मस्वरूप है| झात्मामे जों विभावगुरंग है, वही (क्रोधादिरूप परिणमता है। प्रंश्न--क्या 
रागादि भी आत्माके स्वभावसे परिणुमता है ? उत्तर--निर्मित्तकी उपस्थितिमे. अशुद्ध आत्मा 
ग्रपने विभावस्वभावकी परिणतिसे रागरूपे परिणमता है। अ्रथ परिणाम वस्तुस्वभावत्वेन 
निश्चिनोति---अब परिणाम वस्तुका स्वभाव है, इस बातका निश्चय करते हैं--- 

णत्थि विणा परिणाम प्रत्थो अ्रत्थ विरीहं परिरंामो । 
दव्वगुणपज्जयत्यो अत्यो श्त्यित्तरिव्वत्तो ॥१०॥ है 
पदार्थकी द्रव्यगुशापर्थायस्थंता--परिणामके बिना अर्थ नही, इसका अभिप्राय यह है 
कि पर्यायके, बिना द्रव्यका अस्तित्व नही । यदि कोई कहे कि ऐसा मलुष्य लाओ जो न बालक 
हो, न जवान हो और ने बृढा हो, तो बताओ किसी अवस्था विशेषके बिना केवल म॑चुष्य 
कँसे लाया जा सकता है ? जब भी श्र जहां कही भी मनुष्य मिलेगा, वह किसी न' किसी 
बाल-बृद्धांदि अवस्थासे युक्त ही मिलेगा । इसी प्रकार कोई भी पदार्थ पर्यायशून्य नहीं मिल 
सकता । जब भीऔर जहा कही भी पदार्थ मिलेगा, वह'पर्याय-सैयुक्त ही मिलेगा। जिसकी 
कोई पर्याय उपलब्ध नही, उसकी सत्ता क्या ?, बच्चे अक्सर खेल खेलमे किसी वॉलेकका 
बीमार मानकर उसके चिकित्सक बन जाते है और उसके भ्रच्छा होनेके लिएं दवा बंतलाने 
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लगते. है कि इसे आक्राशकी छाल,,धुआकी कोपल और अमरबेलकी जड लेकर गधेके सीगसे 
पीसकर पिलाःदो; जल्दी अ्रच्छा हो जायगा । पर जब उक्त,कोई चीज अपना अस्तित्व ही 
नही रखती।,तोः उनका समुदाय कसा ? 

पर्यायकी 'प्रतिक्षराः श्रवश्यंभाविता -- द्रव्यके बिसा पर्याय नही, पर्यायके बिना द्रव्य 
नही । जो वस्तु, जिस क्षण जिस रूपसे रहेगी, उसीकाः नाम, पर्याय है । पर्याय प्रतिक्षण नवीन 
नवीन, उत्पन्न होती रहती; है, पर वह प्रतिक्षणका परिणमन इतना सूक्ष्म होता है कि हम उसे 
जानः नही सकते. । कुछ कालके बाद ही हमे उसका ज्ञान होता है। कोई।बालक एक व पूर्व 
३॥ फुटका थ। और उसका वजन १।मन था ॥ आाज वर्षभरके उपरान्त वह ४ फुटका हो 
गया और वजने भी १ मन ५ सेर हो गया, तो यह परिवर्तेव एक साथ एक दिनमे ही नही 
हो गया । वह बराबर गत व्षसे ही प्रतिक्षण बढता हुआ' चला आ रहा है, पर प्रतिक्षणका 
परिवर्तत इतना सूक्ष्म था कि हमे उसका भान नही होता था । आज वर्षभरमे वह स्थूलरूप 
में सामने आया, तर्ब हमे, उसका ज्ञान हो सका । 

वस्तुका परिणमन तो अवश्यम्भावी है। कहीपर उस परिणमनके बाह्य _निमित्त 
दिखाई देते है और कहीपर नही | एक लडका दूर खडा हुआ किसी दूसरे बालककों अपनी 
भुखाकृति बिगाडकर चिढा रहा है और दूसरा चिढ रहा है । बताझ्नो, वह किसकी प्ररिणतिसे 
चिढ रहा है ? चिढ तो उसमे निज परिणतिसे है,,परन्तु निमित्त वह चिढ़ाने वाला बालक 
हो रहा है । यहॉपर बाह्य निर्मित्त दिखाई दे रहा है । पर कही बाह्य निमित्त दिखाई दे रहा 
है । पर कही बाह्य निमित्त नही होनेपर भी वस्तुका परिणमन बराबर होता रहता है । एक 
आराम हरासे पीला'हो गया '। यहाँपर जाहिरमे कोई बाह्य निमित्त नहीं है, फिर भी आमके 
रूपमे परिवतेत तो हुआ ही है॥ मुखकी उपस्थितिमे दर्पणमे जो रूप बनता है, वह प्रतिबिम्ब 
कहलाता है । यहाँ जो दर्षशमे परिशमन हुआ, वह ॒दर्पणका ही है, हां मुख उसमे निमित्त 
कारण अवश्य हुआ । इसी प्रकार जीवमे जो क्रोधादिर्प परिणमन होता है, उसमे कर्मका 
उदय निमित्त पडा करता है। पर सिद्धोसे जो परिणमन प्रतिक्षण हो रहा है, उसमे बाह्य 
नि्मित्त नही है । 

वस्तुविज्ञानक्ा फल विकारका पश्रसाव--प्रश्च---/हम जीवद्रव्य है, हमारा परिणमन 
हमसे हमारे ही निमित्तसे हो रहा है । दूसरे किसीके निम्ित्तसे मेरे भीतर परिणम्‌न नहीं 
होता ।” ऐसा, जाननेसे हमे क्या लाभ हुआ ? उत्तर--यह लाभ हुआ कि वैसा जाननेसे 
हमारे. भीतर वैसी ही ,श्रद्धा प्रगट होती है, ,उससे परमे राग, ढेप या मोह नड़ी होता 4 दसरे 


से इृष्ट-अनिष्टकी कल्पता नहीं जगती और इस प्रकार हम एक बडी आाकुलतासे भुक्ति पा 
जाते है । 
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वस्तुविद्ञानका फल राग, द्वेष, मोह, लिप्सा आदिको दूर १रना है। हमे कर्मके 
क्षयोपशमसे जो कुछ भी ज्ञान मिला है. उसका उपयोग हमे परसे ममत्व हटानेमे ही करना 
चाहिये । जो दुनियादारीकी बातोंमें ही अपने ज्ञानकां उपयोग करते है वे मानो हाथी पा 


करके उसंपर ईंधन ढो रहे हैं, श्रथवा राखके लिये चन्दनको जला रहे हैं, श्रथवा श्रमृत पा ४ 


करके उससे पैर धो रहे हैं, श्रथवा विन्तामणि रत्नको कौग्मा उडानेके लिये फेक रहे हैं । कुछ 
लोग इतने कजूस देखे जाते है कि केला खा करके उसके छिलकेकों भी चाट जाते है। पर 
हमे उन जैसी कंजूसी ज्ञानके पक्षमे लगाना चाहिये | हमे जितना भी ज्ञान प्राप्त है, उसे निर- 
न्तर आत्महितमे, स्वकल्याणमे ही व्यय करना चाहिये । सर्व ज्ञेयाकार वहाँ स्वयं प्रकट होंगे। 
उपदेशका विशुद्ध प्रयोजन-- प्रश्न --यंदि ऐसा है, तो फिर भ्रापको भी झ्रापका ज्ञान 
अपने ही कल्याणमे लगाना चाहिए। हमारे लिए उपदेशादि क्यों देते हैं ? उत्तर--झापका 
कहना ठीक है, हमे अपने ज्ञानकां उपयोग स्वकल्याणमे ही करना चाहिए । फिर भी हम जो 
उपदेशादि देते हैं, वह अपने ज्ञानकी रक्षाके लिए ही देते है | ज्ञानकी ऐसी विलक्षण बात है 
कि ज्यो-ज्यो इसे हम खर्च करते हैं, त्यो-त्यो यह बढता है श्लौर जब हम श खर्च बन्द 
कर द्वेते हैं भ्र्थात्‌ दुसरोको नही देते है, तब इसकी वृद्धि रुक जाती है और ज्ञानको जग लगना 
शुरू हो जादा है। कहा भी है-- 
सरस्वतिके भडारकी, बडी अपूरव बात । 
खर्चेते यह बढ़त है, बिन खर्चे घट जात ॥ 

' लोग ज्ञान पा करके दूसरोंके साथ शास्त्रार्थ करते है, वांद-विवाद करते है और 
दूसरोकी नीचा दिखानेका प्रयत्न करते हैं । पर यह ज्ञानका, विद्या पानेका दुरुपयोग है। इसी 
प्रकार धन पा करके लोग मदान्ध हो जाते है, उन्हे फिर दूसरेके सुख दु खका कुछ ख्याल 
नही रहता । रात दिन विषयोंके सेवनमे ही उलमे रहते हैं। उनकी यह दशा यहा तक बढ 
जाती है कि यदि कोई सुगुरु उनके भलेकी बात कहे, तो उन्हे वह विषसी लगती है। किसी 
झ्राचार्यने उनकी यह दशा देखकर कहा है-- 

न श्यूण्वन्ति न बुध्यन्ति न प्रयान्ति च सत्पथम | 


के प्रयान्तो5पि न कार्यान्‍्त धनान्धा इति चिन्त्यताम ॥ ॥॒ 
श्र्थात्‌ घनके मदसे अन्धे हुए पुरुष प्रथम तो अपने कल्याणकी बात सुनते ही नहीं 

है-। यदि लोकलाजवश सुन भी लेवें;तो उसे समभते नहीं हैं । यदि समझ भी लें, तो कै 
सुमार्गपर चलते नही हैं । यदि चार जनोंके कहने-सुननेसे चलें भी, तो कार्यके श्रन्त तक रह 
पहुचते बीचमे ही अटक जाते है, घनान्धोकी यह दशा विचारणीय है । इसी प्रकार लोग 


शक्तिबलको पाकर उसका उपयोग दूसरोको पीडा पहुचानेमे करते हैं । वे शिकार खेलकर, 
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गरीबोको सताकर और निहत्योपर वार्र करके अपनेकों शक्तिशाली होनेका गौरव अनुभव 
करते हैं। पर समभदारोकी बातें इनसे विपरीत ही हुआ करती है | किसीने कितना सुन्दर 
कहा है -: । 

विद्या विवादाय धन मदाय, शक्तिः परेषां परिपीडनाय । खलस्य साधोविपरीतमेतद्‌, 
ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय ॥१॥ श्रर्थात्‌ यदि दुर्जन मनुष्यको विद्या मिलती है, तो वह दूसरो 
से विवाद करता है, धन मिलता है, तो वह गवे करत है और शक्ति मिलती है तो वह 
दूसरोको पीडा देता है । पर जो सज्जन होते है, साधु होते है, उनकी विद्या दूसरोके ज्ञान 
बढानेके काम आती है, उनका धन दानके काम आता है और उनको शक्ति दूसरोकी रक्षाके 
काम्त आती है। 

वस्तुकी सामास्यविशेषात्मकतामे द्रव्य गुर पर्याथकी सिद्धि--कोई भी वस्तु परिरा- 
मनके बिना नही रहती । द्रव्य, गुण, पर्यायमे रहनेसे हो उसका अस्तित्व है | वस्तु पर्यायके 
बिना सत्ताको प्राप्त नही हो सकता । मनुष्यपर्यायमे रहनेपर जो हालतें उस पर्यायके स्वभाव 
से है, यदि उन्हे न माना जाय, तो मनुष्यत्व क्या रहेगा ? यदि किसीसे कहा ज्याय कि मनुष्य 
को देखो, पर उसके बालपन; डवानी और वृद्धपनकों मत देखो, तो बताओ्रो--क्या देखा जा 
सकता है ? हाँ, उन सब पर्यायोमे अन्वयरूपसे रहने वाला जो कुछ है, वह मनुष्य ज्ञानके 
द्वारा जाना जा सकता है । वस्तु एक है, वह कोई न कोई हालतमे रहती ही है | जो हालत 
है, पर्याय है और जो प्रत्येक हालतमे अन्तर एक स्वरूप है, वही द्रव्य है। यह हालत द्रव्यसे 
पृथक नही है । परन्तु अवस्था क्षणभरकों रहती है और द्रव्य अनेक अवस्थाश्रोको पार करता 
हुआ त्रिकाल रहता है, इसलिए पर्यायसे द्रव्यका पृथक्‌ स्वरूप हुआ । वर्तमानमे तो द्रव्य उस 
पर्यायमय है । वस्तुकी उपलब्धि परिणमनसे पृथक ज्ञानगम्य तो है, १रच्तु वस्तुमे पृथक नही 
मिलेगी, क्योकि वस्तु सामान्यविशेषात्मक हो होता है। जब हम ज्ञाननयके द्वारा उस वस्तुके 
सामान्य भावका बोध कर रहे है, तब हमारे ज्ञानमे सामान्य भाव तो पृथक्‌ स्वरूपसे, ज्ञात 
हुआ, फिर भी ऐसा जानने वाला मै भी सामान्यविशेपात्मक रहा तथा जिस वस्तुका वह अश 
ज्ञात हुआ वह भी सामान्यविशेषात्मक है। ' 

श्रविष्वग्भावकी दृष्टिसे सिद्धि--श्रनादिकालसे इस जीवने पर्यायमात्रको तो समभका, 
अपनी क्षरितक विकार अवस्थाओको आत्मपदार्थरूपसे माना, परन्तु प्रतिपर्यायमे नित्य प्रकाश- 
मान, अनाइनन्त, अखड श्र वस्वभावी निज ज्ञायकभावकों नही पहिचाना । उसका लक्ष्य द्रव्य- 
हृष्टिसे होता है । वह द्रव्य पर्यायके बिना नहीं है, फिर भी पर्यायके भेदको गौण करके नित्य 
अखड स्वभावसे जो बता है उसके लक्ष्यसे पर्यायका विकल्प मिटता है और पश्चात्‌ प्रमार्थ 
का अनुभव होता है । इसी उपायसे पर्यायवी निर्मलता प्रगट होती जाती है । 
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आत्माकी पर्यायें जाति-अपेक्षा सक्षेपसे तीन प्रकारकी है--शुभ, श्रशुभ और शुद्ध । 
हम इन्हीं पर्यायोंके करनेमे समर्थ है, किन्तु जगत॒के किसी परमाणुमात्रका परिवतेन करनेमे 
हम समर्थ नही हैं। जैसे हम अशुभ विचार कर लें या शुभ विचार करें, या शभ अशुभ 
दोनोसे रहित केवल ज्ञाताद्रष्टा रहे, हममे क्या पर्याय 'होती है, वह मुझमे उस काल प्रभेदरूप 
से बतंती है, इसी तरह जिन-जिंन द्रव्योमे जब जो पर्याय होती है, तब वह वहा अभेदरूपसे 
वर्तती है । इस प्रकार निजसे ही द्रव्य श्रौर पर्यायकी अपुथकता जानने सममने वाला भोही 
श्रज्ञानी नही हो सकता, उसमे कतृत्ववुद्धि नही जग सकती ॥ द्रव्यके यथार्थस्वरूपका बोध 
मोहभावके नाशका कारण है। जो कार्य जिस उपायसे होता है, उसकी सिद्धि उस्ती उपायसे 
होती है। 

परिणमनशुन्य वस्तुका श्रभाव--यदि वस्तु परिणमनशून्य हो, तो वह वस्तु तो गधे 
के सीगकी तरह शून्य होगी । जब परिशमन नही तब चर्चा किसकी ? परिणमनशुन्य वह 
वस्तु तो गप्प नही, महागप्प है । गप्पमे भी द्रव्य, गुरा, पर्याय मिलेगा, उसका श्राश्रय मिलेगा, 
परन्तु परिणमनशुन्‍्य उस हौवाकी हम क्या चर्चा करें | इसलिए द्रव्य, गुण और पर्याय पृथक्‌ 
सत्ताक नही मिलेंगे, और न किसीकी पर्याय किसी भ्रन्यकी सत्तारूप ही मिलेगी। सर्व पदार्थ 
स्व-स्वमे ही स्थित है । यदि परिणमनशून्य वस्तु मानी जाय, तो हमे लोकमे बताझ्ो कि दूध, 
दही, घी, छाछके अ्रतिरिक्त गोरस कया है ? यद्यपि यहा गोरस भी द्रव्य नही, पर्याय है, तो 
भी दृष्टान्तको प्रगट करनेके लिए यह समर्थ इृष्टान्त है। देखो--दूध गोरस है और दही भी 
वही गोरस है, छाछ, घी भी वही गोरस है । फिर भी जो इन पर्यायोमे से 'किसी एक पर्याय 
रूप ही न रहकर सबमे अनुगत है, वह गोरस आपको कभी दिख भी सकता है ? नहीं दिख 
सकता, किन्तु ज्ञानगम्य अ्रवश्य है। यही कारण है कि गोरसका त्याग्री सर्वत्यागी कहलाता 
है । परन्तु दूध या दहीका त्यागी गोरसका त्यागी नहीं कहलाता । इसी बातको आप्तमीमासा 
मे समन्तभद्राचार्यनें कहा है-- 

पयोव्रतों न दध्यत्ति न पयोञत्ति दधिब्नत- । 
ग्गोरसब्रतो नोभे, तस्मात्ततत्व त्रयात्मकम्‌ ।। 

जो पयोक्रती है अर्थात्‌ जिसने केवल दूध खानेका ही नियम ले रखा है, वह दही नहीं 
खाता । जो दही खानेका नियम वाला है, वह दूध नही खाता और जो श्रगोरसव्रती है अर्थात्‌ 
जिसने गोरस खानेका ही त्याग कर रखा है, वह न दूध ही खाता है श्रौर न दही ही “खाता 
है । इससे सिद्ध होता है कि तत्त्व त्रयात्मक है श्र्थात्‌ वस्तु उत्पादव्ययप्नौव्यात्मक है । दूध, 
दही आ्रादिमे जो रहता है, वही गोरस है, पर उसे दूध आदिसे प्रथक्‌ नही कर. सकते और न 
उसे पृथक्रूपसे बताया ही जा सकता है । जो कुछ भी कहा जायगा, वह हंध दही शरादि झुप 
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ही होगा । पर्याय तो समभमे आ जायगी, पर द्रव्य समभझमे श्रानेपर भी बताया नहीं जा 
सकता । गोरसके बिना दूध दही आदि नही और दूध-दहीके बिना गोरस नही, द्रव्यके बिना 
पर्याय 'नही और पर्थायके; बिना द्रव्य नहीं । 

केवलीके श्लौर सामान्‍य जनोंके ज्ञानमें श्रग्तर--प्रश्न--केवलीके और सामाक््यजनोके 
जाननेमे -क्या श्न्तर है ? उत्तर--सामान्य जन तो कुछ अशको जानते है, क्रमसे जानते है, 
अस्पष्ट जानते है, परलन्तु-केवली भगवान तीन लोक, तीन कालके स्व पदार्थोको एक साथ 
स्पष्ट जानते हैं । ज्ञानका स्वभाव जाननेका है । जब हम श्रनेक विध्न बाधाश्रोंके रहते हुए भी, 
ग्रावरण कर्म और इन्द्रियकी प्रंतिबन्धता होते हुए भी इतना जानते है, तो जहाँ सर्वे आवरण 
ग्रौर सर्व प्रतिबन्ध न्रष्ट हो गये, उनका ज्ञान इतनी सीमाको ही जाने, ऐसी प्नियामक व्यवस्था 
करने वाला कौन है ? कोई नही । तब उनका ज्ञान नियमसे द्रव्य, ज्ञेत्र, काल, भाव सभी 
अपेक्षाओसे अ्रमीम है, सबको स्पष्ट जानता है।। अर्थात्‌ सब जैसे निज़ ज्ञेयाकारकों जानता है। 

यथार्थ ज्ञानके बिना दुर्देशाकी माजनता--वस्तुके बिना पर्याय नही रह सकती । 
यह दीखने वाली पर्याय है, पर ज्ञानसे बत्रूकालिक अनुगत द्रव्यक्रों जान सकते है । यह जो 
'सामने-खडा खम्भा दिखाई देत्ता-है, वह भी पर्यायरूप है । यह इसी रूपमे सदा स्थायी नही 
रहेगा, किन्तु उसकी विभिन्‍न- पर्यायोमे पुद्गलद्रव्य बराबर अनुगत रहेगा । यही बात स्व 
चेतन-श्रचेतन द्रव्योमे समभाना -चाहिए। इस प्रकार ग्रदि तत्व समभमे आ गया, तो बेडा 
पार है, अन्यथा सब बेकार है। जैसे मोही जीव!स्त्री पति झादिके साथ विषय भोगकर अपनी 
'शारीरिक शक्तिको खोकर, सुख मानता है, उसी प्रकार अज्ञानी जीव बाहरी पदार्थोक्े जानमे 
देखनेमे ही अपनी ज्ञानशक्तिको -खोकर अपनेको ज्ञानी श्र विद्वान मातता है । जो ज्ञान 
आत्मज्ञान पैदा न करे, वह अज्ञान या कुज्ञान ही है। इसलिए हमे वह्मपदार्थोकी श्लोरसे 
उपयोग हटाकर उन्ही तत््वोको जाननेका प्रयत्न करना चाहिए जो कि ग्रात्माके लिए हित- 
कारी हो । उन्हीं लोगोकी सग्रति करना चाहिए, जिनसे हमारे ज्ञान, ध्यान और चारित्रकी 
वृद्धिमि सहायता मिले ७ उन लोगोकी सगति कदाचित्‌ भी नहीं: करना व्वाहिए, जिनसे हमारा 
चारित्र बिगडे, हमारे बिच्वार-दुरे हो ओर सयममे बाधा आवे । हमे अपने दिन रातके २४ 
घटोका हिसाब रखना चाहिए कि हमारा कितना समय भले कार्योमे लगता है, या देकर 
जाता है । मनुप्यजीवन ऋचम्ोल है, इसकी एव-एक बडी रुपया व्यय करनेपर भी नही,मिल 
सकती है । आज हमे इसके बहुमूल्यपनेका ज्ञान नही होता परन्तु जब हम. दुर्गतियोमे पहुचत्ते 
है यदि कुछ विवेक जगे-तब" वहा इसकी कीमतका पता लगता है । जरा बैज्गाडीमे ज़ुते और 
बोझ ढोने वाले इन बैलोकी ओर तो देखो, जो देचारे आँसू बहा-बहाकर गाडीको, खीच, रहे 
(हैं और मानो व्यक्त ऋूपसे हॉकने वाले, और देखने वालोले कहते है कि हे मनुप्यो, हमने 
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उस जन्ममे माणचार किया, भली बात कहने वालोंसे लब्नेके लिए तैयार रहे और लेकर 
किसीका देना नहीं समझा, उसका फल आज बैल बनकर भोग रहे है । तुम लोगोने यह 
मानव देह पाया है, तो हमारे समान व्यर्थ मत खो देना, अन्यथा हम जैसे बनकर दिन रात 
कष्टसेवनमे हो समय बिताना पडेगा, दिनभर कठिन परिश्रम क्रनेपर भी वक्तपर घास पानी 
भी नसीब नहीं होगा । ये पूछ हिलाकर पीछे-पीछे भागने वाला कुत्ता भी मानो हमसे कह 
रहा है कि है मानव देहघारी, तू मायाचारी करके किसीकी खुशामद मत करते फिरना । यदि 
दूसरेकी खुशामद करते फिरे और अपने भाई बच्धुओक्गे काटनेके लिए दौडते फिरे, तो मेरे 
समान तुम्हे भी कुत्तेका देह धारण करते भौर इधर-उधर पूछ हिलाते फिरना पडेगा । इस 
प्रकार जिस किसी भी देहधारीको ओर हम देखें, वह अ्रपत्ती मृकभाषामे कोई सकेत करके 
सावधान कर ही रहा है। 

निराश्रय परिणमनका अभाव--जो पर्णयका आश्रयभूत है, वही पदार्थ है, तत्त्व है, 
द्रव्य है । यदि पर्यायका कोई आश्रय नही माना जायेगा, तो वह निराश्रय कहाँ ठहरेगा। ? 
जो निराश्रय परिणाम होता है, वह तो शून्‍्यके समान कोई वस्तु नही है । | सज्जनने 
अपने मित्र॒को पत्र लिखा कि तुम्हे मेरे पृत्रकी शादीमे भ्रवश्य शामिल होना चाहिये और 
नियत समय पर मेरे घर झा ही जाना चाहिये । मित्रने लिखा, आपकी आझ्ाज्ञा जरूर पालन 


/ करू गा और सिरके बल दौडा आऊगा। जब शादी हुई और मित्र शामिल नहीं हुए, दो 


उसने मिन्रको पत्र लिखकर उलाहना दिया । उसने उत्तर दिया कि मैंने लिखे मुताबिक श्रापके 
यहाँ सिरके बल चलनेकी बहुत कोशिश की, मगर कामयाब न हो सका । बढके बाते करना 
पोलखातेकी हुआ करती हैं । पर्यायशुन्यके वस्तुकी बात भी पोल ही है, जिसका कोई आश्रय 
नही, जड-मूलका पता नही, वह अवस्तु ही समझना चाहिए । प्रतिसमय वस्तुमे एक एक 
के परिणमन होता है । 

एक बुढियाके चर्खेका तकुआ टेढा हो गया, वह लुहारके पास गई शऔर बोली, इसका 
टेढापन निकाल दे । वह बोला दो टका लूगा । उसने हा भरदी । जब लुहारने उसका तबुशा 
सीधा कर दिया और पैसे मागे तो वह बुढिया बोली--हमारे तकुएका टेढापन हमे दो और 
अ्रपनी मजदूरीके टका हमसे ले लो | लुहार बेचारा यह उत्तर सुनकर बहुत चकराया। वह 
तकुवेका टेढापन कहासे दे ? वह टेढापन तो एक पर्याय थी जो उसे रीघा व रते * मय ञ्सी 
मे विलीन हो गई । अब वह उप्तमे न सदुभावरूप ही है और न भ्रन्तगु प्तरूप ही है ये 
द्रव्यमे प्रतिक्षणभावी पर्याय नष्ट होती हुई नवीन पर्यायको उत्पन्न दरती रहदी है, य्टो 


प्रम्परा है, जो आगे भी अनन्त काल तक चलती रहेगी । तकुवेके टेढ्पनवी 
है । जब किसी वक्त जवान थे श्रौर श्राज 


्ऊ 
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 घिलीनताने ही उसके सीघेपतका रूप धारण किया 
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बूढे हो गये, तो बताओो-हमारी ज्वानी वहा चली गई ? क्‍या शरीरके भीतर छिप गई ? 
शरीरको चीरकर भी देखे, तो उसका कही पता नही चलेगा । मानना -पडेगा कि वह जवानी 
क्रम-क्रमसे बुढापेरूपमे परिणत हो गई । न 

चचासे शिक्षाका लाम--देखो भैया | हमने इस प्रकार आपसे चर्चा एक घटे भर की, 
पर इसमे धर्म क्या श्र कितना हुआ ? इसका निष्कर्ष यही है कि हमे ग्राजकी च्चासे यह 
श्रद्धानं हृढ हो जाना चाहिए कि प्रत्येक द्रव्य स्वतत्र है। मै भी स्वतन्त्र द्रव्य हु और मेरी 
गुण पर्याय भी स्वतत्न है। चर्चा धर्महृष्टिके लिये होती है । सिद्धान्तमे बाह्य द्रव्यकी भी चच/ये 
है, जैसे---महामत्स्य इतना लम्बा चौडा है, चौइन्द्री भौरा एक योजनका होता है, इत्यादि 
. बतावों इस चर्चासे वया लाभ है ? यही कि हमारी हृप्टि उन विकारी परिणामोपर जाये कि 
, जिनके कारण उन पर्यायोमे उत्पप्न होना पडता है परन्तु जावे उन परिणामोके निपेषका 
लक्ष्य रहते हुए । त्रिलोक और त्रिकालकी चर्चाका भी यही उद्दं श्य है कि हमारी दृष्टि उस ओर 
जाय, जिसके कारण हमें सर्वत्र परिभ्रमण करना पडता है। कहनेका सार यही है कि तत्त्वको 
स्वतन्त्र समभकर रवरूपमे लीन रहो । 

श्र्थवी द्व्यगुणपर्यायस्थताक्रा विश्लेषण--इस गाथाको उत्तर पक्ति बहत माननीय 
है “दव्वगुरएपज्ज्यत्यों अत्थों अत्थित्तरिव्वत्तो” जो द्रव्यगुण पर्यायमे स्थित है द्रव्यगुणपर्याय- 
सूचक उत्पादव्ययश्रौव्यमय अस्तित्व करके रचा हुआ व रच रहा है यह अर्थ अनुभवनीय 
होता है । यहाँ चर्चनीय पद चार है---१-पर्याय, २-गुण, ३-ध्रव्य, ४-प्रर्थ । पर्याय तो 
प्रतिक्षण वर्ततारूप है, विनाशीक है, एक वस्तुमे अनेक सहभावी परिणमन पाये जाते है उनकी 
शक्तियोका नाम गुण है । ये गुण ध्र्‌ व होते है 5कालिक सर्वे अवस्थावोमे एकरूप गुणरूप रहते 
है इसीसे यह सामान्य कहलाते है, इन सर्व गुरोका अभेद एक पिण्ड 5. सामान्य रूप रहता 
है वह द्रव्य है । इसमे पर्याये अन्तर्लीन है अ्रत गुणपर्ययवदूद्वव्य भी इसका लक्षण है । द्रव्यदृष्टि 
करते हुए सामान्य अ्रभेदरूप दृष्टि इसी हेतु हो जातो है । अब अर्थ क्या है ? द्रव्य गुणा पर्यायमे 
व्यवस्थित परन्तु क्सी एक दृष्टिसे रहित समग्र अनुभवनीय जो वरत्‌ है वह अर्थ है यही परम 
भूतार्थ है । इसके अतिरिक्त जो भी दृष्टि है वह सब »श है। यहाँ ४«के समक्ष द्रव्य विशेष 
है, द्रव्यके समक्ष गुण विशेष है, गुणके समक्ष पर्याय विशेष है। अर्थ कभी विशेषरूप ,नही 
बना, अर्थकी ये विशेषता है । देखो भैया | द्रव्य तो अभेदसामान्य है वह भी अचुभवके समक्ष 
विशेष है, आखिर अभेदरूपसे तो भेद किया गया । यहाँ वस्तुका स्वरूप चल रहा है। प्रत्येक 
वरतुकी पर्यायें प्रतिक्षण बदलती रहती है और नवीन उत्पन्न होती रहती है | उन प्रतिसमय- 
भावी पर्यायोमे ल्‍छो अन्वयरूपसे चलता रहता है, उसे ध्रौव्य कहते है जो नवीन पर्यायें पैदा 
होती है उसे उत्पाद कहते है और जो पूर्व पर्याय नष्ट होती है उसे व्यय कहते है । इस 
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भ्रकार उत्पाद, व्यय और श्रीव्ययुक्त वस्तु है । यही सूत्रकार श्री उमास्वामीने कहा है--- 
उत्पादव्ययप्रौव्ययुक्त सत्‌ । (तत्त्वार्थ० अ० ५) देखी भैया ! सर्वत्र पर्यायोका प्रवाह चल रहा 
है । उनमें जो श्रत्वयरूपसे चल रहा है, वह सामान्य कहलाता है । जो पर्यायोका प्रवाह है, वह 
विशेष है । जो सामान्यमे विशेषोमे और उन सब व्यक्तियोमे रहे वह द्रव्य है। एक मनुष्य 
मरकर देव हो गया । यहा मनुष्यपर्यायका तो व्यय हुआ और द्धेवपर्यायका उत्पाद हुआ्ा । 
इन दोनोके बीच क्या केवल सामान्य तत्त्व है ? नही | क्या केवल विशेष तत्त्व है ? नही । 
तो क्या अर्थ हुआ ? तीनोका समुदायरूप जो त्तत्त्व है, वही सत्य है । 

सामान्य विशेषकी द्विडिघताका भाव--सामान्‍्यके दो भेद है--ऊध्वैतासामान्य और 
तियेक्सामान्य । एक ही वस्तुकी आगे-ग्रागे होने वाली अनेक पर्यायोमे रहने वाले सामान्यको 
ऊध्वंता सामान्य कहते है । एक समयमे भिन्न-भिन्न स्थानोमे पाये जाने वाले पदार्थोमि जो 
समता होती है, वह तिर्यक्‌ सामान्य कहलाता है । द्रव्य सामान्यरूप है, पर्याय विशेषरूप है । 
सामास्मके दो भेद हैं, उनमे द्रव्य ऊध्वंता सामान्यरूप है| मेरी दितनी पर्यायें हैं, उनमे चलने 
वाला जो ऊध्वंतासामान्य है, उसीमे द्रव्य है, वही द्रव्यका सूचक है, एकत्वका सकेतक है । 
विशेष भी दो प्रकारके होते है--सहभावी विशेष और क्रमभावी विशेष । जो एक साथ रहे, 
उन्हे सहभावी विशेष कहते है । जो क्रमसे होने वाले विशेष हैं, उन्हे क्रमभावी विशेष कहते 
हैं । आ्ात्मामे ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य ग्रादि एक साथ रहते है, भ्रत. उन्हे सहभावी विशेष 
कहते हैं । इन्हीका दूसरा नाम ग्रुण है | क्रमभावी विशेष क्रमसे होते हैं और उन्हे ही पर्याय 
कहते हैं । वस्तुकी अखडता जाननेके लिए उक्त तत्त्वोका जानना आवश्यक है । कया प्रतिसमय 
होने वाली पर्यायें ही वस्तु है ? नही | तो क्या सामात्यभाव ही वस्तु है ? नही, तब क्‍या 
शक्तिमात्र वस्तु है ? नही । त्रस्तु तो द्रव्य, गुण, पर्यायमे व्यवस्थित है । वस्तुको समभनेके 
लिए व्यापक दृष्टि बनानी पडती है । सहभावी विशेपरूप गुणोंमे और क्रमभावी विशेषरूप 
पर्यायोमे जो रहता है, वह द्रव्य है । 

परिणमनकी निरस्तरभाविता--पूर्वे पर्यायका व्यय और नवीन पर्यायका उत्पाद होते 
हुए भी जो दोचोमे अन्वयीरूपसे विद्यमान है, वही सत्त्‌ है । जो उक्त तीनोसे रचा गया और 
रचा जा रहा है, वह द्रव्य है, वस्तु है| द्रव्यमे ऐसा नही होता कि एक बार तीनोसे रच दी 
गई, भ्रव उसे श्रागे कुछ नही करना है । प्रतिसमय वह तीनोसे रचा जा रहा हैं और आगे 3 
प्रतिसमय तीनोसे रचा जाता रहेगा । इससे सिद्ध हुआ कि व्स्तु परिणमनस्वभावी है । न 
का स्वभाव दस्तुओको भलकाना है । उसे कही भी रखो, वस्तुका प्रतिबिग्व उसमे पडेगा ही । 
यदि उसे सन्दृकमे बन्द करके भी रख देंगे, तो भी उसमे सन्दूकका ही अतिबिम्ब 85 पे 
उसे कपडेसे लपेटकर रखेंगे तो उसमे उसका ही प्रतिबिम्ब पडेगा । बिना भ्रतिविम्ब पड़े दष्ण 
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रह नहीं सकता । इसी प्रफार बरतुका स्वभाव भी परिणंमनणीर है । ज्हाँ कही भी रहेगा--- 
निरन्तर परिणगमन करता ही रहेगा । 

रखे गंगा लदीवा पुल है | उसके ऊपरसे नहर निकाली गई है । एस पुलमे ऊपरसे 
पानी ऋरता है | उजीनियरोका वहना हे कि जिस दिन उसका ऋग्ता बब्द हो जायया, उसी 
दिन बह टूट जायगा । यह तो एक लीकिक हृष्टान्त है, पर यही वात वर्त्म लागू होती हैं 
कि जिस क्षण वस्तका परिणमत वद हो जायगा उसी वत्त उसदा अरिदित्त समाप्त हो 
जामगा । बनना, विगइना झौर बनी रहना ही वस्तुका घरन॒त्व हैं। एकके बिना दूसरेका 
अस्तित्व कैसा ? कल्पना करो--बदि कोई बने नहीं, तो विगडे दया ? दि बिगड़े नहीं, तो 
तने बया श्रौर यदि बने वियदे नही, तो बना रहे बया ? दि बोई उना नहीं रट, तो बने- 
बिगड़े बया ? जो घनी हे, तो वह सदा धनी ही रहेगा, ऐसा नही हो सद ता है । परिवर्तन 
अ्रवश्यम्भावी है । हम भी बनते, दिगइते श्रौर बने रहते हैें। 

हृदयस्पर्शा भावकी श्रावर्पयकता--भैया ! इस पर्यायका भी व्यय होगा, इसकी वात 
नो हम वहुत करते है श्रौर बिनीके मरनेपर श्मशानमे वराग्य भी सबको बहुत पँदा होता 
€ । ससार क्षणभगुर टदिखने लगता है ओर ऐसा लगने लगता है मानों हम अ्रभी ससारका 
परित्याग कर देंगे । पर बताश्रो भीतर दिलमे चोट कितनोंके लगती है ? म्रतकको जला करके 
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जीवित बच गये है, तो समझना चाहिए कि धर्मसेवन करनेके लिए ही बच गये है ? इसलिए 
हमे अपना समय घर्मसेवनमे ही लगाना चाहिए । यदि किसीसे पूछे। कि आप कितने वर्षके है, 
तो वह उत्तर देता है कि हम ३७ वर्षके हैं परन्तु यह भूठ है । हम अनादिकालसे चले झा 
रहे है, इसलिए उत्तर यह देना चाहिए कि हम अनन्त वर्षके बूढ़े हैं और यदि किसी विशेष 
जिन्दगीसे मतलब है तो देखो धर्मके बिना जिन्दगी कोई जिन्दगी नही । अत यह अ्रनस्तकाल 
का जीवन तो व्यर्थ हो गया समझना चाहिए । जबसे हमारे भीतर घर्मभाव जाग्रत हुआ, पर 
से लक्ष्य छूटा, तभीसे हमारी जिन्दगी प्रारम्भ हुई समझना चाहिए । सुखकी प्राप्ति सुखके 
उपायसे मिलेगी । सुखकी प्राप्ति धमसे होती है, इसलिए सुखकी कामनावालोको धर्मका पालन 
करता चाहिए | हम गृहस्थीकी लम्बी चौडी शान भले ही बना लेवें, पर उससे क्या ? सप्तम 
नरकका नारकी एक बार सुखी हो सकता है, यदि उसके श्रद्धा जग जाय और सम्यवत्व 
उत्पन्न हो जाय । पर गृहस्थीमे फसे मिथ्यात्वी मनुष्यके सुखक्षी कल्पना नही की जा सकती । 
जिसकी तरगोमे सप्त तत्त्वका श्रद्धान है, ज्ञायकभावको श्रद्धा है ऐसा सम्यवत्वी नारकी सुखी है, 
पर भोगासक्त मिथ्यात्वी मनुष्य सुखी नही है। भ्रत अशुद्धोपयोगका सम्बंध सुखका बाधक 
जानकर उसे त्यागें। 

क्रियाफलकी श्रालोचता -- अथ चारित्रपरिणामसपर्कंसभववनों शुद्धशुभपरिणामयोरु- 
पादानहानाय्‌ू फलमालोचयति--अ्रब चारित्र परिणामके सपर्कके सभववाले या जिनमे चारित्र 
परिणामका सपके व सभवपना है ऐसे शुद्ध श्रोर शुभ परिणामके उपादेय हेयपनाको प्रगट 
करनेके लिए फलका विवेचन करते है-- 

लोकमे ऐसा व्यवहार है कि जब किसीसे किसी चीजका त्याग कराना हो, तो उससे 
फलकी चर्चा करनी पडती है। फल सुन करके मनुप्यके भाव स्वय हेय पदार्थों छोडनेके 
हो जाते हैं। आज लोगोमे रात्रिभोजनका प्रचार बढ रहा है, तो रात्रिभोजन करना दुरा है 
इसे छोड दो, ऐसा करनेसे काम नही चलेगा । उसे छुडानेके लिए हमे रात्रिभोजनसे होनेवालो 
बुराइयोको बताना पडेगा कि देखो रात्रिमे भोजन करनेसे सेकडो कीडे-मकोडोका घात होता 
है । यदि जीव दिख जाय, इसलिए प्रकाश रखते हैं, यदि ऐसा कहा जाय तो उसके निरिर्तिसे 
और भी पतगे वगैरह श्राकर दीपकपर श्र भोजनमे रिरते हैं। सो छुद विचार लो यदि 
भूलसे ठीक तौरपर न दिखाई देनेसे जू पेट्मे चला जाय तो ज्लोंदर रोग हो जाता है ! यदि 
मकडी चली जाय तो कोढ निकल आता है। यदि कही जहरीला कोई दीव जन्तु भोजनमे 
गिर जाय तो खाने वालोंके प्राण तक चले जाते है। एक वारकी वात है कि एक बरात 
किसी राजिभोजीके घर आई । वरातके लिए खीर पकाई गई । कि 6 पकते समय बल 
कही घुवा वगैरह लगनेसे छिपकली खीरकी कढाईमे गिर पडी । वरातियोवों खीर परोसी गई 
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ओ्रौर उन्होने खाई । प्रात काल कितने ही बराती सोतेके सोते रह गये अर्थात्‌ मरे ६ए पाये 
गये । उनके शरीर हरे पीले हो गये थे । जाच करने पर पता चला कि बची हुई खीरमे एक 
छिपकली पडी हुई है । इस प्रकारके अनेक अनर्थ हम प्रतिदिन देखते ओर सुनते है। इनसे 
बचने के लिए हमे रात्रिभोजनक। त्याग करना आवश्यक है। इस ही शैलोसे विकल्‍प दूर हो 
सकता है । यह मोक्षमार्गका प्रकरण है, अत उसके बाधक राग विकल्पको दूर करनेका उपदेश 
है, जिसमे अशुभोपयोगका राग प्राय सबकी समभमे आता है सो वह तो प्रसिद्ध है, ' यहाँ 
शभोपयोगका वर्णन शेप न्यायसे करते है भ्र्थात्‌ इसी प्रकार कुन्द-कुन्द स्वामी भी शुभोपयोग 
का फल बताकर उसकी हेयताको और शुद्धोपयोगका फल बताकर उसकी उपादेयताको बत- 
| 
न हृष्टिकी उपस्मिता--जों शुद्धोपयोग पर चलेगा, उसके बीचमे शुभोपयोग होगा ही । 
परन्तु उसे उपादेय नहीं समझना चाहिए । चलते वक्त हमारी दृष्टि दार हाथ आगे रहती है, 
पर पैर तो दृष्टिके चार हाथ पीछे ही चलते है। यही क्रम है अतः उद्देश्य हमेशा ऊचा 
रखना चाहिए । खेती अन्त उत्पन्न करनेके उद्देश्यसे की जाती है, घास फूसको उत्पन्न 
करनेके लिए नही । यह तो स्वय ही उत्पन्न हो जाता है। यदि कोई खेती घास-फूसके पैदा 
करनेके लिए करे, तो वह समझदार नही कहुलायगा । इसी प्रकार यदि कोई चारित्रको 
शुभोपयोगके लिए ध१रण करे, तो यह भी बुद्धिमान नही जानना चाहिए । शुद्धोपयोगके मार्ग 
पर चलनेवलिके शुभोपयोग तो स्वय होता ही है। शुद्धोपयोग शुभोपयोगसे नही होता किन्तु 
शुभोपयोगके अननन्‍्तर ही होता है, अ्रशुभोपयोगके श्रनन्तर नही । हम पूजनके श्रन्तमे जो इष्ट 
प्रार्थना करते है, उसके शब्दोपर ध्यान दीजिए। शुभोपयोग करते हुए भो शुभोपयोगका 
निषेध भलक रहा है । तब पादी मम हृदये, मम हृदय तब पदहये लीनम । तिष्ठतु जिनेन्द्र 
तावद्यावल्तिर्वाणसम्प्राप्ति: ॥ शर्थात्‌ है जिनेन्द्र, तुम्हारे दोनो चरणकमल मेरे हृदयमे रहे और 
मेरा हृदय तुम्हारे दोनो चरणकमलोमे लीन रहे । कब तक ? जब तक कि मुझे निर्वाण॒की 
प्राप्ति न हो । कितना साफ कथन है कि हम तुम्हारे चरणोकी भक्तिरूप शुभोपयोगको तब 
तक ही उपादेय मानते है, जब तक कि निर्वाणकी प्राप्ति नही होती । इससे शुभोपयोगके हेय- 
पना स्वत सिद्ध हो जाता है । शुभोपयोगकी चिता मत करो, शुद्धतत्त्वके लक्ष्यसे बतंत्ते रहो । 
अ्न्तःप्रकाश--बडेसे बडा साधु भी अपनेको मैं साधु हू यो साधुपनका अनुभव नही 
करता । वह यही अनुभव करता है कि मैं ज्ञायक भाव रूप ही हु । पर उसके साधुकी 
क्रियाए स्वय होती हैं । शुद्ध लक्ष्यवालेके राग हो तो कैसी क्रियायें होती है, कैसे श्रन्तवु त्ति 
होती है वह शुभोपयोग व शुभ क्रिया है । प्रश्न--क्या वह अपनेको साछ नही मानता ? 
उत्तर-कदाचित्‌ वह पर्यायको जानता है परन्तु वह पर्यातमे 'ही” नही लगाता, अपने जरैकालिक 
रवरूपको देखता है । साधु पर्याय है, पर्यायको आत्मवस्तु नही मानता । देखो भैया | आचाये 
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कुन्दकुन्द सब करते थे, पर उनकी दृष्टि शुद्धोपपोगपर ही थीं। चारित्र परिणाम जहाँ प्रंशरूप 
से सम्भव है, वहाँ शुभोपयोग है और जहाँ घारित्र परिणामपर ही पूर्णपरिणामन है, वह्ठा 
शुद्धोपयोग है । ऐसे शद्धोपयोग और शुद्धोपयोगमे उपादेयता और हेयता बतलानेके लिए उनके 
फलोपर विचार करते है । विचार ही नही, किन्तु'विवेचना करते है। विवेचनाका अर्थ दोनों 
का' लक्षण, फल आदि पृथक-पृथक्‌ रखकर स्पष्ट रूपसे अलग-अलग कर देना है। यहा शुभो- 
पयोगकों जो हेय कहा है, उसका यह श्रर्थ है कि जो शुभोपयोग होता है वही हित है, वही मैं 
हू, इस ज्रकारकी बुद्धि होना हेय है। शुभोपयोग छोडनेसे नही छूटता, विन्तु अनादि, श्रनस्त 
निर्मल चैतन्यस्वभावपर हृढ दृष्टि होनेपर स्वय दूट जाता है । यदि ज्ञानीके शुभोपपोग रखने 
की ही दृष्टि होती तो आत्माके निर्मल स्वभावपर उपयोग रहनेरूप शुभोपयोग कंसे होता ? 

वस्तु निश्चय-व्यवहारात्मक है, वस्तुयें दोनोमे से एक ही रहे, ऐसा नही हो सबता। 
क्योकि पर्याय बिना द्रव्य नही ठहरती श्र द्रव्यके दिना पर्याय नही टहरती | ऋषपने गरेश- 
मूर्ति देखी होगी, वह अ्रभेद और भेदका हृष्टान्त प्रतीत होता है । अभेद तो ऐसा है कि मनुप्य 
के शरीरमे हाथीका मुख फिट बैठा दिया और भेद बतानेके लिए चूहेके वाहनवी कल्पना की 
गई है । जैसे चूहा किसी वस्त्रादिको वुतर-कुतरकर खडित कर देता है, यही बात निश्चय- 
व्यवहारंध है । इतना भेद अवश्य है कि निश्चय-व्यवहारके अभेद और भेद एक ही वस्तुमे 
दिखाए जाते है । जैसे अनन्त गुणोका अ्भेद पिष्ड आत्मा निश्चयनयका विषय है, भ्रौर उसके 
गुणोंका भेद या पर्याय विकार पर्यायनयका विषय है | इस श्रात्मामे तीन उपयोग होते है जो 
पर्यायस्वरूप है। उसमे से अशुभोपयोग तो अत्यन्त हेय है ही, यहाँ शुद्धोपयोग और शुभो- 
पयोगमे से क्‍या ग्रहण योग्य है और क्या त्यागने योग्य है, इस प्रयोजनको बतानेके लिए 
उनके फलोका प्रतिपादन करते है --- ध 

धम्मेण परिणदप्पा श्रप्पा जदि सुद्धसपयोगजुदो । 
पावदि रिव्वाणसुह सुहोवजुत्तोव सम्गसुह ॥११॥ 

ज्ञानीके शुद्धोपपोग और शुभोपयोगका फल--धर्मसे परिणत आत्मा यदि घुद्धोपयोग 
सप्रयुक्त होता है, वह निर्वाणके सुखको पाता है, और यदि वह शुभोपयोगसे युक्त होता है, 
तो स्वर्गके सुखको पाता है । भैया ! धर्मका फल तो एक ही है । जब यह आत्मा घर्मस्वभाव 
से परिणत होकर शुद्धोपयोगकी परिणतिकों घोरण करता है, तब निष्प्रतिपक्ष शत्ति वाला 
होकर स्वेष्टसाघनमे समर्थ चारित्रको घारण कर साक्षात्‌ मोक्षको प्राप्त होता है । देखो, जो 
रामचन्द्र अग्नि परीक्षाके वाद समारसे विरक्त सीताको मनाते थे, उसे घर चलने श्र आ्रावःद 
से रहनेके लिए आाग्नह करते थे, वे ही जब ससारसे विरक्त हो गये और दीक्षा लेकर सा'ु 
बन गये, तब सीताका जीव जो सोलहवें स्वर्गमे प्रतीद्ध हुआ था, वह झाता है और उसके 
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मोह जाग्रत होता है कि यदि किसी भी प्रकार रामन्नन्धजी सयमसे डिग जाये, तो फिर 
हम दोनो ससारमे एक साथ कुछ काल और भश्रानच्दसे व्यतीत करंगे, फिर तपस्या कर साथ 
साथ मोक्ष जावेंगे । ऐसों सोचकर वह सीताका रूप बनाता है और श्रनेक ५कारके हाव-भाव 
दिखाकर सयमसे गिरानेका उपाय करता है। जब उसे इस प्रकार सफलता नही मिलती है, 
ते। वह अपनी और भी माया फैलाता है, रावणकों अपने वेश पकड करके खीचंता हुआ 
दिखलाता है, स्वय चिल्लाता है और कहता है--हे राम, मुझे बचाओ, यह दुष्ट रावण मुझे 
जबद॑स्ती पकडके ले जा रहा है, आदि नाना प्रकारंकी माया दिखा करके रामको डिगानेके 
सहस्रों प्रयत्त किये, पर धन्य रामवी अडिग शुद्धोपयोग १रिणतिको, कि वे रचमात्र भी 
उससे' नही डिगे, बल्कि ज्यो-ज्यो सीताके उपसर्ग बढ़े, त्यो-त्यों उनके भाव »रर भी ऊपरको 
चढ़े और क्षपकश्नेणी चढ केवलज्ञानको प्राप्त किया । बताओ यदि रामच्न्द्रकी डिग जाते, तो. 
सीताके जीवके पास कोई ऐसा उपाय था कि वह उन्हे नरकमे जानेसे रोक लेता | नहीं, कोई 
उप्राय नही था, वह मोहसे अन्धा हो रहा था और अपने स्वार्थके लिए अन्यथा आचरण 
कर रहा था। क्हावत' है कि घरके कुरवासे ही आँख फूटती है। सीताका जोव ही रामको 
उपसर्ग करने आया है ? 
हमारा आस्तरिक शत्रु--दूसरेसे हमारा विनाश नहीं होता, हमारा भीतरी झक्रु 
मोहभावसे ही हमारा विनाश होता है। हम बाहरके शन्रुपर नजर डालते है, पर भीतरी 
शत्रुओं को नही देखते । एक राजाकी कथा है, उसने सुना कि दूसरा कोई राजा उसपर चढाई 
करने आ रहा है | वह भी उसका सामना करनेके लिये सेनाको लेकर नगरके बाहर चला । 
मागसे एक जगह एक मुनिराज बेठे ध्यान कर रहे थे, वह उनके पास जाकर और नमस्कार 
कर चरणोके समीप बैठ गया । इतनेमे उसके शत्बुकी सेंनाकी आवाज आती है और उस 
राजाके कानोमे पडती है, उसके हाथ कधेपर रखे धनुषपर पहुचते हैं और तीर कमान चढा 
कर निशाना लगानेके लिए उद्यत होता है । इतनेमे साधुका ध्यान खुलता है और वे राजाको 
सबोधन करते हुए वहते है कि राजन वया बात है ? वह बोला महाराज जैसे-जैसे शत्रु 
मेरे समीष आ रहा है वैसे ही मेरा क्रोध बढता जा रहा है। साधु बोले ठीक ऐसा ही होना 
चाहिये, परन्तु हे राजन, तू बाहरी शत्रुको मारनेके ल्यि इतनी तैयारी वर रहा है, पर तेरे 
भीतर जो उससे भी बडा क्रोधशन्रु दंटा हुआ है और तेरा प्रतिक्षण भारी चुबसान कर रहा 
है, हजारो और नये शत्रु बना रहा है, उस पर टेरी दृष्टि ही नही है । पहले उस भीतरी शज्रु 
को मार, फिर देख, तेरे ये बाहरी शत्रु स्वयं शान्‍्त हुए जाते है । विव्ल्पमात्र जिसका स्वरूप 
नही उस निजस्वभावको देख । राजाके हृदयमे साधुके वचन प्रवेश कर गये, उसने सब 
शस्त्रास्त्र वही फेक दिये और दिगस्बरी दीक्षा धारण करली । थोडी देरमे शत्रु ससैन्‍्य आता 
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है श्रौर देखता है कि हम जिसे जीतनेके लिए जा रहे है, वह तो राजपांट छोडकर मुनि वन 
गया है और मुनिराजके समीप बैठा श्रात्मध्यन वर रहा है । वह सेनावो आगे जानेसे रोक 
देता है और उनकी वन्दना करने पहुचता है, चरणोमे गिरता है श्रीर उनकी स्तुति करता है । 
बताओ्रो, जिस शब्चुको कई दिनो तक युद्ध करके, सैकडो मनुष्योका खून बहा करके भी नहीं 
जीत सकते थे, उसे एक क्षण भरमे जीत लिया । इससे पता चलता है कि यदि हम अपने 
भीतरके शत्रुओ पर विजय प्राप्त कर लेवें, तो बाहरी शत्रु क्षणभरमे जीते जा सकते हैं । 
दृष्टिका प्रभाव--कल्पित सारे दु.खोको जड पर्यायवुद्धि है । मालिकके सकेतपर कुत्ते 
भौकते है, पर्यायबुद्धिके इशारेपर सारे दुःख झाकर तग करते हैं । द्रव्यहृष्टिमे तो अमृत तत्त्व 
ही है । प्रश्न--पर्यायब्रुद्धि किसे कहते है ? क्‍या पर्यायका जानना भी पर्यायवुद्धि है ? उत्तर-- 
जो हमारा वर्तमानकालिक परिणमन है, हम इसी रूप है, आगे पीछे कुछ नही, इस प्रकारकी 
बुद्धिको पर्यायवुद्धि कहते हैं । पर्यायवुद्धिके नष्ट होनेपर भी सस्कारवश जो राग शेप रहता है 
पहिले उसकी ही तो करामात्त देख लो | भया ! जब यह धम्परिणत ग्रात्मा शुभोपयोगरूप 
परिणतिसे सयुक्त होता है, तव यह रवकार्य बरनेमे असमर्थ होगेसे विवल शक्ति होकर मोक्ष 
को नहीं प्राप्त कर पाता है, और स्वर्ग सुखको प्राप्त करता है । पाचो। पाडवोको देखो, वे शत्॒- 
जयपर तपस्या कर रहे थे, ध्यानमे लीन थे, तब शब्रुओंने आकर उनपर उपसर्ग करना प्रारभ 
किया, उन्हे लोहेके गर्म-गर्म आभूषण पहिनाना प्रारग्भ किया । तीनो भाई तो अपने उपयोग 
में श्रचल रहे, पर नवुल, सहदेवके शुभोपयोग जग गया । वे सोचने लगे, देखो तीनो भाई 
कितने शान्तमूर्ति बने ध्यान कर रहे है, और ये लोग उपसर्ग कर रहे है, कही ऐसा न हो कि 
ये ध्यानसे चल जाये और सारी तप्स्यापर पानी फ्रि जाय | उनके देह तो जल ही रहे थे, 
नकुल और सहदेवके शभोपयोग हो गया था, इसलिए वे ससारमे ही रह गये--सवर्थिरिद्धि 
पहुंचे । पर भीम, श्रर्जुत और युधिप्ठिर अपने आपमे स्थिर रहे, शुद्धोपपोगी ही बने रह और 
उसके फलसे तत्काल मोक्षको प्राप्त किया । पाँचो पॉडवका उदाहरण इस बातका उत्यक्ष साक्षी 
है कि शुद्धोपयोगसे निर्वाण सुख मिलता है और एभोपयोगसे स्वगंसुख मिलता है । परच्तु 
ज्ञानी कभी भी सुख पुण्य या शुभोपयोगमे हित बुद्धि नही वरता । हमे हर काम करते हुए 
भपनी दृष्टि सहज शुद्ध ज्ञान-दर्शन रवभावपर रखनी चाहिए । स्वभावदृष्टिरूप धर्म करते हुए 
भी,जो अवुद्धिपवंक राग चल रहा है, उसका फल है स्वर्गादि, किन्तु सवर निर्जरा तत्त्व 
कल्याण ही है । यहा तो चरित्र परिणाम ज्हा भी सभव है, वहा भी राग रहे, उस्के फलका 
वर्णन किया जा रहा है। ऊचेसे ऊँचा शभोपयोग वह है जहाँपर बाह्ममे पचपरो छीका अक्षय 
हो और भीवर अपनी ओर लक्ष्य हो अर्थात्‌ पूजन करते समय ऐसे भाव होना चाहिए कि 
बाहर हम जिन पचपरमेष्ठी भगवानका पृजन कर रहे हैं, वही रवहूप हमारा लक्ष्य हो, हमे 


है 
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उसी स्वरूपको प्राप्त करना है । हमारे इृष्ट लक्ष्यको प्राप्त करानेंके लिए ये पचपरमभेष्ठी झ्राश्रय 
है । इस प्रकार प्रत्येक छुद बोलते समय, प्रत्येक पक्तिका उच्चारण करते हुए हमारा ध्यान 
बाहरसे भीतर और भीतरसे बाहरकीं ओर आता-जाता रहना चाहिए । ज्स प्रकार साधु 
सदा छठे गुणास्थानसे सातवेंमे और सातवेंसे छठेमे आते जाते रहते है, ऐसी क्रियारूप परि- 
णति पूजन करते समय हमारी रहनी चाहिए । हमने रागद्वेषरहित देवका स्वरूप बोला, तद- 
नुसार ही हममे- भीतरी श्रद्धा जगनी चाहिए कि हमारे आात्माका भी यही स्वरूप है और हम 
उसे प्राप्त करनेके लिये प्रयत्तशील हैं। पूजाका उहं श्य तो आश्रयके आधारसे स्वरूप प्राप्त 
करनेका उद्यम है, स्वरूप तो अनन्याधार है । इसीसे पूज्य श्री आचायने पहले भीतरी अशुभ 
परिणतिके छोडनेका उपदेश दिया है । 

आन्तरिक स्वच्छुताका अनुरोध--ऊपरसे भले ही हम कितना ही दिखावा करे, यदि 
भीतरसे रागद्वेंषको परिणति नही मिटी है, तो बाहरमे भी प्रवृत्ति तदनुसार ही होगी । दो 
भाई थे, आपसमे उनका भारी प्यार था, जो कोम करते, एक दूसरेसे पूछे बिना नहीं करते । 
एक बार बडा भाई ब।जार गया और वहाँसे दो ककडी मोल लाया | उनमे एक छोटी थी, 
दूसरी बडी । बडी ककडीको उसने दाहिने हाथमे लिया और छोटीको बाये हाथमे ले लिया 
ग्रौर घरको चला। रास्तेमे दोनो भाइयोओरे दोनो लडके मिले और ककडी लेनेके लिए लपके । 
भाग्यसे उस बड़े भाईका लडका बाये हाथको ओर आया जिसमे कि छोटी ककडी थी, और 
छोटे भाईका लडका दाहिने हाथको ओर झाया, जिसमे कि बडी ककडी थी । वह अपने पुत्र 
को बडी ककडी देनेका मोह न रोक सका और दाहिना हाथ ब।ई ओर करके और बाया हाथ 
दाहिनी ओर करके दोनो बच्चोको दोनो ककडिया पकडा दी । छोटे भाईने बडे भाईका यह 
कौशल देख लिया और झांकर बोला--भाई मुझे अलग कर दो । बडा भाई बोला--कक्‍्या 
बात है, जो तुम अलग होनेकी कह रहे हो । वह बोला--मैने सब कुछ देख लिया । बड़े भाई 
ने कहा, न भाई, यह न होगा, तुम मेरे आज्ञाकारी भाई हो, मैं तुम्हे इतना प्यार करता हू 
कि तुम जितनी चाहो, उतनी सम्पत्ति ले लो, पर मैं तुम्हे न्‍्यारा नही कर सकता | छोटा 
भाई बोला--अब कुछ भी कहो, मैं शामिल नही रह सकता, मैने सब कुछ देख लिया है । 
जब भीतरमे भेदभाव होता है, तो उसे कितना ही छिपाया जाय, वह किसी न किसी प्रकार 
बाहर आ ही जाता है | बडे भाईको चाहिए तो यह था कि छोटे भाईके बच्चेको बडी ककडी 
देता और अपनेको छोटी । पर वह मोहवश ऐसा न कर सका । घर गृहस्थीमे रहते हुए 
भाइयों इन छोटी-छोटोली बातोमे पूरी सावधानी रखनी चाहिए, अन्यथा जरासी गलरूतीसे 
बडे-बडे घर बर्बाद हो जाते है । इसी तरह रागका बढ़ावा भी बडा अनर्थ कर रहा है । 

रागकर परिणाल--काल चउक्नका +रिणमन तो देखो--हम कितनी ही बातोमे रोज 
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ा गिरते चले जा रहे है। पहले लोग अपने माता-प्ता या वृद्ध ब्नोंके सामने अपने बाल-वच्चो 
! ह है ५ आम कप हि कक कह सा थे हा अान रखते थे । यदि लड़का 
० जाता, अपने बजुर्गोंके सामने वह अपनी सन्तानको गो 

क्‍ उठाता था। पर आज लोगोंने लोकलाजको तिलांजलि दे दी है। भले ही 242 03005 

! उठ रहे हो, पर श्रसलियतसे बहुत दूर जा रहे है। बात तो छोटीसी है परन्तु सस्कार बुरा 
हो जाता है । ये वाते तो दूर ही रहो । यहाँ तो शुभोपयोगकी भी बालकी खाल काढी जा 
| । रही है । शुभोपयोग रागनिमित है, उपयोग तो ज्ञानपर्याय है, शुभ रागके कारण है, इसी 
[ कारण जिस समय यह॑ शात्मा धर्मपरिणत होकर भी, शुद्ध तत््वमे लीन होनेकी उमग होनेपर 
हे भी शुभोपयोगकी परिणतिके साथ चल बैठता है, तब इसकी शक्ति कर्मोंसे रोक दी जाती है, 
इसलिए वह शुभोपयोग सप्रयुक्त चिरित्र मोक्षरूप कार्य करनेको असमर्थ हो जाता है। उप 
समय वह शुभोपयोगमे ही भटक जाता है | पर शुद्धोपयोगीवी दशा इससे विपरीत होती है । 


कस न व ज्ञानीकी वृत्ति--ज्ञानी भगवद्भक्ति करता हुआ भी उन्तमे अनुराग तो रखता है, पर 
० उसे वह राग॑रूप ही समभता हे । शुभोपयोगके त्यागकी बात शुद्धोपयोगीके लिए ही शोभा 
[ न । देती है । पर जो स्वयं तो अशुभोपयोगसे परिणत हो रहा है और शुभोपयोगके त्यागकी बात 


09... कहें, तो उसे कँसे शोभा दे सकती है ? यह बात ठीक है, किन्तु भैया अपनेको शुद्धोपयोगके 

 * योग्य ही समझो। प्रभु और तेरी जातिमे कोई अन्तर नही, जितना भी विकारभाव है, 

सम्यक्त्वी उससे दूर होना चाहता है । वह जानता है कि शुभोपयोगकी दृष्टि सम्यक्‌ दृष्टि नही 
है । नकुल और सहदेवकी बात कल कही थी । उनके शुभोपयोग हो गया और वे सर्वा्थसिद्धि 
/ | पहुचे, मोक्ष नही जा सके । पर नकुल और सहदेवके भी शुभोपयोगमे झादर नहीं था । यदि 
री उनके शुभोपयोगमे आदर होता, तो वे सर्वार्थसिद्धि भी नही जा पाते । सम्सवत्त्वी शुभोषयोग 
। । में रहता है, पर उसकी श्रद्धा शभोपयोगमे नही रहती । दूनिय।के सारे काम करते हुए भी 


,. उसके अन्तरममे शुद्ध लक्ष्यकी निर्मलधारा अनवरत बहती हो रहती है । 
रे रागका फल--धर्मका सीधा फल मोक्ष है, पर शुभोपयोगको परिणतिमे वह उसे 


ह प्राप्त करानेमे असमर्थ हो जाता है। उसका वह झुभोपयोग व्यवहार धर्मरूप है, इस कारण 
। वह विरुद्ध कार्यका करने वाला बन जाता है और इसीलिए वह ससारका साधक हो जाता 
| है | कही, चारित्र विरुद्ध काय नही करता विरोधकर्ता, रागभाव है जो कि अशुद्धोपयोगका 
साधक है । शुभोपयोगयुक्त चारित्रको अग्नितप्त घृतके समान कहा है । जसे घी का स्वभाव 
तो शीतल और दाहको शमत करनेका है, पर जब वह अग्निके सम्पर्कंसे उप्ण हो जाता है, 
तो स्पर्श करने वाले पुरुषको जलाता ही है । इसी प्रकार घुद्ध चारित्रका फ्ल तो जन्म वाह 
को शान्‍्त करना ही' है, पर जब वह शुभोपयोगरूप अग्निसे सतप्त हो जाता है, तो दाहको 
उत्पन्त करता ही है | देवोके यद्यपि शारीरिक रोग दाह नही है, तथापि मानसिक दाह त्तो 





न धब, 
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है ही । जब इन्द्रकी सवारी आ रही हो और किल्विषिक जातिके देवोसे यह कहा जाता है 
कि दूर हटो, एक तरफ रहो, तब उनके जो मानसिक वेदना होती है, वह अवरानीय है । 
जब इन्द्रकी सवारी कही जानेको तैयार होती है और आधभियोग्य जातिके देवोकी वाहनका 
रूप धारण करके आनेका आदेश दिया जाता है, उनकी मनोदशा कैसी होती, है, यह करुणा- 
जनक 'चीज है । जब बाजे बजाने वाले देव बाजे बजा रहे हैं, वजानेमे तनन्‍्मय हो रहे है और 
उन्हे भ्राज्ञा दी जाती है, बाजे मत बजाओ, तब उन्हे राग-रगके भगसे तथा पराधीनतासे जो 
कष्ट होता है, उसे भ्रुक्तरोग़ी ही जान सकते है । इस सबके कहनेका अर्थ यही है कि चारित्र 
के साथ जो शुभोपयोग लग जाता है और उसमे जो उपादेय बुद्धि हो जाती है, वही ऐसी 
देवडुगंतिको देता है । यह तो छोटे देवोकी वात कही, बडे देव भी होते तो वे भी झूर-मूर 
कर रागवश दुखी होते, सुख किसी भी अशुद्धोपयोगसे उपलब्ध नहीं होता । हाँ अज्ुभोपयोगवे: 
क्लेशसे शुभोपयोगके क्लेणमे मदता है । जब ज्ञानी इस शुभोपयोगसे भी ऊचा उठता है, तभी 
वह निर्वाणका पात्र होता है । जिसके मनभे सासारिक वस्तुमे राग नही, वही ठोक रास्तेपर 
है । जिसका मन सासारिक सम्पदामे उलभा हुआ है वह कभी ससारसे पार नही हो सकता । 
उसके पुत्र तक भी उसकी ऐसी दशाको देखकर हसरे हैं। एक सेठजी की वात है, वे अत्यन्त 
वृद्ध हो गये, पर तिजोडो की चाबी अपने किसी लडकेको नहीं दी । उन्हें भय था कि यदि 
किसीको चाबी दी तो वह' सारा.घन हडप 'जायगा, फिर मुझे मारा-मारा फिरना पडेगा । 
जब सेठजी सख्त बीमार पडे और परलोककों चलनेका ही श्रवसर आ गया, तो लडकोको 
बुलाकर ' बोले, यह चाबी लो” लडकोने उत्तर दिया--दादाजी, चाबी साथ लेते जाइये, हमे 
चाबीकी कोई जरूरत नहीं । तब उस वृद्धकों अपनी' भूलपर खेद हुआ । 

सविवेक चर्या--हमे अपनी चर्या अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावको देखकर बनाना 
चाहिए । अपनी दिनचर्या बनानेके लिए हमे ओऔरेके बोट (मत) लेनेकी जरूरत नहीं । यदि 
दूसरोसे वोट लेकर दिनचर्या बनायंगे, तो विपरीत मार्गपर चले जावेंगे। क्योकि ससारमे 
सन्‍्मार्गपर चलने वाले कम हैं और कुमार्गपर चलने वाले अ्रधिक है । इसलिए स्वकल्यारके 
विपयमे हमें अ्रपनी ही चिन्ता करना चाहिए । हमारे भीतर यह भाव निरन्तर प्रवाहित रहना 
चाहिए कि हम अकेले है, ग्रकेले ही हमे अपने भले बुरेचम फल भोगना पडेगा, इसलिए हमे 
परवस्तुपर दृष्टि न रखकर स्वपर ही दृष्टि रखना चाहिए | हमे पहले अपनी ही दया करना 
चाहिए । जिसने स्वदया नह। $क।, वह परदया नही कर सकता.। प्रश्व--स्वदया वया है? 
उत्तर--आत्माझे अहिसा भावक्ा जागनां, स्वमे श्रद्धा होता, स्वका जानना और स्वरूपमे 
रमना ही स्त॒ृदया हैं। इसके विपरीत सब कपाये स्वहिसा है । जिनकी प१रनारीसे रुचि या 
आसक्ति होती है, उन्हे ही पर-स्त्रियोंके हुव भाव अच्छे लगते है, उन्हें ही _नकी कथा सुहाती 
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है । जुआरीको जुद्शरियोकी, सटोरियोको सटोरियोकी श्र शिकारियोको शिकारियोवी बात 
रुचिकर होती है । पर जिनके भीतर विवेक जागृत हो चुवा है, भात्मश्रद्धा प्रगट हो चुकी है 
उसे वीतरागियोकी ही चर्चा सुहायगी। उसे सुकुमाल, धन्यकुमारकी चर्चा प्रिय लगेगी । 
आत्मतत्त्वके पानेका उपाय भी सुहावेगा । प्रश्न--शुद्ध आत्मतस्वके पानेका क्या उपाय है? 
उत्तर--अन्तरगमे अन्तरग चरणानुयोगकी रुचिका होना ही शुद्ध आत्मतत्त्वके पानेका 
उपाय है। 

शुद्धात्मतत्त्वके रसिककी प्रवृत्ति--जो शुद्धात्माकी कथा सुनता है, उसे करणातुयोग 
की बातें भली लगने लगती है, शुद्धात्मासे सम्बन्ध रखने वाली सभी बातें सुहाने लगती हैं। 
फिर उसे कोई अनुयोग बेकार नही लगता, सभी अच्छे लगने लगते है। अकलक निकलकका 
नाटक आप लोगोने देखा है। ये नाटक आदि प्रथमानुयोग ही तो है । जो बात हम प्रथमानु- 
योगके शास्त्र पढकर जानते हैं, वही तो नाटक देखकर भी जान लेते है | कथाझ्रोंके बाचने 
और देखनेका असर तो आत्मापर होता ही है। सबको अपनी रुचिके अनुसार चारो अनुयोगो 
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-. का अभ्यास करना चाहिए, पर लक्ष्य द्रव्यानुयोगपर ही रखना चाहिए, इसीलिए उसे भ्रन्तिम 


अनुयोग माना गया है। पहले शुद्ध तत्वकी जान लो, पढ लो, फिर कुछ भी पढो, उसे 
आत्मतत्त्व ही सुहायगा, उसे यह एक ही सुहावेगा । एक रगरेज था, लोगोकी पगडी रगा 
करता था, पर उसे केवल एक आसमानी रग ही रगना आता था । थो कोई भी पगडी रणगाने 
को आता, उसको पगडी ले लेता । कोई कहता-सेरी पीली रगना, कोई लाल और कोई 
किसी रगको कहता । वह सबकी सुनकर एक ही उत्तर देता--पर रग तो इसपर आसमानी 
ही खिलेगा । यही दशा ज्ञानकी है । वह सबकी सुनता है, पर जब कहता है, तो अपनी ही 
कहता है । शुद्धात्मवेदीकी दृष्टि शुद्धात्मापर हो रहती है । 

तत्त्वकौतृहली--अयि कथमपि मृत्वा तत्त्वकौतृहली सन्ननुभव भवमूर्तें पाश्वेवर्ती मुह- 
त्तेम । पृथगथ विलसन्त स्व समालोवय येन त्यजसि भगिति मूर्त्या साकमेकत्वमोहर ॥, 

हे झ्रात्मन्‌ | किसी भी प्रकार मर करके भी तत्त्वका कौतूहली होता हुआ ससारको 
भूत जो शरीर उसका पडोसी बन । यहाँपर 'मर करके” शब्द कहा है, इसका अर्थ मर करके 
नही, किन्तु सारी शक्ति लगा करके है । लोकमे भी कहा करते है कि इस कार्यकों तो मर 
करके भी पूरा करना है । सब कुछ न्‍्यौछावर करके तत्त्वका कौतृहली बन, कुछ जानता हुशा 
उसमें कौतृहल भावसे तत्त्वको निकाल | इस शरीरका पडौसी बन । यहाँ पडौसी बननेका 
उपदेश इसलिए है कि जैसे पडौसीको पडौसीका सर्वज्ञान रहा करता है, परन्तु वह उसे अपना 
नही मानता, पडौसीके घरमे आग भी लग जाय, ठो उसे दुभानेका प्रयत्व करता है विच्तु 
उसे अपना समझकर नही बुकाता । हों, यह विकल्प हो सकता है कि यदि यह भाग वंढ 
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जायगी, तो मेरे घरमे भी लग सकती है। इसी तरह ज्ञानकों भी शरीरका ज्ञान रहता है, 
प्र वह उसे अपना नही मानता । हाँ यह विकल्प सभव है कि इस शरीरमे कोई रोगादि बढ़ 
जायगा, तो मेरा धर्मंध्यान छूट सकता है । वहाँ भी उपचारादि करते हुए निज श्रात्मशुद्धिका 
ही भाव है । यहाँ शरीरको ससारकी मूर्ति कहा है, इसका भाव यह है कि कोई ससारको 
जाने, तो किस जरियेसे और कहाँ जाने, तो उसका संकेत है शरीर । मृत्तिसे मृतिगत भाव 
पहिचाना जाता है। सरस्वतीका भाव जाननेके लिए लोग जिनवारीके अ्रक्षर रूप मूर्तिको 
देखते । अक्षरके आकारके श्रनुसार भाव नहीं मापा जाता, किन्तु अक्षरके वाच्यको हृदयगम 
किया जाता है। इसी तरह मृतिके दर्शनकर यदि मूतिमे ही अटके तो अ्रटक गया। उचित 
यह है कि मूर्तिके आधारपर मूर्तिमानकों ध्यान करो, यह शरीर भवकी मूर्ति है, इससे श्रतरग 
भाव जो रागद्वेष है, उसे निकालो, कही ऐसा न हो कि हम इसे खिलाते-पिलाते ही लक्ष्यसे 
च्युत हो जावें । यह शरीर विनश्वर है, जड है, ज्ञान सुखसे रहित है, इसके मोहमे कोई 
हित नहीं । और देखो भैया ! इस भवमूर्तिसे अ्रपना या दूसरेका कितना ही प्रेम हो, मृत्यु 
होते हो इन्ही प्रेमियोके द्वारा शीक्ष जलाकर भस्म कर दिया जायगा । इसी तरह जैसे कि 
हमने बीसोको जला दिया है। श्रत इसके पडोसी बनकर एक मुहं भी तो इस शरीरसे 
पृथक्‌ शोभायमान ज्ञानानन्दमूर्तिरूप निज आत्मतत्त्वका अनुभव करो। जिससे कि आत्मा 
और, शरीरके एकत्वका मोह छूट जाय । 

दृश्भिदसे प्रवृत्तििद--बच्चोको जब तक नया खिलौना नहीं मिलेगा, तब तक वे 
पुराने खिलौनेको नहीं छोडेंगे । इसी प्रकार हमे भी बाह्य चीजोसे ममत्व छुडानेके लिए अत- 
रगमे विराजमान ज्ञायक भावकों पकडना पड़ेगा, तभी बाहरी चीजोसे ममत्व छूटेगा । तत्व- 
दृष्टिसि जायमान वैराग्य हड होता है। कितने ही लोग कहते है कि हमने अमुक ब्रत, तप 
धारण कर लिया, अब तो निभाना ही पडेगा, उनका ऐसा कहना ही उस ब्रत, तपके विपय 
में अनादर का द्योतक है । यदि अन्तरगसे प्रीति हो तो उस प्रकारके वचन निकले हो क्यो ? 
जब मनमे विकार होता है, तो वह किसी न किसी रूपमे बाहर निकल पडता है। एक 
श्रावक भ्राविका कही देवदर्शनकों जा रहे थे। आगे-आगे श्रावक चल रहे थे और पीछे-पीछे 
श्राविका । मार्गममे एक जगह पडी हुई कुछ अशर्फियाँ दिखी, श्रावक घूल उठाकर उनपर 
डालने लगा कि कही मेरी स्त्रीका मन इन्हे देखकर चल-विचल न हो जाय । पीछेसे उ्त्री श्रा 
पहुची और बोली--यह क्‍या कर रहे हो ”? वह बोला, यहाँ अशफियाँ पडी थी, मैंने सोचा 
कही तुम्हारा मन इन्हे देखकर चल-विचल न हो जाय, इससे इनपर धूल डाल रहा हु । स्त्री 
बोली---पुम भी श्रच्छे निकले, जो ६लपर धुल उडानेके लिए खडे हो गये, चलो अपना रास्ता 
पकड़े । यहाँ दोनोंके भावोका इतर उनके शब्दोंसे ही स्पष्ट है । परुषने उन्हे देखा और 
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सोना समझा, पर :ह्रीकी हृप्टि इतनी उज्ज्वल थी वह उसे भी धूल ही समभती थी और 
देखना भी नही चाहती थी, देखकर सोना समभनेकी बात तो बहुत दूर की है। कहनेका भाव 
यह कि जब मनमसे कुछ विकार आता है, तो वह बचनोके द्वारा निकल ही पडता है। 
आत्मकासना--भैया | चैतत्य ज्ञानघन आत्माके कौनसे सुखके लिए कौनसा बाह्य 
पदार्थ काम आ सकता है ? बाह्य पदार्थके निभित्तसे जो भी कल्पना होगी, वह झ्राकुलता ही 
बढायगी | भूतिके आ्राश्यसे हम भक्ति करते है। भक्तिका परिणाम भी विभावरूप है, पर 
विभाव विभावमे श्रन्तर है । भक्तिका परिणाम मन्दकपायका विकार है । पर सासारिक पदार्थों 
के आश्रय हमारा नुक्सान ही करता है | परकी ओर उपयोग भुकना ही पतन है । जो बात 
हमने कही और आपको सूहाई, तो यह भी शूभोपयोग ही है | जो हो रहा है, उसमे उपादेय 
बुद्धि मत करो, चलते हुए भी हमारी दृष्टि सामने शुद्धोपपोगपर ही रहना चाहिए । जिसवी 
शुद्धोपयोगपर दृष्टि है, उसके शुभोपयोग हो ही रहा है। भगवानमे दो गुण प्रधान है--सर्व- 
शेता और वीतरागता । भक्तकी दृष्टि भगवानके अन्य गुणोपर न जा करके वीतरायतापर ही 
रहती है और अपने लिये भी वीतरागता ही चाहता है, इसी विषयमे एक यह पद है-- 
मुक्ति मिले न मिले हमको प्रश्न, चाहू जो कुछ भ्रर्ज सुनायें । 
हेषकी ज्वालसे पिड छुडायें, रागमे अन्धे न हो पायें ॥टेका। 
ज्ञान अ्रनन्त मिले न मिले प्रश्न, केवल निजको जानत जायें । 
दर्श अनन्त मिले न मिले प्रश्न, केवल श्रातमको लखि जायें ॥१॥ 
सौख्य अनन्त मिले न मिले प्रभु, आकुलताका ताप मिटाये । 
शक्ति अनस्त मिले न मिले प्रश्न, खुद ही मे खुद पैठत जायें ॥२॥। 
सुर नर पूज मिले न मिले प्रश्न, हम ही निजको पूजत जायें | 
आ्रादर मान मिले न मिले प्रश्न, हम अपना आदर कर जाये ॥३॥) 
और विभूति मिले न मिले प्रभ्चु, उनमे 'मनोहर' का हित पायें । 
परकी प्रीति तज समता सार सुधारस पफीवत जायें॥ाडा। 
भक्तकी सदा यही इच्छा रहती है कि मुझे अ्रनस्त ज्ञानादि गुण मिलें या न मिलें, 
पर हे प्रभो, भेरा रागद्वेष अवश्य छूट जाये । जो यह सोच रहा है कि मेरे तृष्णा न रहे, वह 
लोभरहित मार्गसे गुजर ही रहा है। प्रश्त--मेरे तृष्णा न रहे, इच्छा तो यह भी है ? 
उत्तर--नही, क्योकि यह तृप्णा छोडनेव) बात इच्छा नहों, भावता है । चीतरागतावी भावना 
तो भवनाशिनी ही होती है । 
विचेकीका सर्वत्र विवेक--विवेकी पुरुष घरमे वया और मन्दिरमे क्या, सर्वत्र वीतत- 
रागताके ही साधन जुटाते है । पूजन करते हुये भी वीतरागता बढ़ाने वाली सामग्री रखेंगे, , 
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वीतरागतापोपक वेशभूपा रखेंगे श्लौर वचन भी वीतरागतापूर्णा ही निकलेंगे | इसी प्रकार 
सामायिक, स्वाध्याय आदि जो भी उनकी क्रिया होगी, सब जगह उनके कार्यमे बीतरागता 
टपकेगी । तत्त्वद्रष्ठाके सवर नि्जरा होनेमे अ्तर नही पडता । 'तत्त्वकौतूहली बनो” इसका भाव 
यही है कि हम जिस किसी भी कार्यको करें, पर दृष्टि हमारी हमारे लक्ष्यपर ही रहना 
चाहिए । भैया ! एक जैनीका बच्चा जो जिनदेवके सिवाय और किसीको नमस्कार नहीं 
करता था, एक बार अपने अजैन गुरुके साथ लक्ष्मीनारायणके मन्दिर गया । गुरुने लक्ष्मीनारा- 
यणको नमस्कार किया तो इसने भी कर लिया । गुरु आ्राश्चर्यंचकित होकर बोले--भाई तुम 
तो जैन हो, यहाँ क्या देखकर तुमने नमस्कार किया ? बच्चा बोला--देखो, हम अपने वीत- 
राग भगवानको तो इसलिए नमस्कार करते है कि'उनको मूर्ति हमे यह सदेश देती है कि थदि 
संसारसे पार होना चाहते हो, तो हम सरीखे एकाकी बैठकर आत्मध्यान करो, और लक्ष्मी- 
नारायणकी मूर्तिने हमे यह संदेश दिया कि यदि तुम ससारमे भटकना चाहते हो, तो स्त्रीको 
हमारे समान सदा साथमे रखा करो और उससे प्रेम करो । उनके इस मूक सदेशको मैने सुन 
लिया और इसलिए ग्रुरु मानकर मैंने भी नमस्कार कर लिया। स्त्रीको देखकर अज्ञानीके 
भाव रायमय होते है, पर ज्ञानी सर्वत्र तत््वकी बात सोचेगा । 

मोहमे मोहफलकी यथार्थता--एक मुल्ला जी वही व्याख्यान देते हुये बलिका समर्थन 
कर रहें थे और हिसामे धर्म बतला रहे थे । एक जैन श्रोता भी वहा खडे थे, सुनकर बोले- 
वाह क्या अच्छा व्याख्यान दिया । तब लोगोने पूछा--भाई उसने तो हिसाका पोषण किया 
है ओर तुम उसके व्याख्यानकोी अच्छा बता रहे हो। वह बोला--भाई मिथ्यात्वके तीत्र 
उदयमे ऐसा ही तो उपदेश होता है कि हिसामे धर्म है । मिथ्यात्वका पर्दा हटाश्रीो, आखोंसे 
नीला चश्मा उतारो, सब वस्तुश्रोका यथार्थस्वरूप हृष्टिगोचर होने लगेगा । 

निजकी ओर देखो--धर्म आत्मल्‍वरूपमे है, आत्मस्वरूपमे स्थिर होनेपर ही धर्म प्रा 
होगा । मन्दिर, मूर्ति, तीर्थ आदिक तो उस धर्मंको प्राप्त करनेके लिए श्राश्रयमात्र हैं, इनसे 
धर्म प्रगट नहीं होगा । जब भी धर्म प्रगट होगा भीतरसे ही होगा । किसीने कैसा अ्रच्छ 
कहा है-- 

लाल बिना कोई नहीं, सबके पलले लाल । 
गाठ खोल देखो नही, यातें भयो कगाल ॥। 

आत्माराम रूपी लाल माणिक हर एकके पललेमे बँधा हुआ है, पर इसने कभी ग्राट 
खोलकर नही देखा, इसलिए कंगाल दन। डोल रहा है | भैया, हियेकी गाठ खोलो, लाल 
चमक रह। है । 
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चारित्रपरिणामका सपर्क संभव ही नही, ऐसा अशुभ परिणाम तो अत्यन्त हेय है, आचार्य अरब 
इस बातकी आलोचना करते है । यहाँ अन्य क्रिया पदका प्रयोग न करके आलोचयति! पद 
का प्रयोग क्या है। झा समन्‍्तात्‌ लोचयति 5 आलोचयति' अर्थात्‌ सवे॑ श्रोरसे परीक्षा कर, 
निर्णय करते हैं कि अशुभ परिणामका फल किस गतिमे कैसा है ? 
असुहोदयेण आदा कुणरो तिरियो भवीय णेरइयो । 
दुक्खसहस्सेहि सद्य अ्र्चिधुदों भमइ अच्चत ॥१२॥ 

अ्रद्युभोपयोगका फल कुर्मानुषता--अशुभोपयोगके निमित्तसे जो यह पाप कर्म उपा- 
जन करता है, उसके उदयसे यह जीव यदि मनुष्योमे उत्पन्त हो तो उच्च कुलीनोमे नही, 
नीच कुलोमे ही उत्पत्त होगा। नीच कुलोमे भी परिपुराँ वैभव वालोमे नही, किन्तु महा 
दरिद्वियोमे पैदा होगा । दरिद्वियोमे भी परिपूर्ण अग वालोमे नही, किन्तु विकलागियोंमे पैदा 
होगा । विकलागियोमे भी वृद्धम्बवालोमे नहीं कुटुम्बहीनोमे पैदा होगा, जहाँ कि कोई उसे 
पानी पिलाने वाला भी न मिले। वहाँ जन्म लेकर भी सदा रोगी, शोकी और कोढी बना 
हुआ जीवन भर दुःख उठाता रहेगा, रातदिन रोगकी वेदना और भूख-प्यासकी ज्वालासे ही 
जलता रहेगा । 'जैसी करणी वैसी भरणी” का नियम श्रकाट्य है, वह भोगना पडेगा । 
प्रश्न--वह अशुभोपयोग क्‍या है जिसका कि फल दुर्गति है ? उत्तर--मिथ्यात्वरूप परिणाम 
होना, हिंसा करना, रूठ बोलना, चोरी करना, कुशील सेवना और परिग्रहके उपाज॑न, सर-* 
क्षण करनेमे ही लगे रहना, दयाका अभाव होना आदि काये करनेमे उपयोग लगाना सो अशु- 
भोपयोग है । 

अ्रदयुभोपयोगका फल तिर्यग्गति व नारकसव--इस अ्रद्युगोपयोगके फलसे ही यह 
कदाचित्‌ मनुष्पोमे उत्पन्न हो जाय, तो ऊपर जैसा बताया गयो है, वैसा कुमनुष्य होता है । 
और इसीके फलसे यह तिर्य॑चोमे पैदा होता है । तिर्यंचगतिके दु ख सबके प्रत्यक्ष ही है । 
लोग जिन पशुओको पालते हैं, उन्हे भी रात-दिन बोका लादकर, गाडीमे जोतकर उन्हे जर्जे- 
रित कर देते हैं, वक्‍त पर (खाने-पीनेका कोई ठिकाना नही ॥ जिन पशुओ का दूध पीते है, 
उनको ही दूध देना बन्द करनेपर कसाइयोंके यहाँ बेंच आते है । श्राज अन्नकी कमीका 
बहाना लेकर लोग अगरित पशु-पक्षियो, अडे-मुर्गों और मच्छियोकों भार-मार कर खा रहे 
है, उन्हे जीवित ही अग्निमे भून डालतें है। कितने ही शिकारी बेचारे निरपराध शाकाहारी 
हरिणों श्रादिको अपनी गोलीका निशाना बनाते है “कितने ही कोमल चमडा प्राप्त करनेके 
लिए यर्भिणी भेडो आदिको दौडा-दौडा कर उनके गर्भ गिरा देते है, कसाईख,नोमे प्रतिदिन 
झसख्य पशु काटे जाते हैं। पशुगतिके दुःखोको कहाँ तक कहा जाय, जहाँ स्वय मात्ता हो 
अपने बच्चोको खा जाती है । कहते है कि संपिणी अ्रनेक बच्चोको एक साथ जन्म देती हैं 
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और उन्हें एक घेरेमे घेरकरें रंखती है और क्रम क़मसे उन्हे खा जेती है । जो एकाघ भाग 
निकला, वही बच पाता है। भूखी कुंतिया अपने नंवजात बच्बीकी खाती हुई देखी जाती हैं, 
इससे बेंढकर और क्या दु खं हो सकता है ? अशुर्भ कमेके उदयसे ही ये सर्ब तिय॑चगत्तिके दुःख 
प्राप्त होते है । विंकेलत्रयेकी असख्य पर्यायोमें एकेन्द्रियोकी असखूय जातियोमें यह जीव अ्रशुभो- 
पयोगका ही फल भोगा करता है, और देखो, नरकंगतिके जो मंहादु ख हैं, जिनके वर्णनोसे 
अनेक शास्त्र भरे पडे है, और जिनका वर्णने सुनकर हृदय दंहेले उठता है उन सहस्नो जाति 
के भार कोटेकें महादु खोके यह जीव नरेकंमे अ्रेंसख्ये वर्षों तक जी भोगता है, वह भो इस 
अश्युभोपयोगका ही फल है । कहनेकां सारांश यह है कि ससारेमे जितने भी दुख है, वे सब 
अजुभोपयोगेके ही फल है, ऐसा जानकर हमे अश्युभोपयोंगको दूरसे ही छोडना चाहिये । 
व्यवहारचोरित्रका प्रयोजन--अशुभ कार्योंसे निवृत्त होने श्ौर शुभ कार्यमें प्रदृत्त होने 
को आचायनि व्यवहारचारित्र कहा है। हम शुभ कार्योकी बाते तो बहुत करते है, पर करते- 
धरते कुछ नही, तो इससे कुछ नहीं होगा | कितने ही लोग दान देनेकी बात करते हैं और 
कोई बहाना लेकर छल पमट करते है कि हमे यह अ्रड्चेन नहीं होती, तो हम भी दान देते । 
पर भैयी, जिसके दान देनेके भाव हो, वह कोई न कोई मार्ग दान देनेका निकाल ही लेता है। 
कुछे लोग कहते है कि हमारे तो दान देनेकी अ्रनुमोदना हैं । ५र उन्हे यह पता नही कि केवल 
अनुमोर्देनके भ्रधिकारी कौन है ? जो बेचारें पशु पक्षी दान देनेके भाव रखते हुए भी दाने देनें 
अ्समथ हैं, जिनमे अगोपांगोकी रचना.ही ऐसी है कि उनके दान देना सभव ही नही, वे 
यदि किसीको दान देते हुए देखें और अपनी विवशताक, अनुभव करते हुए दानकी करे अच्नु- 
मोदना तो उन्हे दानका अनुमोंदक कहा 'गया है | पुराणोमे ऐसे ही नवुल, सिह आरादिको दान 
की अनुमोदना करने वाला मारता है और उन्होंने ही उस अतुमोदनाव!] फल पाया है । पर 
जो सहुष्य शक्ति होते हुए भी दान न करे और अंनुमोंदनाकी बातें बनावें तो उन्हे बया कहा 
जाय 
अपना नवशा--शुभ, अशुभ श्रौर श॒द्ध ये तीनो ही भाव आत्मासे है । इनमे शद्धो- 
पयोग ही उपादेय है और उसके मुकाबलेमे शभोप॑योग हेये है। पर उसके प्राप्त होने तक 
शुभोपयोग करनेमे आता माना गया है । इुभोपयोगके मुकांबलेमे अशुभोपयोगव् हेय ही नही, 
अत्यन्त हेय माना है। वस्तुत दोत्तो ही अद्युद्धोपयोग है, हेय है। मकान बनानेके पर्व उसका 
नवशा तैयार कराके स्युनिसिपिल वमेटीसे मज़ूर करोनां पडता है। दिमागमें मकानका नक्शा 
पहले होना चाहिए | दिना नवशेके मकांत नहीं बनता । हमे भी आत्माका मदन दनानेके 
लिए उसका नवशा तैयार करना चाहिये । उसका नवंशा यही है कि मैं कौन ह, कहांसे आया 
हूं, केहा जाना है, और दया प्राप्त करना है, इन बततोको भली-भाति पहले समझ लिया 





! कक प्रवचनसार प्रवचन ' 


| 
जाय । इस तत्त्वको समझे बिना ही कितने तो निश्चयनयकी व थनीमात्रपते निश्चयाभासी बन 
जाते है और क्तिने ही व्यवहाराभासी दन जाते हैं। हमे यथार्थ दृष्टि पकडना चाहिए । यदि 
वह हमे प्राप्त हो गई, तो फिर हम उन्मार्गंपर नही जा सकते । हमसे ग्रशुभोपयोग स्वयं हो 
। छूट जायेगा । पर जब तक भीतर विवेक जाग्रृत नही होगा, तब तक वर्षों शास्त्र सुनते रहने 
। पर भी हम इष्ट सिद्धि प्राप्त नही कर पाते । 
| श्रात्मप्रसावनाका एक हृष्टान्त-- एक लकड॒हारा था । उसने क्सी दिन साधुके मुखसे 


धर्मोपदेश सुना और अपनी शक्तिके श्रनुसार पाँच अरात्रत ले लिए कि मैं गीली लकडी नहीं ४ 


ह काटूगा, भाव एक ही बोलूँगा, घट-बढकर नही बोलूँगा, चुगीकी चोरी करता था, वह श्रव 

प 4 रे नहीं करू गा, परस्त्री तो सेवत करता ही नहीं था, अब आगेसे अपनी स्त्रीके सेवर्नका भी 
0, त्याग करता हू । परिग्रह परिणाम भी कर लिया कि जो प्रतिदिनकी कमाई होगी, उसका एक 
ज्ञः है चौथाई अपने भरण-पोपणमे, एक चौथाई कुठुम्बके भरण-पोपणमे, एक चौथाई धर्ममे और 
") । व एक चौथाई आपत्तिके लिए बचानेमे लगाऊगा | वह रोज अपने नियमके अनुसार लकडीका 
है 3... हल, एक गद्ठा लाता और बेच जाता । एक दिन एक सेठ जीके रसोइयेने उसे पुकारा और लकडी 


*- के दाम पूछे । उसने कहा आठ आने लूँगा । वह बोला छ आने लोगे। लकडह्वारेने इन्कार 
“- किया और आगे' चल दिया। वह फिर बोला-अ्रच्छा साढ़े छः श्राने ले लो । जब वह इन्कार 
कर और आगे बढा ती वह बोला- अच्छा, सात आने ले लो, साढे सात आने ले लो । उसवी 
| । ऐसी बात सुनकर लकडहारेको भी गुस्सा आ गया और बोला-अरे, किस बेईमानका नौकर 
| हर है, जो इस प्रकार मोल-तोल करता है ? मैं एक बात कहता हू, आठ आनेसे कम नही लूगा । 
.. सेठ जी उसकी बाते सुनकर चौंके और बोले-भाई लकड॒हारे, मेरी तेरी तो बात ही नही है, 
हु तेरी ओर रसोइयाकी बातें हो रही है, वही भाव कर रहा है, फिर तू ,मुझे बेईमान कैसे बना 
2 रहा है ? वह बोला-सेठ जी, मैंने तो आपके साधुकी एक दिनकी ही सगति की, सो एक बात 
| कहना सीख गया, इतना कहकर पाँच श्रणुक्रतोका पालन जंसा करता था बताया और उपदेश 
' का उपकार मानकर बोला-सेठ जी, यह झँसेवी सगति करता है, सो इसने दंसा ही सीखा है, 
| 


यदि आपमे ऐसा भाव-ताव करनेकी आदत न होती, तो यह भी इतना भाव-ताव ने करता । 
' सेठजी सुनकर चुप हो गये । यह एक कथा है, हमे अपने व्यवहार हारा अपने आचरणावों 
सफाईको प्रमाणित करना चाहिए । । 

हर श्रात्मोपकारकी दृष्टि--लोग घर्मके उद्धारकी बढ-बढ करके बातें वरते है, पर-उप- 
क्‍ कारकी भी डीगें हाँका करते हैं। पर यह सब बेकार है, जब तक तुम अपना उद्धार नही 
। कर लेते, तब तक घधर्मके उद्धार या परोपकारकी बात कोरी गप ही है। धर्मसे अपना उपकार 
हो सभव है, और हमे पहले अपना ही उपकार करना चाहिए। कहे सभी और करे कोई 
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नही, तो उपकार कैसे संभव है ? यदि कहना छोड एक जैनीने भी अपना उद्धार कर लिया 
तो मममिये--एक ग्रंशका तो उद्धार हो गया । रे४३ राजूप्रमारा इस घनाकर लोकमे कोई 
भी जीव दुखी न रहे, सब सुखी हो जाये, ऐसी भावनासे तीर्थंकर प्रकृतिका वध होता हैं। 
मैं तीन लोकका उपकार करू, ऐसी कु त्ववुद्धिसे तीर्थंकर प्रकृतिका वध नही होता है । 

हम लोग पुण्यसे मिली धन सपदापर गव॑ करते है, पर भैया ! माग करके पहने गहने 
पर गर्व कैसा ? ये सब वैभव पृण्यरूप साहुकारसे उधार मागवर लाये हैं, जिस दिन वह माँग 
बैठगा देना पडेगा, फिर उसपर इतना गवे क्यो ? एक चक्रवर्तीके वैभवकी उसके हजारों पुत्र, 
भी नही सम्हाल पाते । यह लूदमी सदा किसीके पास नहीं रही, न रहेगी । फिर उसपर वयो' 
रोक रहे हो ? पृष्यके मैलको दूर हटाकर अपने छुद्ध ठतत्वपर दृष्टि रखो । लक्ष्मी आत्माकी 
बःरामात नहीं वह तो पुण्य पापके अ्रतुकूल आती जाती है । 

वैमदफी श्रविश्वास्थतापर एक हृष्ठान्त--एक सेठजों थे, भाग्यवश वे दरिद्र हो गये । 
जब घरमे कुछ नही रहा तो किसी राजाके न्यायालयमे वैठव.र अर्जीनवीसी करने लगे, जो 
कुछ मिल जाता, उससे अपनी गुजर करने लगे'। कुछ दिन वाद जब घर आते तो जीनेसे चढतते 
समय आवाज! आ्रती--मैं आऊ । वे श्रतिदिन उसे सुनते ओर दहते कुछ. नही थे । रोज उस 
ग्रावाजको सुनते-सुनते एक दिन उसकी स्त्रीने वहा कि आनेके लिए हाँ तो भर दो । उसके 
दूसरे दिन जब आवाज भ्राई तो वहा, यदि आझ्यो तो इस शतंपर आझ्ो कि मै लौटकर नहीं 
जाऊगी । उसने वहा- में इस वायदेको नहो कर सकती हू, पर इतना अवश्य बहती हू कि 
जब जाऊगी तत्व कहकर जाऊगी । इस बीच राजा दही बाहर गया हुआ था। रानीने इस 
श्रजीनबीसको वुलाव र॒ राजाकों वुलामेके लिए इस ढगसे पत्र दिखनेवों दःह्मा कि राज्यको बुरा 
भी न मालूम पड़े प्रौर बाचकर तुरन्त घर चले आ्रावें | इसने दडी कुशलताके साथ कलापूर्णा 
पन्न लिखा, राजा उसे पढवर चला अझया । घर झावर रानीसे दोला, 9भी दाम तो बहुत 
बावग पडा था, से नहीं भ्रा सकता था, पर प्रिये, तुम्हारे पत्नने आनेवगी विव्ण वर दिया। 
विस बुशल व्यक्तिसे यह पत्र लिखाया था ? रानीने अर्जनिदीसवा नाम वता दिया ५२ राजा 
ने रण होकर उसे दीवान बसा दिया । ऋव क्‍या था, अीनवीसके दिन गिर गये । दिनपर 
दिन लक्ष्मी झाले दसी ओर वह मालामाल हो गया | एक दिन उसने सोचा कि कही लध्मी 
पलो ने जाय, एसलिए सा प्रवन्ध चरता छाहिए कि वनी दह जा न रूणे । ऐसा सोचकर 
उसने एक बद्य पक्का मंदान दनवाया, तहखाने बड़े-बड़े धन रपनेझे लिए चावने (भंडार) 
बसलाये । 'रेवय वादोंके हंटेमे घव भर-भरकर बोर मुगोको अच्छी तरह इग्द्र लगा करके 
पहखानेंध पन्द बस दिये ओर सोचने ठगा दि देखे, डव लएमी बस जाती है ? एक दिनतों 


६36 4 शूजागे 3५ ० का अवशुण ३-5 '>कक्‍म्न पूल ऐश नेन अकलक घयं नेक 
यान 9, राजाने उस एण्ले साथ शिकार सेशनेकोी साधयें कमनेके लिए दहा । बढ़ साथ गया। 
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शिकारके लिये भागते-आगते खेलते-खेलते राजा थक गया, श्रौर॑ वही जगलमें विश्राम करेनेके 
लिए लेट गया । दीवानने भक्तिवश राजाका सिर अपनी जाधपर रख लिया। लेटते ही राजा 
को नींद आ गई । इतनेमे लक्ष्मी श्राई श्रौर दीवानंसे बोली--लो सावधान, मैं श्रव जाती हु। 
दीवान चौका और बोला--मैं भी देखता हू कि तू कैसे जाती है ? उसे तो यह विश्वास था 
कि मैंने लक्ष्मीको जमीनके भीतर गाड करके खखा है, यह वीसे जा सकती है ? इस प्रकार 
लक्ष्मी और दीवानकी बातचीत वढ चली | तब दीवान कमस्मे बधी तलवार निकाल कैंरेंके 
बोला--लो मैं देखता हू, तु क्सि प्रकार जाती है ? इतनेमे राजांकी श्रांख खुली तो वहे अपनें 
ऊपर तलवार देखकर विचारने लगा कि यह मेरा ही दीवान यहाँ मेरी हत्या करेना चोहता 
था, अब इसको यहाँ कुछ कहना उचित नही, वयोकि रार बढनेपर यह मुमे यही मार डालेगा 
दीवान यह सोचव.र कि मै यदि सत्य बात वह तो राजाको क्या क्सीको भी विश्वास नंही 
हो सकता, तो दोनो चुपचाप चले । जब राजा दरबारमे आरा गया, आते ही हुवम दे दिया कि 
दीवानको देशसे निकाल दो और उसका घर लूट लो ऐसा ही किया गया । 

स्वात्मद्याकी भावना--भाइयो ! परपदाथंका क्या विश्वास ? अपने स्वातन्त्र्यको 
देखो और प्रसन्न रहो | यदि बाह्य अर्थका आश्चय (वहाना) करके श्रशुभोपयोग परिणति ही 
रही तो उसका फल वुमानुष व॑ तिय॑डच नरकोमे अमरा करना ही है | तियं॑व्चोके क्लेश 
तो आपके सामने प्रकंट हीं है । सपिणी अपने बच्चोको कुण्डलीमे रखकर स्वयं खाती जाती 
है। जहाँ माता ही स्वय अपने बच्चेको खा जाय उस भतिमे और दुखोका तो कहना ही 
क्या ? यह अशुभोपयोग निर्देयताकी नीवपर खड़े रहते है | इसीलिये तो दयाका बंडां महत्त्व 


, . कहा गया है। अनगारघर्मामृतमे लिखा है-+-“दयाल़ोरब्रतस्यापि स्वर्गति स्याददुर्गंति | ब्रति- 


नो5पि दयोनस्य॑ दुर्गति स्यांददुर्गति' | दयालु अन्नती भी हो तो भी उसे स्वर्गप्राप्ति सरल है। 
दयारहित ब्रती भी हो तो भी उसे दुग्गतिप्राप्ति सरल है | लौकिक सुखंका मूल जो व्यवहार 
धर्म है वह “दयामूलो घम्मो” है और यआत्मीय श्रविनाशी युखका मूल जो धर्म है वह “दसण- 


मूलो घम्मो” है। | 
भैया ! यह ससार है यहाँ किसीको कोई कितना भी चाहो, सहाय हो ही नही सकता, 


मनुष्य हैं ससारके प्रत्येक प्रारियोंसे हमोरा स्थान ऊंचा है, 'हेंतकर है | यदि हमने ऐसे अमुल्य 
अवसरको ही खो दिया तो बताओ्रो इससे बढ़कर और कोई मूर्खता है ” नहीं। मनुष्यको 
कीमत नेतिकतासे है । ससारमे कौनसा पदार्थ मेरा है जिसके आश्रय हिंसा झूठ चोरी विश्वास 
घात कुशील तृष्णा आदि अशुभोप॑थोगमे व्यासक्ति श्रावश्यक समझी जावे । अपने जोवनवी 


, चर्या देखो, दुगु णसे माफी मॉँगलो*-हे दोष॑राजो अब तक अज्ञांनके प्रसादसे आपकी जीहजूरी 
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से यह अनाथ रहा । अब अपने नाथको पहिचाना। आप कृपा करके बिदा हजिये | मेरा जगत 
में कुछ भी नही, मैं तो भ्रकेला हू, शुद्ध हू, दर्शन ज्ञानमय हू, अरूपी हू, मेरा परमाणुमान्र भी 
कुछ नही है । ज्ञान प्रकट होनेके बाद दोषोकी दाल नही गलेगी । ज्ञान प्रव॒ट होनेका एक 
चिन्ह है--ज्ञानीके व्यवहारमे सर्वे सुखद नीति आ ही जाती है । 
पारमा्थिक ईमानदारीकी आ्रावश्यकता--हमारा व्यवहार सरल, सुखद, विश्वासपूर्ण 
होना ही चाहिये तब ही हम (पर्यायमे) मानव कहलानेके श्रधिकारी है, अन्यथा पशुवोंसे भी 
गये बीते है क्योकि पशुवोमे भी विश्वासमय जीवन देखा-जाता है ।“ एक मनुष्य जगलमे जो. 
रहा था । इतनेमे सिंह दिखा, मनुष्य एक ऊचे पेडपर चढ गया सिंह तीचे आ गया ।, उस पेडपर 
एक रीछ बैठा था । अ्रब-तो मनुष्य बडा घबडाया कि नीचे शेर और पेडपर रीछ । तब रीछते 
सकेत किया कि हे मनुष्य | मत घबडावो, तुम शरणमे आये हो मैं तुम्हारी रक्षा ही कहूगा । 
मनुष्यको सतोष हुआ । बहुत देर बाद भनुष्यको नींद आने लगी । रीछने कहा भाई इसी 
चौडी शाखापर निश्चिन्त होकर सोभ्ो । मनुष्यके सो जाने पर सिंह रीछसे बोल:--रे बेवकूफ 
तू जानता नही है कि यह मनुष्य वह जानवर है जो सभी जानवरोको मौतके घाट उतार देता 
अभी मै नीचे बैठा हु इसी लिये तेरी कुशल है । जब मैं चला जाऊगा तब तेरी भी हत्या कर 
डालेगा । भ्रभी मौका है तू इसे ढकेल दे मैं इसका काम तमाम कर दूँगा। रीछ बोला-नहें 
वनराज |! मैंने इसे शरणका विश्वास दिया है इससे मैं इसे हानि नहीं पहुचा सकता । कुछ 
देर बाद मनुष्य जगा और रीछ सोने लगा तब सिह मनुष्यसे बोला--रे मूर्ख क्या देखता है 
यह रीछ है तेरा खून चाटकर तुझे मार डालेगा, इसे तू पटकदे मैं इसे मार डालूगा, फिर तू 
निरविध्त अपने घर चले जाना । सिहके बहुत समक्कानेपर उसके मनमे दुर्भाव आ गया और 
वह रीछको ढकेलने लगा परन्तु रीछु जगा और सभल गया । तब सिह बोला-देख रीछ इस 
मनुष्यकी करवृतको । श्रब भी तू इसे पटकदे ! तब रीछ बोला हे-भृगराज यदि मनुष्य अपना 
विश्वास खो दे तो खो दे परन्तु मैं त्तो पशु हु जो एक बार अ्भग्र दे दिया सो मैं विश्वासघात 
नही कर सकता । साराश यह है कि हम पशुवोसे बहुत ऊचे चढे हुए स्थानपर है हमे अपना 
हृदय साफ निर्मल बनाना है, अशुभोपयोगसे अत्यन्त दूर रहना है । नही तो अशुभोपयोगका 
फल इन्ही कुमानुष तिर्य॑ञ्च नारकियोमे पँदा होकर अमणा वरना ही है। यह भ्रमण स्वय 
ही महात्‌ दु ख है, जन्मना मरना ही सबसे बडा दुःख है। पूजनमे भी सबसे पहले इसी 
जन्ममरणके विनाश नकरनेके लिए जल चढ़या जाता है । जन्म सभी बुरे हैं व धर्मके श्रयोग्य 
जन्म अत्यन्त बुरे है । कुमानुष कहा कहा उत्पन्न होते है ? लब्ध्यपर्याप्त असज्ञी पचेन्द्रिय 
सम्मूच्छिम मनुष्योमे, म्लेच्छखण्डके मनुप्योमे, कुभोगश्रूमिके मनुष्योमे उत्पन्न होते हैं । जहा 
न कोई धर्म है, न आचार-विचार है, यह सब अशुभोपयोगका फ्ल जानना चाहिए । 
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नरकचर्चा---ऊपर बताया जा चुका है कि अशुभोपयोगके फलसे मरकोमे उत्पन्न 
होता है । नरकोकी कुछ विशेष जानकारीके लिए यहां उसकी विशेष चर्चा आ्रावश्यक है । 
लोग कहने लगते है--क्या पता कि नरक हैं ? इसका उत्तर यह है कि जैनशास्त्रोमे सर्वत्र 
कथन एकसा पूर्वापर सबद्ध मिलता है । कही भी ऐसा देखनेमे नहीं आया कि एक स्थलपर 
कंथन किसी भश्रन्य प्रकारका है श्रौर दूसरे स्थलपर दूसरे प्रकारका । इससे अ्रविरुद्ध वर्णन द्वारा 
नरक होनेको प्रमाग्णिकता प्रगट होती है । दूसरे भगवानवंगे कही हुई १०० बातोमेसे जब हमे 
६६ बातोमे वैज्ञानिक सत्यता दिख रही है, तब एक उस बातमे जो कि परोक्ष है अनुमानसे 
भ्रमाणता स्वीकार करनी पडती है । जो वीतराण्का उपदेश लौकिक बातोंमे खरा है, इन्द्रिय- 
गोचर बातोमे सत्य है, सूक्ष्म आत्मपरिणामोंके कथन करनेमे सत्य है, वह केवल पुण्य पापका 
फल बतलानेके लिए ही क्यो असत्य होगा ? इस तरह आगमकी प्रमाणतासे हमे नरकोंके 
कथनकों भी प्रमाण मानना ही चाहिए । 

नरकोकी रचना--जैनशास्त्रोंके श्रनुसार तीनलोकका चित्र कमरपर हाथ रखकर और 
पैर फैलाकर खडे हुए पुरुषके श्राकार माना गया है। कमरके मध्यभागमे एक लाख योजनका 
सुमेरु पर्वत है | सुमेर्से ऊपरके लोकको ऊध्वंलोक कहते है, जहा कि स्वर्गादिककी रचना है ॥ 
सुमेर्की जडके नीचे वाले भागकों अधोलोक कहते हैं । सुमेरुको ऊचाई जितने मध्यवर्ती एक 
राजुप्रमाण लम्बे चौडे भागकों मध्यलोक कहते हैं | श्रधोलोककी ऊचाई सात राजू है । इनमे 
छ राजूके भीतर सात पृथिविया हैं और सबसे नीचेके एक राजूप्रमाण लोकमें केवल निगोद 
ही भरी पडी है । उन सात पृथिवियोके नाम ये है--१ रत्नप्रभा, २. शकराप्रभा, ३ बालु- 
काप्रभा, ४. पकप्रभा, ५ धुमप्रभा, ६. तम प्रभा और ७ महातमशप्रभा । रत्नप्रभा पृथिवीके 
तीन भाग है--खरभाग, पकभाग और अव्बहुल भाग । खर भाग १६ हजार योजन मोटा है, 
पकृभाग ८४ हजार योजन मोटा है और अव्बहुल भाग ८० हंजार योजन मोटा है । इनमेसे 
खरभागमे और पक भागमे तो भवनवासी देवोंके भवन है और तीसरे अब्बहुल भागमे धर्मा 
नामक नरक हैं। दूसरी शर्करा पृथिवीमे दूसरा वशा नामक नरक है । तीसरी पृथिवीमे भेघा 
नामक नरक है । चौथी प्रृथिवीमे श्रजना नामक, पाचवीमे श्ररिष्ट नामक, छठीमे मघवी नामक 
ओर सातवीमे माधवी नामक नरक हैं | पहली पृथिवीकी मोटाई एक लाख अस्सी हजार योजन 
है। दूसरी आदि पृृथिवियोकी मोटाई क्रमसे बत्तीस हजार, श्रट्टाइस हजार, चौबीस हजार, 
बीस हजार, सोलह हजार और आठ हजार योजन है । इनकी लम्बाई लोक्के अ्रन्त तक फैली 
हुई है । नरकसे नारकियोंके रहनेके स्थानोको बिल कहते है, क्योकि इनके मुख मकान या 
कमरेके रामान व्यवस्थित और किसी एक विशाकी ओर नियत नही होते । चूहे आदिके 
बिलोंके समान अव्यवस्थित, टेढे-मेढे और अनेक आाकार-प्रकार वाले होते है । फिर भी मूषक- 
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बिलके मुख ऊपर निःसृत है परन्तु नरकबिलका किसी ओर भी मुख नही है | सातो नरकोमे 
बिलीकी संख्या क्रमशः ३० लाख, २५ लाख, १५ लाख, १० लाख, ३ लाख, पाँच कम 
१ लाख और ५ है । इन सबका जीड ८४ लाख होता है । इनमे प्रथम नरक्से लेकर पाँचवें 
नरकके तीन चौथाई भाग तक भत्यन्त उष्णवेदनाका दु ख है ओर पाँचवे नरकके एक चोथाई 
मे, तथा छठे और सातवें [नरकमे केवल शीतवेदनाका महादु ख है । सातो नरकोंके ४६ पटल 
है । इनमें से पहलेमे १३, दूसरेमे ११, तीसरेमे €, चौथेमे ७, पॉचवेंमे ५, छठेमे ३ और 
सातवें नरकमे १ पटल है । इन पटलोकों मकानकी मजिलके समान जानना चाहिए । 


नरकमे पटल और बिलोका विवरणा--प्रत्येक नरकके पटल एकके नीचे एकके रूपसे 
अवस्थित हैं । प्रत्येक पटलमे तीन प्रकारके नरक विले है । वीचमे जो नरक बिल है, उसे 
एनद्रक बिल कहते है । उसके चारो दिशाओमे ओर चारो विदिशाओ्रोमे जो पंक्तिवद्ध बिले हैं, 
उन्हे श्रेणीवद्ध बिल वहते है । इन श्रेणीवद्ध विलोंके मध्यवर्ती अन्तरालमे जो फुटकर बिल 
होते है उन्हें प्रवीर्णक बिल कहते है। पहले नरकके इचन्द्रक विलका नाम सीम- 
न्तक हे। इसके चारो दिशाओने ४६-४६ श्रेणीवद्ध बिल होते हैं और विदिशाओों 
मे ४८-४८ श्रेणीवद्ध बिल होते है। दूसरे पटलमे भी ठीक इसी प्रकारकी रचना 
होती हुं । भेद केवल इतना हो जाता है कि दिशा श्रौर विदिशाके श्रेणीवद्धोमे 
एक एक सख्या कम हो जाती है । इस प्रकार नीचे-तीचेके पटलोमे श्रेशीवद्ध नरकविलोकी 
एक-एक संख्या कम होती जाती है। इस प्रकार घटते-घटते सातवें नरकका जो उनचासवां 
पटल है उसमे वीचमे एक इन्द्रकविल और चारी दिणाग्रोमे एक-एक श्रेणीवद्ध बिल रह 
जाता है । पिदिशामे श्रेणीवद्ध बिल नहीं रहता | पहले नरकके जो १३ पटल है उनके नाम 
उस प्रकार है--१ सीमन्तक, रे तिरय, हे रौख, ४ आन्त, ५ उद्भ्रान्त, ६ सम्नान्त, 
७ भंसभ्नान्‍्त, 5 विश्रान्त, ६ प्रस्त, १० च्सित, ११ वक़ान्त, १२ अवक्रान्त और १३ 
विक्रान्त । दूसरे नरफके ११ पटलोंके नाम इस प्रकार है--१ त्तक, २ स्तनक, ३ वनक, 
४ सनक, ४ खड, ६ खडिक, ७ जिद्ध, ८५ जिछ्लिक, € लोलिक, १० लोलवत्स और ११९ 
सतत लोल । तीसरे नरकके & पटलोंके नाम इस प्रकार हैं--१ तप्त, २ तपित, ३ तपन, 
४ तापन, ५ निदाघ, ६ उज्ज्वलित, ७ प्रज्बलित ८ सज्वलित और ६ मसप्रन्चलित । चौथे 
मर्द के छ पटलोके नाम-१ आर, २ मार, ३ तार, ४ चर्च, ५ त्मक, ६ घाट और ७ घट | 
पचय सरफके। ४ गटलीकि माम- १ तमके, २ अमदा, ३ भमपक, ४ अस्घेत्र और निमिम्त । 
छठे मरते ३ पटयोंके नाम- ३ डिसबतू, २ दाईलि शोर ३ उल्लक। सातकें मरतमे एक 
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बिल है उसका विस्तार ४५ लाख योजन है और अन्तिम ४६वा जो अ्रवधिस्थान नामका 
इन्द्रकबिल है उसका विस्तार १ लाख योजन है । मध्यवर्ती इन्द्रकोका विस्तार क्रम-क्रमसे 
कम होता गया है । इस प्रकार इन्द्रकबिलोका विस्तार सख्यात योजन प्रमाण ही कहा 
गया है। दिशा और विदिशामे जो श्रेणीवद्ध विल है, उनका विस्तार असख्यात योजन 
प्रमाण है । इन श्रेणीबद्धोंके बीचमे जो फुटकर प्रकीर्णाक बिल है उनमे कितने ही सख्यात 
अ्रोजन विस्तार वाले है और कितने ही श्रसख्यात योजन विस्तारवाले है । इन बिलोकी चारो 
झोरकी दीवाले वज्मयी होती हैं । उन बिलोंके श्राकार अनेक प्रकारके हैं । कितने ही गोल, 
कितने ही त्रिकोण, कितने ही चतुष्कोण, पचकोण आदि विविध आकार वाले है । 
नरकोमे उत्पत्ति--जो जीव बहुत आरम्भ और बहुत परिग्रहमे आसक्तचित्त होते हैं, 
निरन्तर अश्युभोपयोगी सक्लिष्ट चित्त रहते है, रौद्रध्यानी होते हैं, जिन्हें मारने-काटनेमे ही 
आनन्द आता है, वे जीव नरकायुका बन्धकर नरकोमे उत्पन्न होते हैं । नारकियोका उपपाद 
जन्म होता है अर्थात्‌ वे माता-पिता श्रादिसे उत्पन्न नही होते । किन्तु ऊठ, व्यान्न, मगर आदि 
वीभत्स आकारवाली उपपाद शय्याए होती हैं, उनमे उत्पन्न होकर और अन्तमुह॒र्तके भीतर 
ही शरीरको प्राप्त कर पूरा जवान नारकी बन जाता है। शरीरके पूर्ण तैयार होते ही वह 
उपपाद शय्याओसे, जो कि बिलोंके ऊपरी भागमे होती हैं और जिनके मुख नीचे होते हैं, नीचे 
श्रौधा मुख होकर जमीनपर गिरता है । वहांकी भूमि इतनी जहरीली होती है कि उसका 
स्पर्श करते ही नारकीको हजारो लाखो बिच्छुओके एक साथ काटनेसे भी अधिक उम्र वेदना 
होती है और वह चिल्लाकर ऊपरको उछलता है । सातवें नरकका नारकी जमीनका स्पर्श 
कर उसके दुखसे श्रति सतप्त होकर ५०० योजन ऊपरकों उछलता है । छठे नरकमे २५० 
योजन ऊपर उछलता है । पाँचवें नरकम १२४५ योजन ऊपर उछलता है । वौथे नरकमे ६२॥ 
योजन ऊपर, तीसरेमे ३१॥ योजन, दूसरेमे १५ सही १० बटा ६ योजन और पहलेमे ७ सही 
१३ बटा १६ योजन ऊपर उछलता है। ये नारकी उपर उछल करके तुरन्त ही फुटबालके 
समान नीचे गिरते हैं और फिर ऊपर उछलते है । इस क़मसे सैकडो बार ऊपर और नीचे 
उछलनेके बाद बेहोशसा या भ्रधमरा होकर जब नारकी जमीनपर पड़ जाता है, तो पुराने 
नारकी उसे देखते ही शिकारी कुत्ते जैसे शिकारके ऊपर टूटते हैं, उसी प्रकार उसपर टूट 
पडते हैं । 
038 नरकोमे वेदना--तारकी जीव अत्यन्त निष्ठुर कठोर वचन बोलते हुए उसे मारतें 
हैं, और उसके घावोपर खारा गर्म पानी सीचते है । उस पानीके सीचनेसे जो महावेदना ज्से 
होती है, उससे वह चिल्लाकर भागता है और नारकी शिकारीके समान उसका पीछा करते 
हैं। यदि वह पहाडमे शरण पानेके लिए जाता हैं, तो ऊपरसे बडी-बडी शिलाए उसके सिर 
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पर गिरती है, जिससे उसका मस्तक चुूर्ण-चूरां हो जाता है। वहासे भागकर यदि वनमे प्रवेश 
करता है, तो वहाँके वृक्षोके पत्ते-जो कि तलवारकी धारके समान तेज होते है, उसके ऊपर 
तडातड करके गिरते है, जिससे उसका सारा शरीर छिलन्न-भिन्न हो जाता है । उसी समय 
नारकी लोग भेडिया, व्यात्र, गिद्ध, काक आदि पशु पक्षियोका रूप धारण कर उसे खानेके 
लिए दौडते है, तब वह अपनी जान बचानेके लिए चारो ओर मारा-मारा फिरता है। जब 
कही कुछ शरण नही दिखता, तो वह वैत्तरणी नदीमे जा गिरता है कि चलो यही कुछ 
शास्ति मिलिगी । पर उसमे प्रवेश करते ही वह और भी अधिक दु खक। अनुभव करता है, 
उसके खारे और गर्म जलसे उसका शरीर जलने लगता है, मगर-मच्छादि वेषी चारों ओरसे 
खानेके लिए दौडते है । वह वहाँ भी महादु.खका अनुभव कर उससे बाहर निकलता है, तो 
दूसरे नारकी पकडकर उसे ठेलकी तपती हुई कढाइयोमे डाल देते है और उसे त्रिश्वुलोसे छेदते 
और पूडी-कचौडीके समान उसमे उलट-पुलटते है। ये नारकी परस्पर बुरी तरह लडते रहते 
है । इस प्रकार कहाँ तक कहा जाय ? वह ॒ जीव जहाँ भी जाता है, वहांपर उसे लाना प्रकार 
के महावष्ट भोगने पडते है । उन नरकोकी पृथ्वी इतनी दुर्यन्धित होती है कि यदि पहले नरक 
की मिट्टीका कुछ हिस्सा लाकर यहाँ मध्यलोकमे डाल दिया ज्यय, तो श्राघधे कोश तबके जीव 
उसकी गधसे मर जावे । आगे-आ्रागेके नरकोकी पृथ्वीकी गन्बसे १ कोश, १॥ कोश, २ कोश, 
२॥ कोश, ३ कोश और ३॥ साढे तीन कोश तकके जीव मर जाते है । इस प्रकार वे नारकी 
नरकोमे छेत्रजनित, शारीरिक, मानसिक दुःखोको अ्सख्य काल तक सह्न करते है। तीसरे 
नरक तक असुरकुमार देव भी जाकर उन्हे आपसमे पूर्वभवका बैर याद दिलाकर लडाते है । 
वहाँ भूख इतनी है कि तीनो लोकोका स्व अन्न खा जावे तो भी भूख न मिटे, पर खानेको 
एक दाना भी नहीं मिलता, प्यास इतनी अ्रधिक लगती है कि सर्वे समुद्रोका पानी पी जायें 
तो भी प्यास न बुछे विन्तु एक बूँद भी पानी पीनेको नही मिलता । इस प्रकारके ये दुख 
पहले नरकमे १ सागर तक, दूसरेमे ३ सागर तक, तीसरेमे ७ सागर. तक, चौथेमे ४० सागर 
तक, पाँचवेमें १७ सागर तक, छठेमे २२ सागर त्क और सातवें नरकमे ३३ सागर तक 
निरन्तर सहता रहता है । उनका अवालमें सरण नही होता है | शरीरके टुकडे-टुकडे कर दिये 
जानेपर भी पारेके समान उनके शरीरके परमाणु तुरूत परस्परमे मिल जाते है। नारकियोको 
मारनेके लिए उन्हें हथियारोकी आवश्यकता नहीं पडती, उनके हा4 ही तलवार, भाला, 
वरछी आदि विविध रुपोमे परिण॒त हो जाते है, सो यह बात नारकियोकों और भी अधिक 
वष्टदाय३ होती हैं। ब्योकि यदि हथियारोको उठानेका काम पड़े, तो कुछ क्षणके लिए तो 
दूसरा नारकी उसके प्रहारसे बच जायगा । पर नारकियोके वैक्रियक शरीर होता है, जिस 
क्षण जैसा सोचते है, ₹त्काल रनके शरीरका उसी रूपसे परिशमन हो जाता है, ऋत इससे 
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नारकियोके दु ख प्रीर भी श्रधिक बढ जाते है । मग़रमच्छादि भी वे ही बनते ््। 
नरकस्वरूपका चिक्तवन भी धर्मध्यादका एक अंडू ---यह नरकका वर्णन भी घर्म- 
ध्यानके लिये सहायक है । तत्वार्थसृत्रके तीसरे ्रध्यायमे नरव का वर्णन है । जबलपुर चतुर्मास 
की वात है, जब मैं श्री १०५ पातःस्मरणीय गुरु गणेशप्रसादजी के साथ था और मेरे सप्तम 
प्रतिमा थी--पर्यूपणा प्व॑मे १० दिनके तत्त्वार्थ सूचके श्रध्यायोषा अ्रथे करनेके लिये भिद्र-तिन्न 
विद्वाच्‌ नियुक्त कर दिये गये | सबने अपनी भनपसदगीके श्रनुसार श्रध्याय ले लिये । एक पडित 
ब्रह्मचारी जी के हिस्सेमे तीसरा अध्याय आया । कुछ लोकोके मजाकसे उन्हें यह कुछ अच्छा 
न लगा। शायद नरकोके वर्णनसे उन्हे वुछ ग्लानि या उद्देगसा हुआ शरीर उन्होंने उस अ्रध्याय 
को मेरे सुपुर्द कर दिया | तीसरे दिन जब मैं शास्त्रकी गदह्दीपर बैठा, तो मैने बहा--लोग 
तस्वार्थसूत्रको समुच्चय अ्रध॑ चढातें हैं और प्रत्येक श्रध्यायको भी पृथक्‌-पूथक्‌ अर चढाते-है । 
जब प्त्येक श्रध्यायको अ्र्घ चढाया गया, तो उसके पत्देक सूच्रकी अर्धका चढन। स्वत सिद्ध 
हो गण श्रथवा जँसे सहस्न नामके एक-एक नामको अ्र्घ चढ़ाया जाता है उसी प्रकार यदि 
कोई विस्तारके साथ तत्त्वार्थसूत्रका पूजन, विधान करे तो एक-एक सुद्धकों भी श्र्घ चढ़ाया 
अधिगा । उस समय इस प्रकारका पाठ होगा--परस्परोदीरित दुःखा' अ्रर्घ, 'सरिलष्टासुरो- 
दीरितदु खाश्च प्राक्‌ चतुर्थ्या.' श्र, तो क्या इस प्रकार भ्र्घ चढानेसे क्या उन नारकियोको 
अर्घ चढाया गया ? नही । इसका भ्रर्थ यह होगा कि जो झ्रागम सूत्र इस बातकों बतला रहा 
है, उस सूत्रको भ्र्घ चढा रहा हू । इसमे डरनेकी क्या वात है ? और फिर शायद हम आप 
सभी इन नरकोमे श्रनेक बार उत्पन्न होकर वहाके दु खोका अचुभव कर चुके हैं । यह दूसरी 
वात है कि आज हमे वे दुख याद न हो । पर झागमके सहारेसे उन नरकोका ज्ञान प्राप्त 
करता चाहिए और सोचना चाहिए कि तीन लोव)े कहाँ कैसी रचना है, यह सस्थानविचय 
धर्मध्यान है, यद्यपि सस्थानविचय ध्यान ५ गुरास्थान तक नही होता तथापि उसका स्थुल रूप 
तो श्रात्ता जाता और जब हम नरकोके दु खोका चिन्तवन कर उनसे बचनेका उपाय सोचते 
हैं, तो वह उपायविचय धर्मध्यान हो जाता है । इस सर्च वथनका साराश यही है कि हमे उस 
अशुभोपयोगका दूरसे ही परित्याग कर देना चाहिए, जिसके पलसे कि हमे नरकोमे उत्पन्न 


होना पडता है । 

नरकोसे उत्पन्न होनेके 'कारणोसे दुर रहनेके-यत्नका पालन--नरवमे उत्पन्न होनेका 
कारण बहुत-आरभ और बहुत परिग्रह है तथा नरकोमे-उत्पन्न होनेंकी जहाँ बहुत आरम्भ और- 
बहुत परिग्रहका होना कारण बतलाया गया है, वहाँ रान्रिभोजनको भी एक कारण बताया गया 
है । राजिभोजन महाहिसाका कारण है । जिस प्रकार अन्न खाने वालेकी अपेक्षा मास खाने 
वालेके भ्रधिक भृद्धि देखी जाती है, उसी प्रकार दिनमे भोजन करने वालोकी अपेक्षा राशिमे 
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भोजन करने वालोके भी अधिक, ग्रृद्धि श्रौर लोलुपता स्वय सिद्ध है । दूसरे रात्रिमे प्रकाशकी 
कमीसे भोजनमें गिर. पडने वाले जीव दृष्टिगोचर नही होते । यदि बिजली आदिका तेज प्रकाश 
किया जाता है तो उसके निर्ित्तसे और भी श्रधिक जीव आकर एकत्रित होते हैं श्र मरते 
है, उनकी इस महाहिंसाके कारण भी हम ही बनते है । फिर रात्रिमे आने-जाने भोजन पकाने 
या पके.हुएको परोसने आदिमे भ्रगणित जीवोकी हिंसा होती है । रात्रिमे जूठन यदि कही फेंकते 
है, तो भी जीवहिंसा होती है और यदि उसे यो ही पडी रहने देते है, तो भी उसमे अ्रगणित 
ह;&स जीव आकर मरते है। झ्राप लोगोने भ्रवसर देखा होगा कि जो दूधके गिलास वर्गरह रातकों 
यो ही बिना मजे रखे रह जाते है, सवेरे उसमे पश्रगरित चीटी श्रादि मरी चिपवी हुई पाई 
जाती है। इस प्रकार महाहिसाका कारण जान करके हमे रात्रिभोजनका परित्याग करना 
चाहिए । जो लोग सरकारी आफिसोमे काम करते है, उन्हे चाहिए कि वे अपनी ड्यूटीके कार्य 
यथासम्भव शीघ्र व-रें, अपने अधिकारीको उस योग्यता ग्रौर वुशलतासे परिक्तित करा दे और 
शामके ५ बजते ही घर गआनेका अवकाश प्राप्त कर लेवें। यदि वृदाचित्‌ यह सभव न हो, तो 
वही ,शामका भोजन मया लें या साथमे लेते जावे | यदि ये दोनो बातें भी सभव न हो तो 
फिर एक बार ही खानेकी आदत डाले । अनेक मनुष्य एक बार खा करके भी नीरोग, स्वस्थ 
एवं कमेंठ'बने रहते है । यदि विचार हो, रात्रिभोजनके पापसे घृणा हो, तो कोई न कोई उपाय 
निकाल ही सकते है। क्तिने ही लोग रातको श्रन्न तो नही खाते हैं पर मेवा मिठाई आदि 
अनेक दूसरी चीजोकों खाते है सो यह भी ठीक नही, वयोकि उनके खानेपर भी जीवघातमे कोई 
फर्क नही पडता, जोवहिसा उतनी ही होती है । पाक्षिक गृहस्थकों सबसे छोटा त्याग यह बताया 
कि वह जल ओपधिके सिवाय कुछ भी न ले श्रर्थात्‌ राजिमें सिफे जल और श्रौपधि लेनेकी ही 
छूट पाक्षिकवो है; और चाहिये भी क्या ? यदि प्यास सतावे, तो पानी पी ले और रोगपीड़ा 
हो तो झऔपधि ले लेवे । बाको सर्व प्रकारके खाद्य, स्वाद्य, लेह्य आदि पदार्थोके राश्नरिमे खाने 
का त्याग बरना ही चाहिए । वस्तुत रातज्िमे जल ऋष्धि ले तो कही वह दोपसे नही बच 
जाता, विन्तु उसका अभी त्याग नहीं। इसके अतिरिक्त रात्रिभोजनत्याग्रियोको कितनी ही 
वीपारियाँ नही होती, उसका स्वास्थ्य उत्तम रहत। है, पठन-पाठन घर्मंसाधन कार्योके लिए 
ग्रवदवाश मिलता है। राजिभोजियोको अनेक बीमारियां होती हैं । प्राय सक्रामक दीमारियोंके 
कीटाणु रात्रिमरे भ्रथिक सचार करते है और वे भोजनके साथ भिलवर रात्रिभोजीके पेटमें 
चले जाते है। प्राय. देखा गया है कि प्लेग, हैजा आदि उन लोगोमे अधिक फँलता है, जो 
राजिभोजी है । ऐसा उमभव-र सबको राजिभोजनवा त्याग करना ही चाहिये । 

जिसके राचिभोजनत्याय करनेका जितना भी विवेक नहीं जगा उसके भेदविज्ञान क्‍या 
प्रणट हूं। सकेगा ? राज़िमें भाजनको मांसके सह कहा गया- है वयोकि त्ररा जीदोकें मिरने-मर 
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जानेसे वह मास ही हो जाता है । इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि जो मद्य, मास, मधु रात्रि- 
भोजन और त्रसजीव वाले फलोके खानेका त्याग कर देतेंत हैं समझना चाहिए कि उसने 
रसनाविपयक अत्यन्त हेय अद्युभोपयोगका परित्याग कर दिया श्रौर अधम भूमिकासे वह 
ऊचर उठा है । खान पानकी शुद्धिके विना परिणामोमे शुद्धि आ नही सकती । अथवा परि- 
णामोमे शुद्धि हो तो खान-पानवी शुद्धि होती ही है । मनुप्य यदि मासभक्षी है तो क्रोधादि 
कपाय शीघ्र जागृत होगी । यदि वह मद्यपायी भी है, तो कामादि विकार अवश्य जगेंगे और 
काम-क्रोधादि विकारों का जांगृत होना - ही अशुभोपयोग है। अशुभोपयोगोका परित्याग ही 
व्यवहारधर्म है । पत्येक गृहस्थकों व्यवहारधर्मका पारून करना आवश्यक हैं। एक बार आप 
लोग कमसे कम ६ मास तक इस व्यवहारघर्मका पालन कीजिए, प्रतिदिन स्वाध्याय और 
सामायिक कीजिए, फ्रि देखिए कि आपके परिणामोमे व्तिनी निर्मलता श्राती है और चित्त 
की चचलता तो स्वय ही नप्ट हो जायगी । ६ महीने दीवालको साफ करो, चित्र स्वय प्रति- 
विम्वित हो जायगा । धर्मके लिये पहिले चित्तको निर्मल करो | जो इस प्रकार अत्यन्त हेय 
अशुभोपयोगकी छोडकर सदा शुद्धोपयोगपर हप्टि रखता है, उसका जो शुभोपयोग बीचमे 
आ्राता है वह भी धीरे-धीरे स्वय ही छूट जाता है । 

रुूमभके लिये तैयारी--अ्रब भ्रगे शुद्धोपयोगाधिकार प्रारम्भ होगा । इस शुद्धोपयो- 
गाधिकारकों कहनेके लिए आचार्यको वितनी भारी तैयारी करनी पडी है, श्रत* यदि समभमे 
झ्राया है, तो फिर बताओ हमे भी उसके समभनेके लिए कितनी तैयारीकी श्रावश्यकत्ा है ? 
कोई किसीको परिणमाता नही है, सब द्रव्योकी सत्ता स्वतत्र है, फिर पात्रता पानेके लिए 
तैयारी तो करनी ही पडती है । लोग कहने लगते है देशके बडे नेता लोग भी रात्रिको खाते 
है, मच्य पीते है, फिर भी वे राज्यशासन सभालते और ऊचे पदोपर कार्य कर रहे है, पर 
भैया हम तो देशके नेता होनेकी बात नही कह रहे हैं, हम तो यह कह रहे है कि यदि धर्मका 
नेता होना चाहते हो तो हेयको त्यागकर आत्मतत््वकी सभाल करलो और अनन्त काल तक 
उसका सुख भोगो | भैया ! शुभोपयोगका फल विपदा है और श्रशुभोपयोग फल तो विपदा 
है ही, जिसने इस आत्मतत्वको पहिचाना, उसे ही तीर्थंकर, 'वक्रवर्ती, नारायण आदिके तथा 
इन्द्र-अ्रहमिन्द्र आदिके सुखोमे अ्रन्तरगसे विरक्ति होती है । जीव किसी न किसी वस्तु लीन 
रहना चाहता है, चारित्रयुणका यही काम है। यदि इसे स्वबोध नही है, आत्मज्ञान प्रगट 
नही हुआ, तो जो चीज सामने आयगी, वह उसीमे लीन हो जायगा। चारित्रका काम लीन 
होनेका है। वह चारित्र मिथ्यात्वदशामे विपय-कपायोमे लीन रहता है और सम्यवत्व हो 
जाने पर वह निजात्मरूपमे लीन रहने लगता है । 

शुद्धोपयोगके श्रधिकारका प्रारम्भ---एज्य श्रीमत्कुन्दकुप्दाचायने शुद्धोपयोगका पल 
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कहनेके पूर्व स्वय आत्मशुद्धि की । उन्होंने पहले अशुभोषयोगको हटाया, फिर वे शुभोपयोग 
को हटाकर शुद्धोपयोगको स्वीकार करते हुए इस शुद्धोपयोग अधिकारका आरभ करते हैं । 
प्रारम कब करते है ? अ्धिकारको प्राप्त करके । जब तक कोई किसी तत्त्वके कहनेका अधि- 
कार नही प्राप्त कर लेता, तब तक वह उस तत््वकों कहनेका अधिकारी नहीं । फिर आचार्य 
प्रारभ कहा करते है.? अन्तरगमे प्रारण करते है। इसका अभिभ्राय यह कि वस्तुतत्त्व जैसा 
मनमे है, वैसा ही ग्रन्थमे आये, श्रर्थात्‌ शब्दरूपसे रचा जाये। और ज॑सा ग्रन्थमे आवे, वैसा 
ही मनमे हो । 

इन कागजोपर जो ये श्रक्षर लिखे है, क्‍या यही ज्ञान है ? इस प्रश्नका उत्तर देते हुए 
श्री अभृतचन्द्राचार्य सूरि जी समयसारमे वहते हैः---“न श्रुत ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततो ज्ञानश्रुत- 
योव्य॑तिरिक” अर्थात्‌ शास्त्र कागजोपर लिखे गये अक्षर श्रुतज्ञान नहीं है, क्यं।कि वे अचेतन है, 
इसलिए शास्त्र और वस्तु है व ज्ञान और वस्तु है । जब आत्मामे ज्ञान जगा, तो ये शब्द 
पकडे गये, या ये शब्द पत्र निबद्ध शब्द पढ़े, तो यह ज्ञान भीतर आया । यहाँ कोई यह न 
समझ ले कि शब्दोमे से अर्थ निकलकर भीतर आत्मामे पैदा करते है । नही, शब्दोमे से अर्थ 
निकलकर ज्ञान नही प॑दा होता, पर वह स्वय भीतरसे निकला करता है | यदि शब्दोको 
पढ़नेसे ही ज्ञान पैदा होता, [तो फिर किसी कठिन पक्तिको पढनेके साथ ही उसका भी अर्थ 
तत्काल ज्ञात हो जाना चाहिये । पर ऐसा नही होता, तो वया उस' पक्तिका अर्थ समभनेके 
लिए उस पक्तिके अक्षरोकी कागजपर घिसता है, अक्षरोकी साफ करता है कि इनमेसे शअ्र्थ 
निकल आवे ? नहीं तो फिर क्‍या करता है ”? यह करता है कि उस पक्तिको बाचकर झौर 
आँख बन्द कर अपनी बुद्धिपर जोर देता है और उसके भावकों समभनेका प्रयत्न करता है । 
उसका यह प्रयत्न ही उसके भीतर पत्तिके अर्थका ज्ञान प्रगट करता है । साधु सदा छठे प्रमत्त 
गुणस्थाससे सातवें अप्रमत्तगुरुप्थशमे और सातवंसे ब्ठेमे ऋता जाता रहता है । जब आचार्य 
कुन्दकुन्द यह ग्रन्थ बना रहे होंगे, तब भी उनके उपयोगकी प्रमत्तदशा और अ्रप्रमत्तदशा बरा- 
बर परिवर्तित होती रही होगी । अप्रमत्तदशामे छुद्धोपयोगके विचार मनमे उठते और प्रमत्त- 
दशामे वे शब्दरूपसे निर्मित होकर कागजूपर अवित्त होते । इस क्रमके साथ ही प्रक्कृतग्रन्थवी 
रचना हुई है । 

तत्र शुद्धोपपोगफलमात्मन. प्रोत्साहनाथंमभिष्टीति । 

अब ग्रत्थकार अपनी आत्माके और अपने समान सभी आत्माश्रोंके प्रोत्साहनके लिए 
घुद्धोपयोगका फल प्रकाशित वरते हैँ | यहाँ उच्यते प्रकाशयत्ति' आदि क्रियापदीका प्रयोग 
न करके श्ाचार्यने 'अभिष्टीति' पदव प्रयोग किया है । यह पद अभि उपसर्गपूंक रतुज प्रण- 
सायां' घातुसे बना है, जिसका हऋर्थ होता है कि भले प्रकार सर्व ओरसे गंदगदू होकर प्रशंसा 
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| 
| करते हैं। प्रश्न--पहले छुद्धोपयोगके कारण आदि व्यों नहीं कहे, फल ही क्यों कहा ? 
४ उत्तर--पहले फल कहनेका कारण यह है कि श्रोता जन फल सुनकर उसके पानेके लिए 
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उत्साहित हो जावे । हु 
। शुद्धोपयोगका फल भेदविवक्षासे श्रताकुल सुख है। परन्तु भ्रभेदविवक्षासे अनाकुल 
। सुखस्वरूप शुद्धोपपोग ही है । आचार्य कुन्दकुन्द महाराज इसी बातकों गाधा द्वारा प्रगट 
! करते है--- 
। अइसयमादसमुत्य विसयातीद श्रणोवममणत ।! 
। अव्वुच्छिण्ण व सुह सुद्ध वश्नोगप्पसिद्धाणं ॥१३॥ 
शुद्धोपपोगियोका झ्ानन्‍्द--शुद्धोपयोगियोका सुख श्रतिशयवान्‌ है। ससारके जितने 
स् ८ वडेसे बडे देवेन्द्र अहमिन्द्रादिके सुख हैं, उनसे भी अपूर्व है, श्रदृभुत है, परम आल्हादरूप है। 
का जिसकी कि ससारी जीव कल्पना ही नहीं कर सकता। एक तीन दिनके भूखे भिखारीको 
मे कहीसे माँगनेपर सूखे, रूखे रोटीके दो चार टुकडे मिल जायें, फिर उससे कोई कहे कि है 
४ | | बावा | इन बासे, गदे टुकडोको फंक दे और मेरे साथ चल, मैं तुझे बंढिया ताजा भोजन करा- 
का 8 ऊगा, तो उसे विश्वास ही नहीं श्राता, कि कही इन टुकडोसे भी वढिया भोजन हो सकता 
| है अ्रथवा प्राप्त हो सकता है ? जन्मसे लेकर आज तक जिसने उन झूखे-मुखे टुकडोंके सिवाय 
' । बढिया भोजन देखा ही नहीं, वह उसकी कल्पना ही नहीं कर सकता है । इसी प्रकार जिस 


॥। 


ससारी जीवने अ्रनादिकालसे आत्मीय सुख देखा ही नही है और जो इन पवेन्द्रियोंके क्षरिगक 
है सुखाभासोको ही सुख मानता ञ्रा रहा है, उसे यदि श्रीगुरु कहते हैं कि वत्स, इन इच्द्रियसुख 
रूप टुकडोको फेंको, हमारे साथ चलो, हम तुन्हे उत्तम सुख प्राप्त करावेंगे । त्तो उसे गुरु- 
वचनो पर विश्वास ही नही होता कि इन इन्द्रियोंके सुखोसे भी बढकर कोई और भी सुख 
हो सकता है ? उसके मनमे यह बात जम ही नही सकती, क्योकि दिमागमे तो वह अनादि- 
कालीन कुसस्कार घर किये हुए हैं। पर जिसने आत्मस्वरूपकों पहिचान लिया है, वही 
विषय-कषायोको छोड सकता है । इसी बातकों समस्तभद्राचार्यने कहा है कि-मोह॒तिमिराप- 
हरणे दर्शन लाभादवाप्तसज्ञानः । रागह्वेपनिवृत्ये चरण प्रतिपच्यते साधु ॥ अर्थात्‌ृ--जब 
आत्माके ऊपरसे श्रनादिकालका लगा हुआ मोहरूप अ्रन्धकार दूर हो जाता है और सम्यग्दर्शन 
। के लाभके साथ-साथ सम्यग्ज्ञान प्राप्त हो जाता है, तब वह साधु रागद्वेष की निवृत्तिके लिए 


। चारित्रको प्राप्त होता है, निजस्वभावकी स्थिरताको प्राप्त होता है । 
ह सम्यक्त्व और वैराग्य--इसका अर्थ यही निकलता है कि यह जीव पहले सम्यक्त्वी 


-बन जाय, तभी राग्रद्वेषकी निवृत्तिके लिए चारित्रका उदय होता है । हमे एक बार सबसे मोह 
। छोड़ना होगा, अपनेको संबसे भिन्न और असहाय समभनए दोगा, तभी आत्मस्वरूपके ' दर्शन 
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होंगे भौर तभी उस अतिशयवान सुखके दर्शन होंगे जो कि सुख परम अद्भुत है, आ्राल्हादस्व- 
रूप है। जिसे एक बार उसकी भाकी हो जाती है, वह राजपाट अभी पुत्र और धन वैभवको 
जी तृणके समान छोडकर साधु बन जाता है । सुकौशलके पिता राजा कीतिघरकों जब 
आत्मबोध हुआ और वैराग्य प्रगट हुआ, तो वह छोटेसे राजकुमार और रानोको छोडकर साधु 
बन गया । उसे साधुओसे बडी घृणा हो गई और उत्तका मुह देखना पाप समभने लगी । एक 
बारकी बात है कि रानी अपने पुत्रके साथ राजमहलके ऊपर वाली बारहदरीमे बैठी थी कि 
उसने राजमार्गसे राजमहलकी ओर आते उन्ही कीतिधर साधुकोी जो कि उसके पति थे देखा 
तो फौरन दासियोको हुक्म दिया कि जाओो इस नगेकों भीतर मत घुसने दो, धवषा मारकर 
बाहर निकाल आश्ो, ये नगे यहा श्राकर राजभवनको भी गन्दा कर देंगे । रानीकी ऐसी आज्ञा 
सुनकर समीपमे खडी हुई धायके आँसू आ गये और सोचने लगी--देखो, जिसका यह राजसुख 
भोग रही है, उसी अपने पतिके साथ इसका ऐसा व्यवहार । उसकी आँखोमे श्ाँसू देखकर 
बालक सुकौशल पुछने लगा--मा, तू क्यो रो रही है?” उसने कहा, कुमार ! श्राज तेरे पिता, 
जो साधु बन गये थे, आहारके लिए राजमहलमे,पघार रहे थे, उन्हे देखकर क्रोधित हो तुम्हारी 
माताने उन्हे घवके देकर निकलवा दिये और अ्रपशव्द कहे । मुझे यह देखकर भारी दुःख होता 
है, और इसी कारण मेरी आँखोसे आँसू निकल रहे है। सुकौणल घायके इन वचनोको सुन- 
कर बडा दुःखी हुआ, उसे संसारसे वैराग्य हो गया कि जहाँ स्त्री ही अपने पतिके साथ ऐसा 
व्यवहार कर सकती है, वहाँ औरोकी वया कथा है ? ऐसा सोचकर श्रौर विरक्त होकर उसने 
भी जगलका रास्ता पकड़ लिया। माँ ने बहुतेरा रोका, मत्रियोंने समभाया, राज्यके उत्तरा- 
घिकारकी वात कही । स्त्रीने रोका कि जो बालक मेरे गर्भमें है, उसके उत्पन्न होने तक तो 
घरमे रहो, पर वह नही माने, ओर यह कहकर वनकों चल दिये कि जो बालक मेरी स्त्रीके 
गर्भसे है, वही राज्यवा ऋधिकारी माना जाय, मैं उसे ही राजतिलक करता हु । 

जिसे सच्चा वैराग्य प्रयठ हो जाता है, भीतर भेदविज्ञान जय जाता है, जिसके दिल- 
पर ससारके दु खोकी भ्रमिट चोट अंक्ति हो जाती है, वह फिर ससारमे रह नही सकता । 
फिर उसे न स्त्री, पुत्र रोक सकते है और न ससारके अन्य वैभव ही । मोहियोको निर्मोहियो 
पर आएचर्य होता है और निर्मोहियोको मोहियंपर आश्चर्य होता है। मिथ्यात्वीको सम्य- 
घत्वी जीव पागलसे दिखते हैं। श्रद्धाका माहात्म्य बडा अपूर्व हैं । 

शुद्धोपयोगियोके अ्र/तन्दक्े वरणनका प्रयत्त--कैसा है शुद्धोपपोगियोका सुख ? आत्मा 
को ही शाश्नय करके उत्पन्न होता है। जो युख परावीन है, वे सुख नही, दुख ही है। 
पराधीन युख कप्ट राज्ञामपि महोजसाम । तस्मादेतत्समालोच्य स्वात्मावीनं सुख कुर ॥ महा- 
तेजस्वी राजाप्रोंके भी पराधीन सुख वषटरूप ही हैं, इसलिए हमे स्वाथीन राखके लिए , प्रयत्न 


कर 
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[ 
| करना चाहिए । स्वाघीन सुख निजस्वभावके श्रनुभव विना नही होता । 
ये बढिया भोजन करने वाला लोगोंको सुखी दिखता है । पर स्वय उस खाने वालेके 
! क्तिनी आकुलता उस समय है, यह वही अनुभव करता है । हम भी उसकी कमसे कम ऊपरी 
आकुलताको तो निरीक्षण कर ही सकते है कि जिस समय वह लड़डू खा रहा है, उसी समय 
उसके सेव या कचौडी खानेकी आकुलता उत्पन्न हो रही है, जो उसे भुखमे रखे हुए लड्डूका 
के भी स्वाद सुख नही अनुभव करने देती, खाने वाला एक वस्तुको खाते हुए उसका श्रानन्द नहीं 
५5 | ले पाता कि नई वस्तुके खानेकी आकुलता व्याकुलता उसे पीडित कर देती है और खाते हुए 
॥ है भी जो क्षणिक जिह्वाइन्द्रियका सुख है, वह भी सुख निजसुख गुणके विकाररूप ही है । यही 
५ बात पाँचो इन्द्रियोंके सुखोमे समभना चाहिए । सुख क्सी भी अन्य बाह्य पदार्थसे नहीं निक- 
लता वह तो आत्माका स्वभाव है श्रौर वहीसे प्रगट होता है । यदि गन्नेके रससे ही मिठास 
का सुख मिलता होता, तो मलेरिया ज्वर आने वाले व्यक्तिको भी वह मीठा लगना चाहिए 
था, पर उसे गन्‍्नेका रस कड्ुवा लगता है | यह क्यो ? बात यह है कि जिसके भीतर विकार 
है, उसे वही कड़वा लगता है श्रौर जिसके भीतर विक्रार नही, उसे वही मीठा लगता है । 
- यह विकार ही दु.खका जनक है । हमारे भीतर जो सुखका विकार भरा है, वह सब' मोहका 
प्रसार ही तो है । यदि यह मोहका प्रसार दूर हो जाय और हमारी आँखें किसी प्रकार खुल 
जाये तो हमारा स्नेह, ममत्व सब क्षणभरमे दूर हो जाय । 
पंययिबुद्धि और स्वार्थं---एक देहाती आदमी की बात है, उसका लडका एक शहरमे 
" किसी कालेजमे अग्रेजी पढने गया । लडकेका पन्न आया कि मैं खर्चेंसे तग हू, रुपया भेजो । 
| बापने सोचा, मनीगआरार्डर करेंगे, कितने दिनोमे पहुचेगा, बहुत दिनसे मैंने भी लडकेको देखा 
;-... नहीं है और यह सामने अमुक त्यौहार है, चलो-जाकर हम ही रुपया दे आवें भौर कुछ 
] मिठाई वर्गरह भी दे आयेंगे । ऐसा सोचकर वह रुपया और मिठाई लेकर शहरको चला । 
|! -बैचारा देहाती तो था ही, उसकी वेशभूषा भी देहातियो जैसी थी, ऊची मैली घोती, फकटासा.. 7 
। श्रगरखा, मेटमैला साफा और हूटी जूतिया पहने वह कालेजमे पहुचा, लडकेसे भेंट हुई, उस 
क्‍ समय वह अपने साथियोके साथ सज-घजकर बाबू बन कालेजमे पढनेके लिए जा रहा था । 
| 
॥ 





बापको आता देखकर स्तस्भित होकर खडा रह गया, उसकी कोई भी विनय नही की । 

बापने रुपया श्रौर मिठाई उसके हाथमे दे दी। साथी पूछने लगे, यह तुम्हारा कौन है ? 

उसने धीरेसे कहा--यह हमारा सर्वे-्ट (नौकर) है। बापने जो यह सुना, तो उसके पैरोंके 

'. नीचेसे जमीन खिसक गई और बिना कुछ कहे सुने वापिस लौट आया । इस चोटसे उसका 
पुत्रगत मोह सदाकों घुल गया और फिर उसने जीवनभर पुत्रका मुह नही देखा, पुत्रके ससार 

! से उदासीन हो गया । आजकी श्रग्नेजी पढाईका यह प्रभाव है कि पढने वाले अपने बापको 
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भी दूसरोंकरे सामने बाप कहनेसे किमकते है। सब स्वा्थके सगे हैं । 
भोगोकी श्रसारता---दुनियाको छान डालो, कही भी किसी बाहरी पदार्थमे कोई 

सार नही मिलेगा । सार पदार्थ तो अपने आत्माके भीतर है, वह सुमतिसे प्राप्त होता है । 
सुमतिसे बढ़कर कोई सम्पत्ति नही है और कुमतिसे बढकर कोई दुःख नही है । कहा भी 
है--जहाँ सुमति तह सम्पति नाना। जहाँ कुमति तह विपति निधाना ॥ जहाँ थुमति है 
वहाँ सपत्ति है, जहाँ कुमति है वहाँ विपत्ति है। जब भी यह सुमति जग जाती है, तभी 
भीतर प्रकाश हो जाता है | सुमति जगनेके लिए उम्नकी कोई कद नहीं । वह किसीको बूढ़ा 
होने तक भी न जगे और किसीको बचपनमे हो जग जाती है । एक जगह तीन व्यक्ति एक 
साथ शास्त्र स्वाध्याय किया करते थे । उनमे एक वृद्ध थे, एक जवान और एक बालक । वे 
आपसमे कहा करें कि हममेसे जो भी पहले विरक्त हो जाय, वह शेष दोनो जनोकों सबोधित 
करके ससार दुड'वे । वुछ दिनोके बाद दृद्धंने सोचा कि जीवनका कोई भरोसा नही है, चलो 
घर-गृहस्थी लडकेकों सभलाकर साधु बने । ऐसा सोचकर उसने लड़केको बुलाया और सब 
घर-बार समलवाकर बोला-देखो इत-इन लोगोसे रुपया लेना है, इतने काम अधूरे पडे है, 
उन्हें पूरा करना है, तुम पहले यह करना, फिर यह करना इत्यादि जाने कितने दिनो तक 
लडकेको पट्टी पढाता रहा श्र फिर कही जाकर ससारसे विरक्त होकर घरसे चला । चलते 
चेलते भी बहुत-सी शिक्षाए पुत्रको देते गया । रास्तेमे जाते-जाते उसे यह साथमे शास्त्रस्वा- 
ध्याय करने वाला जवान आदमी मिला | उससे वह दृद्ध बोला लो भाई, हम तो ससारसे 
विरक्त होकर घले, तुम्हारी क्या राय है ? वह बोला तो लो हम भी साथ ही चलते है, ऐसा 
कहकर झौीर तिजोरीकी चाबिया लडझ्ेके सामने फेंदवर बोला--हम संसार छोड़कर जा 
रहे हैं, ऐसा कहकर वृद्धेके साथ हो लिया । वृद्ध बोला--भाई इतनी जल्दी वया है, लब्केको 
सत्र काम-काज सभलवा कर कुछ दिन पीछे आ जाता | वह बोला-वया जरूरत है, वह खुद 
संभाल लेगा । जब हमने छोड ही दिया तव उसका विकल्प क्‍या करना ? ऐसा कह उसके 
राव हो लिया। दोनों चलते-चलते उस वालकके घर पहुचे । वह मकानके वाहर ही छझूडा 
मिल भया। वृद्ध बोला--लो भाई हम दोनो तो ससारसे विरक्त हो गये है, अतः जा रहे 
हें । वह ब,लक बोला-तो हम सी साथ चलते है, ऐसा कहकर उनके साथ हो लिया दृद्ध 
बोतानभा ६, उतनी ऊरदी क्‍या पड़ी हे, अभी तुम्हारी सगाई हुए थोड़े हो हिन हुए है, दःछ 
दिनो घर-इहरुमीका सुख्य भोगो, पीछे उदासीन हो जाना । वह दोला-पहले कीचद लूयाना 
आर पिर धोना मह वहाँकी ८द्धिमानी है, इससे यही अच्छा है कि कीचड़मे पैर न रखा 
जाम, ऐसा कहकर किसीसे बिना जुछ कहे युने ही वह उनके साथ हो लिया । इस व्याच्यान 
से स्पष्ट है कि सुमति जमगमके लिए विसी 5वस्थाविद्ेपकी ६सकार ही हुआ करनो ! 
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भी किसी अवस्थाविशेषकी प्रतीक्षा न करके समयसारका स्वरूप पहिचानकर, श्रद्धान कर 
उसमे लीन होनेका प्रयत्न होना चाहिए, यही अन्तुपम कार्य है । 

सम्यसारकी र्याति--समयसारकी प्राप्तिके लिए स्वसमय १रसमयका ज्ञान श्रावश्यंक 
है । स्वसमय क्या है ? उसका उत्तर समयसारमे इस प्रकार है --यो हि नाम नित्यमेव परि- 
णामात्मनि स्वभावे अवतिष्ठमानत्वात्‌ उत्पादव्ययप्रौव्यैक्यानुभूतिलक्षणया सत्तयानुस्युतश्चैतन्य- 
स्वरूपत्वान्नित्योदितविशदहशिज्ञप्तिज्योतिरनन्तधर्माधिरिढैक्धमित्वादुद्योतमानद्रव्यत्व क्रमाक्रम- 
प्रवृत्तिविचित्रभावस्वभावत्वादुत्सगितगुणपर्याय. रवपराकाराव भासनसमर्थत्वादुपात्तवैश्वरूप्यैक- 
रूप; प्रतिविशिष्टावगाहगतिस्थितिवरतंना निरित्तत्वरूपत्वाभावादसाधारणचिद्रपतास्वभावसदझ्भावा- 
च्चाकाशधर्माधमंकालपुद्गले भ्यो भिन्‍नोध्त्यन्तमनन्तद्रव्यसकरे5पि स्वरूपादप्रच्यवनान्‌ टकोत्कीर्- 
चित्स्वभावों जीवो नाम पदार्थ: स समय । ञ्नय खलु यदा सकलस्वभावभासनसमर्थविद्यासमुत्पा- 
दक विवेकज्योतिरुदूगमनात्समरतपरब्रव्यात्प्रच्युत्य हशिज्ञप्ति रवभावनियतवृत्तिरूपात्मंतत्त्वैक-व- 
गतत्त्वेन वर्तते तदा दर्शनज्ञानचारित्रस्थितत्त्वात्स्वभेकत्वेन युगपज्जाननु गच्छुश्चस्वसमय इति । 

सम्‌ उपसमंपूर्वक अ्यू गतौ घातुसे 'समय' शब्द बना है। जो एक कालमे ही जाने 
ओऔर परिणमन करे उसे समय रहते है । यह जीव नामक पदार्थ एक कालमे जानता भी है 
और परिणमन भी करता है । इसलिए यही समय है, यह समय--सनज्ञा वाला जीव नित्य ही 
परिणमनरवभावमे रहनेसे उत्पादव्ययश्रौव्यकी एकताहूप अनुभूति लक्षण वाली सत्ताकर सहित 
है, चैतन्यस्वरूपपनेसे नित्य <द्योतरूप निर्मल स्पष्ट दर्शनज्ञानरूप ज्योतिस्वरूप है, अनन्त धर्मों 
मे रहने वाले एकधमित्वसे जिसका द्रव्यत्व प्रकट है, क्रमसे प्रवृत्ति करने वाले पदार्थ और 
अक्रमसे प्रवृत्ति करने वाले गुररूप विविध स्वभावपनेसे जो गुणपर्यायस्वरूप है, स्व श्रौर पर 
श्राकारके प्रकाशन करनेमे समर्थ होनेसे जिसने समस्त विश्वरूपको भलकाने वाला होकर भी 
एकरूप प्राप्त किया है, जो अवगाहनस्वभावी आकाश द्रव्यसे, गतिमे निम्ित्तरूप धर्मद्रव्यसे, 
स्थितिमे निमित्तरूप अधर्मद्रव्यसे, वर्तनामे निमित्तभूत कालद्रव्यसे और रूपीस्वभावी पुदगल 
द्रव्यसे अत्यन्त भिन्‍त स्वभावी है, जिसका असाधारण चिद्रपस्वभाव है, अनन्त श्रन्य द्वृव्योकि 
साथ सकर होनेपर भी अ्थात्‌ एकक्षेत्रावगाही होनेपर भी जो अपने स्वरूपको नहीं छोडनेके 
कारण टकोत्कीरं चैतन्यस्वभावरूप है। जब ग्ह समय नामक जीव सकल पदार्थोकि स्वभाव 
प्रकाशनमें समर्थ केवलज्ञानरूप विद्याकी उत्पन्न करने वाली विवेकज्योतिके उदय होनेसे समस्त 
परद्रव्योसे छूटकर दर्शन ज्ञानमें निश्चित प्रवृत्तिरुप ग्रात्मतत्त्वसे एक्त्वगत होकर अर्थात्‌ तन्‍्मय 
होकर प्रवर्तता है, तब वह॒दर्शन ज्ञान चारित्रमे ठहरनेसे अपने स्वरूपको एक्तारूप कर एक 
वलमे जानता और परिणमता हुआ स्वसमय कहलाता है। डक इस प्रकार यह जीव मोगक 
पदार्थ स्वसमय है. और निज आत्मस्वरूपकों छोड़कर पर८्दार्थमे लग्ना सो परंसमय है । ये 
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शुद्ध श्रशुद्ध अवस्थायें जिस आत्मवस्तुकी है वह समय है । 

शत्माका अस्तित्व--देखो भैया ! यहाँ पहिले तो यह बताया है कि आत्मा जैसा 
कोई पदार्थ है भी या नही ? वह है, क्योकि उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त है, वह है अनेकान्तात्मक, 
गुणापर्यायवान, एकानेकरूप श्रन्य स्व द्रव्योसे भिन्‍त चैतन्यमय । यदि कोई कहे भ्रम ही भ्रम 
है तो जिसमे अम है वही आत्मा है। रस्सीमे सॉपका अम भले ही हो, परुूतु किसी शर्थके 
बिना तो भ्रम नही । कोई कहे आत्मा नहीं तो जिसमे नकार हो रहा वही ग्रात्मा है । अनु- 
भवसे भी देखो जो जानता देखता वही आत्मा है। आत्माका ज्ञान दर्शनस्वभाव है । निगोदसे 
भी जो है उसका भी ज्ञान दर्शन नष्ट नही होता । यह आत्मा स्वय ज्ञान और आनन्द स्वभाव 
को लिए हुए है । जिनके सम्यक्त्व हो जाता है वे भट अपने आँख कान आदिका सयमन 
करके श्रन्तरको देखकर ज्ञानानन्दस्वभावको श्रभुभव कर सुखी हो जाते है । 

शुद्धोपपोगीका विष्यातीत श्राननद--शुद्धोपयोगियोका सुख आत्माधीन ही है। सुख 
निज चैतन्य देवके प्रसादमे ही है। आपकी तस्वीर है दिलके आयनेमे जिन | जब जरा 
गर्दन झुक्ताई देख लें ।” शुद्धोपयोगियोका सुख स्वाधीन है तभी सर्वंथा उपादेय है | पराधीन 
सुख तो साक्षात्‌ कष्ट ही है। लोकमें भी पराधीन सुखको कोई नही चाहता । कहते है ना, 
हमारा सो हमारा, पराया सो पराया, परायेका विश्वास ही क्या ? जो स्वभाव है वह विश्वास 
के योग्य है, विभावका विश्वास नही विभाव सहित है, क्षणिक है, क्लेशकारक है । पराश्रयज 
सुखसे क्या रुचि करना ? बरास्तवमे तो परसे कोई सुख होता ही नही है। दूसरोके सुखसे 
कोई सुख नहीं है । परब पर्याय, दूसरोका सुख उन्हीमे व्यापक रहता है। गनन्‍्नेके रसको 
चूसकर कोई कहे कि इसमे बडो मिठासका आनद है तो वह समझ गलत है । उस निमित्तको 
पाकर जो कल्पना बनाई उसके अनुरूप निज सुखके विकारका वह भाव है। नही तो मले- 
रिया ज्वर वालेको गनन्‍नेका रस कड्भुवा क्यो लगता ? गन्ना तो मिठासका आनन्द देता है, सो 
सबको समानतस्ग देवे । बात यह है कि सुखरूप कार्य अपने उपादानसे अनुकूल निमित्त पाकर 
व्यक्त होता है। सभी सुख आत्मीय परिणति है । विषय, धन वैभव, भोजन परिवार ऋादि 
सर्व वस्तुयं भेरे दिसी गुणपर्यायरूप नही परिणम सकते । इप्द्रिय भोगके कालमे भी अपनी 
कत्पनासे ही सुख है । सध्याकालमे 'कोई द्वारपर शान्‍्तचित्त बैठा हुआ हो और कोई मित्र 
आकर पूछे कि भाई ! आनन्द तो है तब वह बोलता है कि छूब ग्रानग्द है | यहाँ बतावों 
कि वह न रुपए,नका-विषय कर रहा न खा रहा, न सूघ रहा, न देख रहा, न राग ही कोई 
सुन रहा और न हवाई पुल ही बाँध रहा, फिर आनन्द काहेका बता रहा ? भैया |! जो. वह 
विश्वामसे रागढ्ंषवी मदतापुदंक बैटा है उसका वह सुख पा रहा। अपने आपको देवो अपना 
वह सुखभण्डार समग्र अपने शाप पा लोगे । यह रुख विप्यातीत है । विपयी लोग अपने 
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भक्त विपयसुखसे तुलना करने जायें और सत्य शुद्ध श्रानन्‍्दकी भाँप भी कर सके, यह हो ही 
नहीं सकता । भील चक़ीके सुखको भाँपना चाहे तो क्‍या भाप भी सकता है ? अ्रधिकसे 
ग्रधिक उसका दिमाग बढेगा तो यह सोच लेगा कि वे तो गुड ही ग्रुड खाते होंगे । भैया ' 
चक्रीका तो दृष्टान्त मात्र दिया है। कही घक्रीके सुखको सुख नहीं समझ लेना | चक्री भी 
जब भेदविज्ञानकी भ्रतिशयितभावनासे स्व परिग्रह त्यागि सर्वंविकल्पोसे मुक्त होकर केवल 
आत्मस्वरूपमे रत रहते हैं तव उन श्रात्मावोकी भी सत्य आ्रानद प्राप्त होता है। यह सब 
शुद्धोपयोगका प्रसाद है । शुद्धोपपोगका फल वह सुख है जो अतिशयवान है, आ्रात्म-समुत्पन्त 
है, विषयातीत है, अनत है, अव्युच्छित्त है । शुभोपयोगका फल दुख है और अशुभोपयोगका 
फल महादु ख है। शुद्धोपयोगका फल निर्मल ज्ञान, दशेन आ्रादिका प्राप्त करना भी है। फिर 
भी यहाँ सुखको ही एकमात्र उसका फल क्यों बत्तलाया ? इसका उत्तर यह है कि यह जीव 
अ्नादिकालसे ही सुख पानेके लिए छटपटाता चला आ रहा है, पर इसे वह झाज तके मिला 
नही है । इसलिए आचायें ने इसी दुखों जीवको शाति पहुचानेके लिए आात्मीय सुखको ही 
शुद्धोपयोगके फल रूपसे वर्णन किया तथा सभीका उद्देश्य सुख ही रहता है । सारे यत्त ुख 
के लिए ही है । देखो वह श्रात्मीय सुख विपयातीत है, श्रर्थात्‌ ससारी जीवोंने पाँच इन्द्रियोकि 


-. विषयोमे जो सुखकी कल्पना कर रखी है, उससे अतीत है, रहित है । 


विषयप्रिय जीवोके आ्रात्मीय श्रानन्दके परिचयकी श्रशक्यता--जो जीव भ्रनादिकालसे 
इन्द्रियविपयोके सेवनको ही सुख समभते आरा रहे है, वे श्रात्मीय सुखकी कल्पना ही नहीं कर 
सकते है कि वह कैसा होगा ? जिनके दिमागोमे विपयोकी दुगगेन्धि भरी हुई है उन्हे आत्मा 
की सुगन्धि कैसे रुचिकर हो सकती है ? दो सहेलियो की कथा है । एक धीमरकी लडकीमे 
और एक मालिनकी में बडी मित्रता थी । समय पाकर दोनो विवाहिंत होकर अपनी-अपनी 
ससुराल चली गईं | एक बार छीमरवो वह लडकी वाजार करके अपने गाँवकों लौट रही 
थी, रास्तेमे मालिनकी लडकीसे भेंट हो गई, वे आपसमे बहुत दिनोमे मिली थी, इसलिए 
भालिनकी लडकी ने उसे रोक लिया और कहा कि रात यही बिताझो, प्रात काल अपने घर 
चले जाना । वह धीमरकन्या रुक गई। मालिनकी लडकीने उसका खूब आतिथ्य किया, 
बढ़िया भोजन कराये, फिर अच्छी चारपाई पर अच्छे बिड्ोने बिछाकर उसपर बेला, चमेली, 
जूह, गुलाब आदिके फूलोकी पखुडिया फैलाकर उस पर उस धीमरकन्याको सोनेके लिए कहा | 
वह उस शब्यांपर सोई, परल्तु उसे नींद नही आई, करवट हो बदलती रही । अन्तमे मालिन 
की लडकीसे बोली-बहिन तुमने यह गीला-गीलासा वया बिछा दिया है, इसकी बदबूसे ही 
मेरा मस्तक फटा जा रहा है, इसे हटाश्रो। फूल अलग कर दियि गये, फिर भी ञ्से नींद नहीं 
झ ई और बोली इन कपडोमे जो फूलोकी गन्ध भर गई है, उससे मुझे शिर दर्द हो रहा है, 
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इन्हे भी हटाओ । उन्हे भी हटा दिया गया । फिर भी उसे नीद न आई, तो सहेलीसे बोली- 
बहिन, मेरी जो टोकनी रखी हुई है, उसपर जरा पानी छिडककर लाझो । जब वैसा किया 
गया, उस टोकनीमे पानी छिडकनेसे मछलियोकी गन्ध आई, तब उसे नीद आई । यह मत्स्य- 
गच्घाकी कथा हमे यह शिक्षा देती है कि जिनके दिमागोमें विषयकषायरूप मत्स्योकी दुर्गन्ध 
भरी हुई है, उन्हें श्रात्मारू्प पुष्पोकी सुगन्ध नहीं सुहाती है। जब उन्तके दिमागोमे से वह 
विषयोकी बदबू निकल जायेगी, तभी वे आत्मिक सुखकी सुगन्धका अनुरूव कर सकेंगे । 
आत्मीय आनन्दकी श्रनुएसता--यह आत्मसुख विषयातीत है, विष्य विकत्प शून्य 
आत्माके सहज है और वह पग्ात्मीय सुख अनुपम है । लौकिक सुखके लिए उपम्ध मिल सवती 
है, पर भ्रलौकिक सुखके लिए कोई उपमा नही मिल सकती है, इसी कारण आत्मीय सुखको 
अनुपम अर्थात्‌ उपमारहित बताया है। गरीब लोग या जंगली भील लोग जिन्‍्होने कि कभी 
राजा रईसोके भोजनको देखा-सुना ही नही, वे राजाके भोजनवी वया वत्पना वर सकते है ? 
कुछ भी नहीं। एक बार कुछ जंगली लोगोमे चच। चल पडी कि राजा कया खाता होगा ? 
किसीने कुछ बताया, क्सीने बुछ । तब एक बोला--पश्ररे, राजाके कया कभी है | वह चाहे 
तो गुड ही गुड खा सकता है । जिन लोगोने गुडसे बडी कोई मीठी या बढिया वस्तु देखी- 
सुनी ही नही और जिसे गुडका एक टुकडा ही बड़े भाग्यससे जब कभी नसीब होता है, वह 
गुडसे उत्तम वस्तुकी कल्पना ही क्‍या कुर सकता है। इसी प्रकार विषयलोलुपी जीव भी 
सिद्धोंके सुखकी कल्पना ही क्या कर सकते है | सिद्धोका या शुद्धोपयोगियोका सुख अत्यन्त 
विलक्षण है, जगत्‌के पदार्थेसि बिल्कुल निराला है । निर्मल ज्ञान होनेपर परपदार्थोसि जो लक्ष्य 


होने 


हटता है, और स्वसे श्रद्धा होनेसे जो अनाकुलता आती है, उसके लिए ससारमे कोई उपमा 
नहो है । 

सम्यदतवमे ही शुद्ध श्र/नन्‍्दकी रूसभ--जिनके कमसे कम धौथा ग्रुणस्थान है, जिन्हे 
आत्मतत्त्ववी श्रद्धा प्रकट हुई है और अनाकुलताका आभास पाया है, उन्हे तो श्रद्धा आ 
सकती है, वे तो शुद्धोपयोगियोंके सुरूवी कत्पना वर सकते है, पर अन्यके न श्रद्धा ही आ 
सकती है कि है और न वे उसवी कल्पना ही कर सकते है । उस झत्मीय सुखके यहाँ दिखने 
वलोंके समान कोई लक्षण नही मिलते इसलिए तथा वह्‌ विशिष्ट अलौकिक लक्षण वाला है, 
इसलिए विलक्षण कहलाता है । शुद्धोपयोगियोका सुख अ्रथवा शुद्धोपयोगसे निष्पन्न परमेष्ठी 
अरहस्त व सिद्ध देवका सुंख कंसा है, उस सुख जैसी बात यहाँ अन्यन्न कही पाई नही जाती 
तब क्या वहा जावे ? उनका सुख तो उनके सुख ही की तरह है । शुद्धोपयोगका आंशिक 
विकास और अचुभव पाने वाले भी अनुभवके कालमे तो चर्चा नही करते और चर्चाके कालमे 
अचुभवदशा नही, सो कंसे बताया जावे ? जिनके निरन्तर अनुभव हे उन्त महाराजो+ हमसे 
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बीलचाल दन्द वर दी। अब वया उपाय है ? अब तो रब्रय उनके प्रदर्शित मार्ग चलो #र 
उस सुखका माहातय अनुभव करके समझो। शुद्बोपयोगती आशिक विकासमे सम्यस्दर्शनके 
अनुस्प अनुभवकालमे शुक्रोपयोग निष्पन्न परमेप्टियोके गु्यकी जाति जैसा ही सुख समझ लिया 
जानता है | हाँ श्रगपनवरृत्ववा, रिनरता ऋचिथिस्ताका झब्तर अवश्य है | जैसे किद्ीने एक पैसे 
वंग कलाकद लेकर खाया झौर विसीने वही आधा रेर कर खाया, स्वाद दोनोकी एचः ही 
जातिका सुख हुआ । इसी तरह हिनते क्षणभर णक्ध लब्यगे आ्ात्मसुख देखा उसने स्थार्यी 
शुद्धिपरिणत देवके सुखी जातिकी प्रतीति कर ही ली | शुद्धात्माबोंके सुखकी जातिका अनुभव 
तो किया जा सकता है, परन्तु उपमा नहीं मिलती । ऐसा वह स्वाबीन सुख अनुपम हैं, 
जगतके सब उपगानोंगे उच्च हैँ । उस सुख्का माप बतानेके लिए अधिवसे अधिक यहाँ वहा 
जा सकता है कि तीनो रूतोके ग्पार वेभवके स्वामी समस्त देवेन्द्र, नागेन्द्र, भवनेन्द्र, नरेन्द्र 
श्रादि सभीका जो सुख है गबबों भी मिला लिया जाय, उससे भी अनन्त गुण सुस्त सुद्धोपयो- 
गियोका है । परन्तु जहाँ सुखकी जाति ही विलक्षण है, वहाँ यह भ्रराशिक या हिसाव वस्तुके 
है स्वरूपको परमार्थमुखको छू भी नहीं सबता । उनका सुस्र तो उनवी ही तरह है भश्न्य कोई 
*.. उपमा नही । लोकमे जब कसी विशिष्ट महापुरपकी दरटी तारीफ करना हो हव यही कहते 
रे बनता है कि यह तो यह ही है । राम रावणवा युद्ध उन्‍्हींके समान था । उसकी कोई मिसाल 
नही है । आत्मसुख तो आत्मसुखकी ही तरह है । 
प्रतत्मोय सुखको निरम्तरता--वह सुख समस्तायतिनिरपायित्वादनतम--वह सुख 
समस्त कालवलासे रहित है, निरन्तर प्रवाहित रहता है, अत्तः अनन्त है अर्धात्‌ उसका कभी 
| श्रन्त नही आता । यदि शुद्बोपयोंगीका सुख अपूर्व है, अतिशयवान है, भ्रति विलक्षण है, और 
हा अनन्त है, तो ऐन्द्रियक सुख इससे विपरीत है, वह पराधीन है, णान्‍्त है । हम स्त्री पत्रादि 
अनेक पारिवारिक जनोंके परतत्र होकर भी सुखका अनुभत क्रते है कर यदि कभी हमे उत 
सबसे अलग होकर अकेले रहनेका ग्रवसर आता है, तो वहत दुःखबा अनुभव वरते है । पर 
यह भूल है । उन्हें ऋकेले रहनेसे घवडाना नही चाहिए, बल्कि अकेले रहनेके लाभोपर दंष्टि 
देनी चाहिए और सोचना 'चाहिए कि यह उन्हे आ्ात्मवल्याण करनेका अवसर मिला है। 
ः विपययुखसे ऊपर उठनेका अ्रवसर बडे सं'भारयसे मिलता है। एक अपनी ही सम्हालमे जब 
हमे इतने अधिक दु.खोका सामना करना पडता है, तो जिनके आधीन अनेक कुट्ुग्बी हैं, भौर 
जिनपर उनवी सारसग्हाल और देखभालका भार है, वे वितने दुखी नही होंगे, उन्हे क्तिने 
] ग्रधिक दु खोका सामना नही करना पडेगा | ऐसा समभकर एकाकी रहनेका ठुख न मानकर 
| उसके लाभोको देखकर आत्मकल्याणमे लगना चाहिए । 
लोफेषणासे श्राप्मसुखका हंनन--हमारा रुख हमारे दो पास है, ५रच्तु बहु द्म्बीको 
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कुटुम्ब परिवारादिके प्रसन्न करनेके लिए जो नाना उपाय करने पडते है, उससे वह॒दुः्खी 
बना रहता है । वह सदा यह प्रयत्न करनेमे लगा रहता है कि सब लोग मुझे अच्छा समभें 
पर कोई सबको न खुश रख, सकता है, न कोई सबवी दृष्टिम अच्छा बन सकता है। एक 
कथा है कि कोई बाप बेटे एक घोडा लेकर कही जा रहे थे | बाप घोडेपर सवार था श्रौर 
लडका पैदल चल रहा था। किसी गाँवमें होकर निकले, तो लोगोने कहा--देखों यह कैसा 
बुरा आदमी है जो स्वय तो घोडेपर सवार है और बेचारे लडकेकों पैदल चला रहा है । यह 
सुनकर बाप घोडेसे उतर पडा और लडकेको घोडेपर बैठा दिया | जब वे दूसरे गाँवमे होकर 
निकले तो लोग कहने लगे--देखो यह लडका कितना बुरा है कि रवय तो घोडेपर चढ़ा है 
और बेचारा बृढ़ा बाप पैदल चल रहा है। लोगोकी बात सुनकर उन्होने सोचा कि एक-एक 
बैठनेपर लोग भला 'बुरा कहते है, अत* दोनो ही जने क्यों न घोडेपर बैठ जावे । ऐसा सोच- 
कर वे दोनो उसपर सवार हो गये । जब वे दीसरे गाँवके भीतरसे निवले तो लोग बोले--- 
देखो ये लोग कितने निर्देय है कि दोनो ब्रेचारे घोडेपर सवार है । मालूम होता है कि यह 
घोडा मंगिका है । बाप छेटे लोगोको यह बात सुनकर घोडेपरसे उतर पडे,-और घोडेकी 
लगाम हाथमे पकडकर पैदल चलने लगे । जब वे आगे च्ोथे गाँवमे से होकर निकले तो लोग 
उन्हे देखकर बोले--देखो ये लोग कितने मुर्ख है कि घोडा साथमें है और झ्राप दोनो पैदल 
चल रहे है । वे लोगोकी बाते सुनकर बडे दू खी हुए और कहने लगे--देखो एक गाँव वालो 
के कहनेको किया, तो उसे दूसरे गाँव वालोने दुरा बताया, दूसरे गाँव वालोंके अनुसार किया, 
तो उसे तीसरे गांव वालोने दुरा बतलाया,,और जब उनके कहे अनुसार किया, तो उसे चौथे 
गाँव वालोने बुरा बतलाया। दुनियासे-सबकों राजी रखनेका कोई उपाय नही है। ज्न्हि्‌ 
जितना बडा परिवार मिलता है, जितनी अ्रपिक देंवागनाये मिलती- है, उन्हे सबको प्रसन्न रखने 
वो उतनी ही अधिक आकुलता रहती है। 

वंघबिक सुलोकी सान्‍तत(-यह वैषयिक सुख सान्‍्त है और हमारा क्षायोपशारि,क 
ज्ञान भी सान्‍्त है। यही कारण है कि मन्दिरसे इतनी वीतराग चर्चा सुननेके बाद भी जहाँ 
लोग मन्दिरसे घर जाते है ओर घरमे प्रवेश करते हैं कि यहाँकी सभी चर्चा दिलसे उड जाती 
हैं और घरवी बातें दिमागमे भर जाती है। परिवारकी गन्दगी और बुराईको दूर करनेके 
लिए दो बातोकी आवश्यकता है, सत्सगतिकी और शि क्षावी | ददि आपका कुटुम्व॒ कुस-से 
दूर है और शिक्षित है, तो घरका वातावरण भी पविन्न वना रहता है और वहाँ धामिक 
सस्कार फलते-फूलते है । इसलिए कुटुम्बको धामिक बनानेके लिए <क्त दोनों बातोपर पूरा 
ध्यान देना चाहिए । 458, धर्म चर्चाके विना वैपयिक चर्दासे आत्माको हानि ही हानि है । 
वैषयिक सुख, सुख नहा, दुख हो है, व्योकि वह उत्तरोत्तर तृष्णा और आकुलताका ही कारण 
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है । जरा एक स्त्रीसुखका ही विचार वर लें-जव मनुप्यके पुर पवेदका तीत्र उदय या उदी- 
रणा होती है, तब वह स्त्रीसेवनके लिए विवश होता है, तो पहला दुख तो यही हुआ । फिर 
स्त्रीके साथ सम्भोग कर अपनी शारीरिक शक्तिको नष्ट कर जिन्दा ही मुर्दा जैसा शिथिल हो 
जाता है, यह दूसरा दुख है श्लोर यदि इससे कोई रोगादि लग गया तो दुःखोका फिर कोई 
पारावार ही नही है| फिर यवि गर्भ रह गया तो स्त्रीका रूप बिगड जाता, जब गर्भ बढा तो 
अनेक शोच चिन्तायें घेर लेती है, उसके तो यही जाप बन जाता है कि सुखसे प्रसव हो जावे। 
वयोकि इस समय तो वितनी ही माताये व शिशु प्राणान्त हो जाते है। वालक हुआ्ला तो मल 
मूत्र ढोनेका दु ख सहते है, बडा हुआ तो ह॒ठपू्तिवा दुःख सहते है, पुत्रविवाह होनेपर उसकी 
माता-पितासे दृष्टि कम हो जाती है श्रीर उसने धन कब्जेमें किया तो निर्घनताजन्य दुख सहने 
पडते है । “ेखो भैया | एक स्त्रीपरिग्रहके स्वीकार करनेमे ही कितनी दुःखमय अवस्था आराती 
है और ये तो स्थुलरूपसे कुछ दु ख कहे । दु ख तो निरन्तर बना रहता है जिसके मृलमे दु ख, 
मध्यमे दुख और अन्तमे दु ख है वह भला सुख कैसे माना जा सकता है ? आाकुलता उत्पन्न 
हुए बिना विषयोमे प्रवृत्ति नही होती । इसलिए विपयसुख केवल दु'खके प्रतीकाररूप ही हैं, 
उन्हे सुख नहीं माना जा सकता । 
शुद्धोपपोगजनित सुखकी श्रनन्तता--शुद्धोपपोगजनित सुख स्वतन्त्र है, स्वाधीन है, 
श्रन॑मित्तिक है श्रतएव अविनाशी है । जो वस्तु क्सी निमित्तसे प्राप्त होती है, उसका सयोग 
सदा नही रहता । आत्माकी जो पर्यायें कर्मके क्षयोपशमादिसे उत्पन्न होती है, वे भी विना- 
शीक होती है। पर कर्मक्षयजनित दशशाए स्थायी होती है । कमोके क्षयसे उत्पन्न होने वाले 
ज्ञान और सुख अन॑मित्तिक ही है, इसलिए वे स्थायो रहते है, अनन्तकाल तक बने रहते हैं । 
प्रश्न--केवलज्ञानादिके उत्पन्न होनेमे ज्ञानावरणादि कर्मोका क्षय तो निमित्त है, फिर उन्हे 
अनैमित्तिक कैसे कहा ? उत्तर--हाँ क्वलज्ञानादिके उत्पन्न होनेके क्षणमे तो ज्ञानावरणादि 
कर्मोके क्षयका निमित्त है, पर आगे उनसे स्थायी अनन्नवगल तक रहनेमे कोई निमित्त कारण - 
नही है, इसलिए उन्हे अश्रनैमित्तिक वहा है । कालद्र॒व्य तो साधारण निमित्त है, सर्वत्र है, उसवी 
विवक्षा नही, शुद्धोपपोगियोका सुख >नैमित्तिक होनेसे ही अ्रनग्तकाल तक रहता है । शुद्धो- 
पयोग होनेपर अनन्त दुखोका अभाव होक्र सहज सुख प्रकट होता है श्रत वह भी अनत है। 
शुद्धोपयो गयोके सुखकी श्रव्युच्छिन्नता--शद्धोपयोगियोका वह सुख श्रव्युच्छिन्न है, 
उसका कभी विच्छेद नही होता । नैरन्तर्यरूपसे प्रवर्तेमान रहता है । क्योकि उसका कारण- 
भूत शुद्धभावका उपयोग है । प्रश्न--अनन्त और अव्युच्छिननमे क्या भ्रन्तर है ? उत्तर--जो 
झ्रागामी कालमें सदा बना रहे, जिसका कभी श्रन्त न आवे, उसे श्रनन्त कहते हैं श्रौर जिसका 
प्रवाह निरन्तर एकसा प्रवाहित रहे, बीच-बीचमे हीनाधिक न हो, असाताका उदय न भव, 
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प्रवाहमे विच्छेद न पडे, उसे अव्युच्छिन्न कहते है, यह दोनोंमे ग्रन्तर है । दोनोका सरिमलित 
अर्थ है कि वह आत्मसुख निरतर सदा बना रहता है | शुद्धोपयोगियोका सुख श्रव्युच्छिन्त भी 
हैं और अनन्त भी है । सम्यक्त्वका द्रव्यदृष्टिक्‍्प पाथेय मार्गमे सदा सहायक बना रहता है। 
यदि हम बाहर कही जावें और मार्गमे खानेके लिए कलेवा (मार्गका भोजन) साथ है, तो 
कही कोई आकुलता पैदा नही होती । इसी प्रकार यदि सम्यवृत्व साथमे है, तो उसके कभी 
कही कोई आाकुलता उत्पन्‍्त नहीं होती । पर निजमे लीन हुए बिना स्व' का ज्ञान कैसे होगा ? 
जलके छुए बिना तैरना नही आ सकता । कोई चाहे कि प्रुझे पानीमे तो घुसना ही न पड़े 
और कोई बाहर खडे-खडे ही तैरना सिखा दे तो वया यह सम्भव है ? नही । तैरनेकी शिक्षा. 
देने वाला बाहर रहकर कितना ही पढ़ा दे कि देखो पानीमे घुसकर ऐसे हाथ चलाना चाहिए 
ऐसे पैर चलाना चाहिए फिर भी उसे तैरना नही आ सकता । मास्टरसे तैरनेकी कोरी विद्या 
कितनी ही सीख ले, पर यदि जब कही नदी तालाबसे गहरे पानीमे, कूदेगा तो नियमसे डूब 
जायगा । तैरना सीखनेके लिए पानीमे 'घुसना पडेगा, बिन! जलमे प्रवेश किये तैरना नही आा 
सकता । इसी भ्रकार कोरे श्रात्मज्ञानसे उपकार नही हो सकता । कोई भी ससारसे तब तक 
पार नहीं हो सकता जब तक कि ज्ञानकों अमलमे न लाये, अर्थात्‌ चारित्रको धारण न करे । 
निराकुल सुखकी प्रापि केवल सुखका मार्ग जान लेनेसे हं। नही हो सकती, उसका अ्रभ्यास 
करना ही पडेगा, तभी बेडा पार होगा । 

इस प्रकार उपयुक्त विशेषण-विशिष्ट सुख शुद्धोपयोगियोके ही होता है । उस शुद्धो- 
पयोगके प्राप्त होनेके पृ जितने भी सुख है, वे सब पराधीन है, वैषयिक हैं, सान्‍्त है, विच्छेद 
और बाधासहित है, ऐसा जानकर हमे अपने परिणाम सदा स्वगुण-परिणमनमे ही लगाना 
चाहिए। हमारे कोई इच्छा न रहे, केवल इसी बातवी ही इच्छा हो और किसी बातकी ह> 
इच्छा न हो, तभी वीतराग परिणति जागृत होती है और तभी आत्मामे शुद्धोपयोग प्रकट 
होता है । शुद्धोपपोगियोका वह सुख इन्द्र, चक्रवर्ती आदिके सुखसे भी बहुत ऊपर है, तीनो 
लोकोके त्रिकालवर्ती सुखसे भ्रत्युच्च है, अ्पूर्वे है, अद्भुत है और परम ग्ाल्हाद स्वरूप होनेसे 
अतिशयवान है । 

आत्मसमुत्य सुख--वह सुख आत्मससुत्थ है, अर्थात्‌ रागादि विकल्पोसे रहित ७ 
निज छुद्धात्मा है, उसके अनुभवसे उत्पन्न होता है । हमें उसे प्राप्त करनेके लिए वैसी चेष्टा 
आवश्यकता है । खोलते हुए गर्म पानीके भीतर तो ठडेपनका विश्वास है और इसलिए उसे 
ठडा करनेको पखा हिंलाते है पर अशुद्ध पर्यायके भीतर शुद्धात्माका क्‍यों विश्वास नही है ? 
जिन्होंने उन शुद्धोपयोगियोके जैसा शुद्धोपयपोगका विश्वास किया, अपनो पर्यायको निर्मल 
बनाया, वे ही उस सुरको प्राप्त हुए । विसो बाहरी वस्तुके भीतर खोज करनेसे सम्यवत्व नही 
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मिलेगा, उसके लिए भीतर ही खोज करनी पडेगी । श्रपने मुखके सौन्‍्दर्यको देखनेके “लिए - 
दर्पण देखते है, दर्पण देखनेके लिए दर्पण नहीं उठाया काता | इसी प्रकार हम अपने - रूपको 
देखनेके लिए अरहन्तोका आधार खोजते है भ्रौर वहाँ उसके भ्राधारसे ही हम आत्मस्वरूपको 
प्राप्त कर पाते है। यह व्यवहारसे है, वस्तुत स्वभावदृश्सि हम अपने आ्रापको प्राप्त कर लेते हैं। 
हम जो पूजन करते हैं, वह या तो पिता श्रादि शुरु जनोकी प्रेरणासें करते है या मेढकके 
समान हमे भी स्वगें मिल जाय, इस भावनासे करते हैं। परन्तु ज्ञानी जीव आत्मस्वरूपकी 
प्राप्तिक लिए पूजन करता है । जिस मूलसे, जिसको प्रेरणासे देव मिला उस ज्ञायकभावकी 
प्रेरणासे जो अ्रन्तरद्भमे विशुद्धिके प्रकर्षसे पूजा होती है, वह भावपूजा कहलाती है । 

शुद्धोपयोगियोंके सुखकी श्रव्युच्छिल्षताका फारण--शुद्धोपयोगियोका वह सुख विपया- 
तीत है, श्र्थात्‌ निविषयक परमात्मतत्त्वके प्रत्यक्षीभूत जो पाँच इन्द्रियाँ हैं उनके जो स्पर्श, 
रस, गन्ध, वर्ण, शब्द स्वरूप विषय है, उनसे रहित हैं। पचेन्द्रियण विषयसुख परद्रव्यमे रति 
मानने वालोको ही प्रिय लगता है, पर जो भ्रात्मतत्त्वमे निरत हैं, उन्हे वह दिव्य सुख प्रगट 
होता है, जिसके सामने ससारके सब सुख पीके पड जाते हैं और तुच्छ , प्रतीत होने लगते है 
तथा वह छुद्धोपयोगियोका सुख अनुपम है, क्योकि उस निरुपम परमानन्‍्दकलक्षण सुखको 
जिसकी उपमा दी जाय, ऐसा एक भी पदार्थ ससारमे नही है, वह ससारसे ऊंचेसे ऊँचे सुखसे 
भी अनन्त गुरितत विशुद्ध परम आह्हाद स्वरूप है, श्रतएवं उसे अनुपम कहा गया है। तथा 
वह शुद्धोपयोगियोका सुख अनब्त है, वयोकि वह प्रतिपक्षी चारित्र मोहकर्मके श्रभावसे स्वथा 
क्षयसे उत्पन्न हुआ है, अतएव अब आगे कभी भी उसका विनाश नहीं होगा, भ्रतः वह 
अनन्त है अथवा किसी भी ज्ञानसे उसको पाया नहीं जा सकता, श्रपरिमेय है, इसलिए भी 
उसे अनन्त कहते है तथा वह सुख अव्युच्छिन्न है। बीच-बीचमे “विच्छेद या अ्रन्तराल पडनेको 
विच्छिन्न या व्युच्छिन्न कहते है । जब तक ससारावस्था रहती है, तब तक उनका सुख बीच- 
बीचमे असाता कर्मका उदय आा जानेसे व्युच्छिन्त होता रहता है । परन्तु जिनवे, शुद्धोपयोग 
प्रगट हो जाता है; उनके वेदबीय कमके निमित्तसे साता असाता कर्मके उदयसे होने वाला 
सान्तर या सविच्छेद सुख दूर हो जाता है श्र घाराप्रवाह प्रवाहित अनन्त सुख प्राप्त हो 
जाता है, अत. उसे श्रव्युच्छिन्न कहा है । इस प्रवार दीतराग परम सामायिक शब्द वाच्य 
शद्धोंपयोगका फल बताया गया । 

शुद्धोपयोगी श्रात्माकी विशेषता--भ्रथ श॒द्धोपयोगपरिणतात्मस्वरूप निरूपणति--अब 
शद्धोपयोगमे परिणत झात्माके स्वरूपवो भले प्रकारसे देखते है, अर्थात्‌ कहते हैं । सस्कृत भाषा 
मे जितनी भी धातुए हैं और उनका साधारणत जो अर्थ होता है, वह उपसर्गोके योगसे 
विभिन्‍न एवं विशिष्ट हो जाता है । रूप घातुका अर्थ देखना है, निःशीषेण रूपयति निरूपयति , 
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इस निरुक्तिके भ्रनुसार शभ्र्थ होता है कि निःशेषरूपसे देखते है, श्रर्थात्‌ चारो ओरके उसे ठोक 
बजाकर, उसकी परीक्षा कर उसके स्वरूपका प्रतिपादन करते है। सावा*णतः 'निरूपयति, 
प्रर्पयति, कथयति, अ्रभिष्टीति' आदि क्रियापदोका श्रर्थ 'कहते हैं! इतना ही होता है, तथापि 
विभिन्‍न उपसर्गोकि योगसे उस वहनेमे कुछ विशिष्टता होती है, या क्या कहना श्रभीष्ट है, ऐसा 
ग्रन्थकारका भाव भी उसमे सन्निहित रहता है। जिस शुद्धोपयोगका फल भ्रत्यन्त सुखमय है, 
उस शुद्धोपयोगम परिणत शआत्माको देखूँ तो कैसे है इस उत्सुकतासे उसे देखते है ऐसा जो 
आचार्यने कहा, सो यह स्वभावोक्ति है। लोकव्यवहारमे भी ऐसा ही कहा जाता है कि कौन 
मधुर गायन कर रहा है उसे हम देखते है। लोग जिन राष्ट्रीय नेता्रोके बडे-बडे काम देखते 
सुनते हैं, उनके भी देखनेकी इच्छा होती है, चलो देखें तो सही कि अ्मुक कैसे है ? इसी 
प्रकार ग्रल्थकार भी कहते है -.कि ऊपर जिन अनेक विशेषण विशिष्ट शुद्धोपयोगियोके सुखका 
वर्णन किया गया, उन शुद्धोपयोगियोको तो देखें क्रि वे कैसे है ? इस प्रकार कितना हो रहस्य 
हृदयमे रख करके आचार्य आागेके गाथासूत्रकों कहते हैं:--- 


सुविदिदपन्थसुत्तो सजमतवसजुदों विगदरागों । 
समणो समसुहदृकखो भणिदो सुद्धोवश्नोगोत्ति ॥१४॥ 
शुद्धोपयोगी श्रमरा--जिसने जीवादि पदार्थोंको और उनके प्रतिपादक आगम सृत्रको 
सु! कहिए अच्छी तरह सशय, विपर्यासादिसे रहित भले प्रकार जान लिया है, जो सयम और 
तप सथुक्त है, विगतराग है और सुख दु खमे समान है, ऐसा श्रमण शुद्धोपयोग कहा गया है । 
यहाँ शुद्धोपयोगी श्रमशके जितने विशेषण दिये गये है उनमे परस्पर कार्य कारण भाव है 
अर्थात्‌ पूर्व-पूर्व विशेषण कारणरूप है और उत्तर-उत्तर विशेषण उसका कार्यरूप है। जो 
जीवादि पदार्थोंकी और आगम सूत्रको भले प्रकार जान लेगा वहीं सयम और तपसे सुक्त 
हो सवता है, अन्य नहीं। जो वास्तविक सयम और तपसे सरुक्त होगा, वही-विगतराग हो 
सकता है, अर्थात्‌ रागठ्ेषसे रहित वीतरागी बन सकता है | जो विगतराग हो जायगा, _वही 
अमरा सुख दु.खमे समान रह सकता है और जो सुख दु खमे समान रहे वही समण-श्रमण या 
समस्वभावी साधु शुद्धोपयोगको प्राप्त करता है, अथवा इसे इस प्रकारसे भी कह संकते हैं कि 
जो उक्त विशेषणयुक्त श्रमण है, उसकी जो आत्मपरिणति है, वही शुद्धोपयोग कहलाता है। 
शुद्धोपयोगीकी सुविदितपदार्थसूत्रता--शुद्धोपयोगी श्रमणका प्रथम विशेषण 'सुविदित- 
पदार्थसूत्र/ है । आणम सूत्रके अर्थके ज्ञानके बलसे स्वपरद्रव्यका भेदज्ञानी बनता है । जब तक 
वह सूत्रा्थेका ज्ञाता नही बनेगा, तब तक साधु बनना बेकार है। सुकोशलके पिता कीतिवर 
राजाको देखो, यदि उन्होने तत्त्वार्थकी नहीं जाना होता, तो क्या ससारसे विरक्त हो सकते थे 
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और नवजात शिशु और ज्वान पत्नीको छोडकर साधु बन सकते थे ? कभी नहीं । यदि 
उन्हे स्वपरविवेक जागृत न होता तो क्या वे राजमहलसे धवके देकर निकाले जानेपर भी 
सयम और तपमे रिथर रह सकते थे ? कभी नही । यदि अजनाको यह विवेक हृदयभे प्रगट 
न होता, तो घरसे निकाली जानेपर वनमे जब उसे मुनिराजके दर्शन हुए और उसके जैसी 
भक्ति उमडी वह क्या कभी सभव थी ? नहीं । अनेक साधु कोल्हूमे पेल दिये गये, अनेक 
जीवित जला दिये गये, उन्हे यदि स्व-परका विवेक न होता, तो क्‍या वे अपने सयम तपमे 
स्थिर रह सकते थे ? कभी नही । इससे यही निष्कर्ष निकलता है कि सयम और तपको 
धारण करनेके पृ स्व-परका विवेक प्रगट होना आवश्यक है भौर उसकी प्राप्ति जीवादि 
पदार्थोके यथार्थ र्वरूपको और आगम सूत्रको भन्रे प्रकार जानें बिना हो नही सकती, इसलिए 
सर्वप्रथम साधु बनने वालेके लिए पदार्थोका और आगमका अश्रच्छी तरह अभ्यास करना 
चाहिए । साधु बननेकी यही पहली सीढी है । ज्ञान वही ठीक माना गया है, जो स्व-पर द्रव्य 
का भेद ज्ञान कराये । डूबते पुरुषको पानीमे जो चीज दिखती है, वह उसीको पकड लेता है, 

उसीको सहारा मानता है। इसी प्रकार ससारस्गगरमे डूबने वाले मनुष्यको स्त्री, पुत्र, धन, 

प्रतिष्ठा आ्रादि जो भी प्राप्त होता है, उसीक़ो पकडकर आत॑ सौद्र ध्यात करके ससारमे डूब 

जाता है, परन्तु ससारसागरसे तिरतेकी कला जानने वाला व स्वभावरूपी निस्तरग किनारा 


«-_ देख चुकने वाला जानता है कि भेदज्ञानका पाना ही सबसे बडा सहं।रा है, उस सहारेके बिना 


मोही ससारसागरमे गोता ही लगाता रहेगा । 

ज्ञानीकी परिणति अपने बाह्य वेशपर नही रहती, उसकी दृष्टि सदा ज्ञायकभावपर ही 
रहती है, तथापि वह ब्रह्मचारी आदि है, तो उसके बाह्य श्राचरणमे कोई कमी नहीं होगी, 
फिर भी दृष्टि पर्यायपर नही होगी । यदि वह क्षुल्लक या साधु है, तो भी उसकी दृष्टि अपने 
क्षुल्लक या साधुपनपर नहीं होगी, फिर भी उसके क्षुरुलक या साधु सम्बन्धी किसी भी आ्राच- 
रणमे कोई कमी नहीं आयगी । बाह्य आ्राचरण अन्तरज्भ शुद्ध परिणतिके अनुसार स्वय शुद्ध 
होता हुआ चला जाता है । इसका कारण यह है कि उसका लक्ष्य बहुत ऊचा है। जिसका 
जितना ऊचा लक्ष्य रहेगा, उसकी बाहरी परिणति उतनी ही अच्छी होगी । स्व-परद्रव्यके 
जाननेमे यही तो विशेषता है, खासियत है। 3 

सम्यग्हृष्टि गृहस्थकों वृत्ति जाननेका एक हृष्ट४द--एक सेठजी बहुत धनी थे । जब 
मरने लगे तो उनके लडकेकी उम्र तीन वर्षकी थी और कोई आदमी घरको सम्हालने वाला 
था नही, श्रतएव वे पाँच पचोको ट्रस्टी बनाकर उन्हे बच्चेकों सौपकर स्वगवासी हो गये । 
टुस्टी लोग सेठजी के कारोबारको सम्हालने लगे और वह बच्चा अपनी माँके पास रहने लगा। 
एक दिन वह अपने मकानके आगे खेल रहा था कि एक त्ठनी उधरसे निकले, उनके कोई 
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सनन्‍्तान नही थी, इस सुन्दर बालककों देखकर मुग्ध हो गये, और उसे उठाकर अपने साथ ले 
गये । वे उसे बडे प्यारस्से पोषण करने लगे । बच्चा कुछ दिनोमें अपने घर-बारको बिल्कुल 
भूल गया और नट-तटनीको ही अपने मां बाप समभने लगा । उनको जायदादकों ही अपनी 
जायदाद समभने लगा और नटोंके कार्योको सीखने लगा | एक दिन वह अपनी नटकला 
दिखानेके लिए सयोगवश अपने ही नगरमे गया ! एक ट्स्टीने जो उसे देखा तो पहिचान लिया 
कि यह तो सेठका लडका है, जो कि कुछ वर्ष पूर्व एकाएक गायब हो गया था। उसके पास 
जाकर कहा, भाई तुम तो इसी नगरके अमुक सेठके लडके हो, तुम्हारी यहा बडी भारी जाय- 
दाद है, तुम कहा नटोके खेल दिखाते फिर रहे हो ? वह सुनकर कहता है, यह बिल्कुल मूठ 
है, मुझे बहकाना चाहते हो । ऐसा कहकर अपने खेल दिखाता हुआ आगे चलता है, तो वहा 
दूसरा ट्स्टी मिलता है और पहले टृृस्टीकी बातको दुहराता है। उसे विश्वास नही आता 
और. पहले जैसा ही उत्तर देकर आगे चल देता है । वहा तीसरा ट्स्टी मिलता है, और उसे 
देखकर दूसरे ट्रस्टी वाली बात दुहराता है । उसे भी वही उत्तर देकर आगे बढ़ता है, फिर 
चौथे टस्टोसे वही बात होती है, वहासे भी आगे बढनेपर पाघवे टूस्टीसे भेंट होती है श्रौर 
वह भी वही बात कहता है । लगातार पाच व्यक्तियोसे विभिन्न स्थलोपर सुनी बातपर वह 
विचार करता है कि ये लोग यदि बहका ही रहे होगे तो भी देनेकी ही बात कहते है, लेनेकी 
नही, अत एक बार तो इनकी बात मान ही लूँ, ये क्या कहते है ? जाकर उस सरपचसे कहा 
आपका कहना ठीक है, मैं श्रबकी बार आऊगा और अपनी जायदाद सम्हाल लूगा, श्रभी तो 
मुझे जाने दीजिए । लौटकर जब वह घर पहुचा, तो मा के पैरोसे चिपटकर और  रोकर पुछने 
लगा कि मा बताओ मेरे ग्रसली मा बाप कौन है ? नटनीको दया भरा गई और यह सोचकर 
कि अरब तो यह हमारे पाससे जा ही नही सकता है, सब घटना सच्ची-सच्ची कह दी । यथार्थ 
बातको जानकर, अपनेको करोडपति मानकर और सेठका पुत्र भी समभकर वह यद्यपि अन्त- 
रगमे आनन्दविभोर हो रहा है, तथापि जब तक नट-नटनीके पास रह रहा है, तब तक उन्हें 
पूव॑वत्‌ ही माता-पिता मानता है, खेत वर्गरहकी उसी तरह रखवाली करता है और बाहरी 
व्यवहारमे कोई फर्क नही आने देता है, फिर' भी अतरज्भमे वह उनसे उदासीन ही हो रहा हैं 
और वह उदासीनता दिनपर दिन बढ़ती जाती है । जिस दिन उसकी वह उदासीनता पुरारूपसे' 

परिपवव हो जायगी, उसी दिन वह उन्हें छोडकर अपने करोडोंके वैभवकों जाकर सम्हाल लेगा 

ओऔर अपने घरमे रहने लगेगा । 

सस्यर्दृष्टि गृहस्थकी श्रन्तवृ क्ति--ठीक यही बात सम्यर्हप्टिकी है । उसे भी जब यह 
बोध हो जाता है कि ये स्त्री पुत्रादि मेरे सच्चे सम्बन्धी नही है, मार्ग चलते मुसाफिर है, तो 
वह अन्तरगसे उदासीन तो अवश्य हो जाता है, मगर उसके बाह्य व्यवहारमे कोई फर्क नही 
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दिख पाता । वह आत्मज्ञानी ग्रहस्थ सम्यर्दर्शन होने के पूर्व जिस स्त्रीको वह बहुत प्यार 
करता थ।, उसे सम्थक्त्व होनेके पश्चात्‌ वह विपकी बेल कहकर नही पुकारने लगता है, या 
स्वपूतकीं यमदूत नही कहने लगता है । घरबार को पर समभकर भी उनमे झाग नही लगा 
देता है | सारीकी सारी व्यवस्था पूर्ववत्‌ ही जारी रहती है, भेद केवल हृष्टिमे हो जाता है । 
जहाँ पहले उत्त सबमे ममत्वबुद्धि थी, रागभाव था, वह श्रब दूर हो जाता है और वह उन 
सबसे बाह्ममे पूर्ववत्‌ व्यवहार करते हुए भी श्रन्तरगमे विरक्त रहने लगता है। श्र उस 
दिनको प्रतीक्षा करता है कि कब वह समुचित अवसर आबे और ग्रह-जजाल छोडकर अपने 
असली घरमे जाकर रहने [लग जाऊं । जब तक वह घरबार छोडनेमे असम रहता है, तब 
तक घरके सब कुछ कार्य करते हुए भी उसकी हृष्टि निज वैभवपर ही रहती है । उसकी श्रद्धा 
शुद्ध रहती है, उसमे कोई कमी नही झाने पाती । इसलिए पहले अपने गश्रापको ठीक-ठीक 
समझ लो, पीछे घरबार छोडनेका फैसला करो । मामलेको ठीक-ठीक समझे बिना फैसला 
करना ठीक नही । इस सर्व कथनीका सार यह है कि पहले अपने और परायेके भेदको भ्रच्छी 
तरह जान लो, पीछे व्रत, तप, सयम घारण करो, यही निरापद, सनातन राजमार्ग है । 


स्वपरविवेकपद्धति---प्रश्न-स्वपर द्रव्यके विभागका ज्ञान कैसे होता है ? उत्तर-मेरा 
आत्म स्वद्रव्य क्षेत्र, काल, भावसे है, पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे नही है। मेरा परिणमन 
मेरे #वीन है और परका परिणाम परके आधीन है । कोई द्रव्य मेरे झ्राश्रित नही, और मैं 
किसीके आश्रित नही । मैं तो अखड ज्ञानानन्द चैतन्यपिंड हू, इस प्रकारके बोध प्रगट होनेसे 
स्व-पर द्रव्यका भेदविज्ञान प्रगट होता है । कौग्राके कोसनेसे गाय नही मरा करती । मंकि 
चाहनेसे कोई बच्चा अ्रमर नही रहता। किसीके भला बुरा सोचनेसे किसीका भला-बुरा 
नही होता । तुम्हारे समले-बुरे परिणमनसे तुम्हारा भला-बुरा होगा और दूसरोंके भले-बुरे 
परिणमनसे दूसरोका भला-बुरा, होगा, इस प्रकारकी बात तो लोकमे देखी ही जाती है । 
समस्त सत्‌ भ्रखड व स्वतस्त्र है ऐसी जब श्रद्धा जग जावे, तब समभना चाहिए कि भेदविज्ञान 
प्रगट हो चुका है । स्वरूपास्तित्वकी दृष्टि शान्तिकी और ले जावेगी । दुर्लभ »8 मन पाकर 


निज हितका कार्य करो । 

आत्मस्वभावका प्रकाश---प्रश्न-स्वद्वव्य वया है ? और उसका निरपेक्ष स्वभाव भी 
क्या है ? इसे समयस।रके एक कलशमे सुनिये--आत्मस्वभाव १रभावभिन्‍नमापूर्णमादन्त- 
विमुक्तमेकम्म विलीतसकल्पविकल्पञाल प्रकाशयन्‌ शद्धनयोध्स्युदेति । उपास्य साधु परमेष्ठी 
श्री भ्रमृतचद्रजी सूरिके इस कलशमे उक्त श्रश्नका उत्तम उत्तर है । -स्वद्रव्यरूप आ्रात्मरवभाव 
प्रद्रव्योसे भिन्‍न है, परद्रव्योंके भावोसे भिन्‍न है »र परद्रव्योके निमित्तसे होने वाले विकारों 
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॥ 
से भी भिन्‍त है । यहा तक कि कर्मोके क्षयोपशमसे जनित मतिज्ञानादि भी मेरे स्वभाव नहीं 
है । ज्ञानावरणकर्मके क्षयसे उत्पन्न होने वाला केवलज्ञान भी मेरा स्वभाव नही है । स्वभाव 
सदा साथ रहता है, कभी उत्पन्न नही होता । केवलज्ञान तो किसी दिन उत्पन्न होता है ओर, 
जो उत्पन्त होता है, वह पर्याय है, अत केवलज्ञान भी पर्याय ही है, पर्याय मेरा स्वरूप कैसे 
हो सकती है ? फिर मेरा क्या स्वभाव है ? जो ज्ञायकभाव सूक्ष्म त्तिगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक 
जीवोमे था और जो क्रमश विकसित होने वाली विविध पर्यायोमे भी था, अब भी है और 
आगे भी रहेगा, वही सर्वपर्यायोमे अनुगत रूपसे रहने वाला ज्ञायक भाव मेरा स्वभाव है। 
उसपर दृष्टि हृढ होनेसे पर्यायमे भी समता, एकता, निर्मलता श्राती है। उस निर्मलताके 
साथ उत्पन्न होने वाला वह केवलज्ञान भी उसीमे घुल-मिल जाता है तब वह आदि-अन्तसे 
विमुक्त एक आ +- समन्‍्तात्‌ परिपूर्ण रूपको धारण कर लेता है, वह दशा सर्व ३ कल्प- 
विकल्पोके जालसे विमुक्त होती है, वह दशा जिसके अनुरूप हुई तथा अनादि अनन्त जो एक 
मत है वही स्वद्र॒व्य है, जो कि वचनोके अ्रगोचर है । यह मेरा मेरे लिये स्वद्रव्य है व परके 
लिये यह मैं परद्रव्य हू, मेरे लिये पर परद्रव्य है। प्रश्न-सकल्प-विकल्प किसे कहते है जिससे 
मुक्त होनेपर आत्मस्वभाववा अनुभव होता है ? उत्तर-द्वव्यकर्म, भावकर्म, नोकमें आदि 
पुद्गल द्रव्योमे श्रपनी कल्पना करने को सकल्प कहते है श्र ज्ञेय पदार्थोंके भेदसे ज्ञानमे भेद 
मालूम करनेको विकल्प कहते है व हर्ष विषादादि परिणामोकों विकल्प कहते है । ऐसे उक्त 
सकलल्‍प-विकल्पोसे मुक्त दशाओ्रोको प्राप्त करनेके लिए हमे पहले प्रत्यक्ष भिन्‍न दिखाई देने 
वाले महल-मकान, धन-घान्य, स्त्री पुत्नादिसि ममत्व छोडना पडेगा, फिर रागादि भावोसे भी 
जो कि अतरग स्वभावगत जैसे हो रहें है--मंमत्व बुद्धि हटाना पडेगी । जिनके वैराग्यभाव 
होता है, उनके भाव क्या ऐसे होते हैं कि स्त्री नरककी खान है, पुत्र पिता पातालमे ले जाने 
वाले है ? नहो, ऐसे भाव नही होते ? किन्तु यही भाव होते है कि भेरा रागभाव ही मेरा 
घातक है, उसे छोडना चाहिये । ससारमे कौन अमर रहा है, सभी आकर और अपनी करा- 
मात दिखाकर चले गये है, फिर है आत्मन, तू किससे राग करके अपनेको अमर सम्नझ रहा 
है ? और अपनेको बडी करामात वाला मान रहा है । दुनियामे देखो, सैकडो आये चले गये 
सब अपनी करामात दिखाये चले गये । हे न्‍ 
निजबोधसे ही निष्कलड्भूताका आविर्भाव--यदि ससारकी ऐसी विपम स्थितिको 
देखकर भी तुम्हारा घर-बारमे राग बन रहा है, तो अपना दुर्भाग्य ही समभना चाहिये । 
भाग्यमात्र, ही अहिंत है। लोग हसने वालोको भाग्यशाली पुण्यात्मा समभते है और रोने 
वालोको पापी समभते है । पर यह भारी भूल है, जिनके उदयसे मनुष्य हसते और रोते है, 
वे हास्य और शोक--ये दोनो प्रकृतिया मोहकरमकी है, जो कि पाप प्रकृतियोमे परिगरित हैं । 
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फिर रोने वाला ही पापी क्यो और हसने वाला पापी क्‍यों नही ? बल्कि अधिक सभव यह 
है कि रोने वाला कम पापी हो और हसने वाला अ्रधिक पापी हो । रोने वालेके आ्रार्तध्यान 
होता है और हसने वालेके रौद्गरध्यान होता है, जो ऊचे गुणस्थान तक होता है, वह कम पाप 
है श्र जो नीचे स्थान तक होता है, वह बडा पाप है। इसलिए रोने वालेको ही पापी मत 
समभो, हसने वाले उससे बढकर पापी हो सकते है । निप्कलकता तो केवल स्वभावमे है, 
जिसके यह विवेक हो जाता है, वही स्वमे लीन हो सकता है, वही उस विधान करनेमे समर्थ 
होता है। शुद्धोपयोग चाहने वालोंके लिए श्रावश्यक है कि वह सर्वप्रथम ज्ञानाभ्यास करे, 
ज्ञान कहिये निजस्वभाव उसका मनन करे । प्रश्त--शिवभूति मुनिको तो कुछ ज्ञान नही था, 
फिर वे मुनि कैसे बन गये ? इस गाथामे तो यह कहा जा रहा है कि पहिले सुविदित पदार्थ 
सूत्र होना चाहिये। उत्तर--उन्हे तुप मापके भिन्न देखनेसे भेदज्ञान हो ही गया था, और 
फिर उनकी चारो कषाय बिल्कुल शान्त थी, जो कि भेदविज्ञानके हुए बिना सम्भव नही, 
इसलिए यह मानना चाहिए कि उन्हे साधु बनने योग्य ज्ञान तो था ही । 

श्रात्मज्ञानसे सन्मार्गकी स्वयं रूमभ--कुछ लोग कहे देखे जाते है कि हमारा गुस्सा 
तो ऊपरी है, पर यह उनका कथन भूठ है। यदि मनमे कषाय न होती, तो ऊपर गुस्सा श्राता 
ही क्यो ? सस्कारके बिना कोई बात नही होती । जिसके भेदविज्ञान होता है उसके चारो 
कषायें एक साथ बन्द हो जाती हैं । जो यह समभते है कि इनके तो केवल एक क्रोध कषाय 
ही है, शेष तीन नही है, उनका कथन असत्य है । केवल नवे गुणस्थानको छोडकर उसके पूर्व 
ऐसा कोई समय नही, जब कि चारो कषायोका अस्तित्व न रहता हो और उस ही जातिका । 
हाँ, यह बात दूसरी हैं कि उदय एक समय एक्का ही होता है श्र उसके अमसे ही लोग 
उक्त बात कह देते हो । कुछ लोगोकी क्रोधमुखी प्रवृत्ति होती है, तो कुछकी मनमुखी, कुछकी 
मायामुखी प्रवृत्ति होती है दो कुछकी लोभभरी | पर उनका यह समझना भूल है कि मेरे तो 
एक ही कषाय है, शेष नहीं । जब जिस जातिकी कपाये मन्द होती है तो चारो कषायें मन्द 
होती हैं । कषायोकी वास्तविक ढगको मदता भेदविज्ञानके कारएसे होगी । स्वपरका भेदज्ञान 
कल्याणमन्दिरका प्रथम सोपान है । कोई सोचे कि मैं तो ब्रतादि कुछ नही जानता, सो इससे 
घबडानेकी कोई जरूरत नही है । मोहको जीत लेनेपर सारी समझ खुद आ जाती है कि मुझे 
क्या और कैसे करना है ? व्रत तप आदिके आ्राचरणका ज्ञान स्वय हो जाता है और उसपर 
वह स्वय चलने भी लगता है । मोहको निकालो, भीतरके मिथ्यात्वको छोडे बिना कोई काम 
नही होगा, कितने ही भाई कहते है कि क्या करें सामायिकमे बैठते हैं तो बीसो ध्यान सताने 
लगते है । भैया ! तुम्हारा घर-ग्रहस्थीके जिस पदार्थमे राग हो, उसे सामने रखकर सामायिक 
करो, उसके विषयमे जितने विचार हो, उनपर ऊहापोह करते जाओो । घंबेरानेकी कोई जरूरत 
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। 
नही है 'जिस चाहेको सोचो, किन्तु सच्चे स्वरूपसे सोचो | अकेलेका मत बिना आलम्बनके 
लगता नही है, यदि यह शिकायत है तो सत्सगमे अधिक समय बितावो और देखों गृहस्थीको 
तो तत््वचितनके लिए घरमे ही स्त्री पुन्नादि श्रनेक आलम्बन मौजूद है, जिनके आ्रधारसे सत्य- 
स्वरूप सोच सोच भेदज्ञान प्राप्त किया जा सकता है । यदि एक बार भी भेद ज्ञान प्राप्त कर 
'लिया तो २-३ भवमे ही बेडा पार हो जायेगा । मोटर रोकनेके यत्रको न पकडकर उसके 
पहियेको पकडनेसे मोटर नही सकेगी. इसी प्रकार मोह दूर करनेका उपाय भेदविज्ञान प्राप्त 
करना है तो उसे न पकडकर ब्रत, तपादिक रूप पहियेको पकडनेसे मोहचक्रका परिभ्रमण न 
रुक सकेगा । अ्रत उसे प्राप्त करनेका प्रयत्न करो । उसकी दृष्टि ही प्राप्तिका उपाय है॥ 
शुद्धोपयोगी श्रमणकी संयमतपोयुत्त ता-- शुद्धात्माओका स्वरूप देखते हुए शुद्धोपयोग 
का निरूपण किया जा रहा है। यह निरूपण ही नहीं, बल्कि धामिक आदेश है । जो बडे 
आदमी होते है, वे' बडे कोमल और प्रिय शब्दोमे आदेश देते है कि किसीका जीव दुःख न॑ 
पावे । पर हम इसे समभत्ते नही हैं | शुद्धोपपोगी श्रमणाकों जो विशेषण दिये गये हैं उनमे 
प्रथम विशेषण 'सुविदितपदार्थसूत्र' का अर्थ कहा जा चुका है, अब दूसरे विशेषणका अश्रर्थ 
किया जाता है | वह शुद्धोपयोगी श्रमण सयम और तपसे संयुक्त हेता है । सम भ्र्थात्‌ सम्यक्‌ 
प्रकारसे शुभ स्वरूपमे यम माने जमना, स्थिर होना सो सयम कहलाता है | सयमके दो भेद 
है--प्राणसयम और इन्द्रियसयम । प्रथ्वीकायिक, जलकायिक, शअ्रग्निकायिक, वायुकायिक, 
वनस्पतिकायिक और त्रसकायिक--इन छह कायिक जीवोवी हिसाके विक्ल्पसे दूर होकर शुद्ध 
रूपमे अवस्थित होनेको प्राणिसयम कहते है | प्राणिसयमक। यह कितना सुन्दर भ्रर्थ है कि 
छठे गुरास्थानसे लेकर ऊपरके स्व गुणस्थानोमे घटित होता है | यदि कोई ध्यानस्थ है, उप- 
शम श्रेणी या क्षपक श्रेणीपर उपस्थित है, तो उनमे भी उक्त लक्षण घटित हो जाता है, 
क्योकि वे सभी जीव हिसाके विव्पोसे रहित है । पच्चेन्द्रयोके विषयोकी अभिलाष।के विकल्प 
से दूर होकर शुद्ध स्वरूपमे जम जानेको इन्द्रियसयम कहते है । इन्द्रियययमका यह लक्षण भी 
सभी सयमियोके भीतर घटित होता है । साधारणतः लोग छह कायके जीवोकी रक्षा करनेको 
प्रारिसयम कहते हैं । पर यह लक्षण केवल छठे ग्रुणस्थानवर्ती साधुके ही घटित होगा 
ध्यानस्थ साधुओ्रोके लिये नही, क्योकि उस समय तो वे क्सी जीवकी रक्षा नहीं कर रहे है । 
व्यवहारमे किसीके हारा पीडित प्राणीकी जान बचानेको जीवरक्षा कहा जाता है । सो यह 
लक्षण ध्यानस्थ ' शुद्धोपपोगियोके नही घटित होता है। अतएव अध्यात्मशास्त्रमे किया गया 
उक्त लक्षण निर्दोष एवं सम्पूर्ण समझना चाहिये । यही बात इन्द्रियसयमके बारेमे है । लोग 
समभत्ते हैं कि मै भ्रमुक चोज नहीं खाऊगा, यह इन्द्रियसयम है, पर उनका यह कथन भी 
>मझूल्व है, वयोकि वह रुदबम घटित नही होता । ऊपर जो लक्षण किये गये है वे ही 


ज>-नदष्याी 5 और #रन्‍«०० ये +त 
है ४४ रे 
[ता 


ही 
के. नह :॥ ४ षृ 
हि] ४ 
546 री २ 
पट री 
“+/२ छः री 
शा है ;: ! । 
| 5 दे 
| न 
2 ४7 |! 
; / 5 । 
) ५ 
ः बट 3829 + 
कई ता ' 
| | 


की कोड ९ ज कचचि्ीयत ९... ऐपल जा इफाए२ेा 


हक ० न" 3 ले 
कक सच हक कि ४2220 % 7: 7 


वी ० 


के प्रवचन सार प्रवचन 


यथार्थ लक्षण है, क्योकि वे सव॑ सयमियोभे घटित होते है। सयम वह चीज है कि जिसकी 
प्राप्ति होते ही, जिसमे सयम होते हो विकल्प स्वय दूर हो जाते हैं श्रौर जो वस्तु हमे प्राप्त 
करना चाहिए, वह स्वय प्राप्त हो जाती है । जब तक उपयुत्त शुद्ध दशा प्रकट नहीं होती, 
जब तक आधायनि निम्तदशामे भ्रसुहादों विशिवित्ती सुहे पर्वित्ती य जाणा चारित्त' यह 
चारित्रका लक्षण कहा है श्र्थात्‌ श्रशुभ कार्येसि विनिवृत्त होना और शुभ कार्योमि प्रवृत्ति करना 
चारित्र कहलाता है| यहाँ अशुभ निवृत्तिका तथ्य मतलब हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह 
रूप पाप कार्योसे निवृत्त होनेका है । 

पट्कायके परिचयसे पृथ्वी जल श्रग्नि वायुका वर्शान--छह कायके जीवोंके घात 
करनेके परिणाम उत्पन्न होनेकी हिंसा बहते है । चैलोवयके सर्व प्राणी छह कायमे श्रा जाते 
हैं। पृथ्वी ही जिनका शरीर हो, ऐसे जीवोको प्रृथ्वीकायिक कहते है। जमीन, पाषाण, 
हीरा, पत्ता, माणिक आदि तथा घानिसे निकलने वाली गेरू हिस्मजी मुलतानी मिट्टी आदि 
पदार्थ जब तक खानके भीतर रहते है, या अपने उत्पत्तिस्थानसे श्रलग नही होते हैं, तव तक 
उनमे जीव रहता है और वे पृथ्वीकायिक कहलाते हैं । पृथ्वीकायिक जीवोके १६ भेद बताये 
गये है, जो कि इस प्रकार हैं--मिट्टी, बालु, रेती, पत्थर, शिला, नमक, लोहा, ताबा, जस्त, 
सीसा, सोना, '्ाँदी, हीरा, हरताल, हिंगुल, मनसिल, अ्रजन, सुरमा, मू गा, अश्रक, किरोलक 
गोमैद, रुचकाद्धू, स्फटिक, लोहिताक्ष, वैडूये, चन्द्रकान्तमणि, जलकान्तमरिण, सूर्येकाल्तमणि, 
९ आदि । ये सब यत पृथ्वीसे ही उत्पन्त होते हैं, श्रतः उन्हे प्रृथ्वीकायिक माना है। ये 
जब तक खानमे या अपने उत्पत्ति स्थानमे रहते हैं, तब तक वे बढते रहते हैं जीव है और 
जब ये बाहर निकाल लिये जाते है तब वे जीवरहित हो जाते हैं, जल ही जिनका शरीर हो 
ऐसे जीवोको जलकायिक जीव कहते हैं | नदी, कुआ वगैरहके पानीको जल कहते हैं । ओस 
बिन्दु, हिमबिन्दु, बर्फ, श्रोला, काकडा आदि अनेक जातिके जलकायिक जीव होते हैं । आगही 
जिनका शरीर हो, उन्हे अग्निकायिक जीव कहते हैं । ज्वाला लकडीकी अग्नि, अ्रगार कडेकी 
अग्नि, बिजलीकी अग्नि, कोयलेकी अग्नि, उल्का, गाज आदिके रूपसे श्रग्निकायिक जीवोंके 
भी अनेक भेद होते है। राजिमे जो हम तारे टूटते हुए देखते है, वह भी एक जातिकी अग्नि 
ही है, किसी तारा, नक्षत्र आदिका कोई हूटा हुआ झश नही है। वर्षा ऋतुमे जो रातमे 
बिजली चमकती है, वह भी एक जातिकी अग्नि है। हवा, पवन ही जिसका शरीर है, ऐसे 


के जीवोको वायुकायिक जीव कहते है। उसके घनवात, घनोदघिवात्त, तचुवात, ग्रुञ्जावात 


(गूजने वाली या जोरसे चलने वाली हवा) मण्डलिवात (मंडलाकार घूमने वाली #वा) उत्क- ८ 
लिकावात (नीचेसे ऊपरको उडने वाली हवा) श्रादि अनेक भेद हैं । 
वनस्पतिकायका वर्संन--बन॑स्पति ही जिनका शरीर हो, ऐसे जीवोको वनस्पति- 
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कायिक जीव कहते है । वनस्पतिके दो भेद हैं--साधारण और प्रत्येकवनस्पति । जिन एके- 
न्द्रिय अनत जीवोका एक साथ जन्म हो, एक साथ मरण हो, एक साथ ए्वासोच्छुवास ले और 
एक साथ श्राहार ग्रहण करें, ऐसे निगोदिया जीवोको साधारणवनस्पति कहते है | साधारण- 
वनस्पतिके दो भेद है--सूक्ष्मनिगोद और वादरनिगोद । वादरनिगोद तो किसीके श्राधारसे 
रहती है, पर सूक्ष्मनिगोद किसी भी आधारसे नहीं रहती है, वह चैलोक्यमे सर्वत्र ठसाठस 
भरी हुई है । जिस एक वनस्पति शरीरका स्वामी एक जीव हो, उसे प्रत्येकबनस्पति कहते 
हैं । उसके भी दो भेद हैं--सप्रतिष्ठित प्रत्येक और श्रप्रतिष्ठित प्रत्येक । जिस प्रत्येकवन- 
स्पतिके श्राधार अनेक साधारणवादर वनस्पतिकायिक (वादरनिगोद) जीव रहे, उसे सप्रति- 
5्ठित प्रत्येकवनस्पति कहते है | जैसे जमीकन्द, आलू, रतालू, लहसन, प्याज, अरवी, भ्रदरक 
हल्दी कच्ची समभग टूटने वाली तोरई, ककंडी पालग आदि । जिस वनस्पतिके आश्रय वादर- 
निगोदिया साधारण वनस्पतिकायिक जीव न रहे, उसे अ्रप्रतिष्ठित प्रत्येकवनस्पति कहते है, 
जैसे आम, इमली, नीम, बबूल आदिके वृक्ष । इन वृक्षोंके भी जड, छाल, कोपल आदि जिस 
अगका सम भग हो जाय, उसके भी आश्रित वादर निगोद रहती है । पर उसकी विवक्षा न 
करके बहुभागके वादरनिगोदविहीन रहनेसे नीम, बबूल आदिके वृक्षोको अ्रप्रतिष्ठित प्रत्येक 
वनस्पति कह दिया जाता है । वस्तुतः जो भ्रण निगोदसहित है वह सप्रतिष्ठित है । झ्राम आदि 
फल भी अप्रतिष्ठित प्रत्येकवनस्पति हैं । 
तअ्रसकायका वर्शन--त्रस जीव साधारणत चलने-फिरने वाले द्वीनिद्रयादि जीवोको 

कहते है । त्रसजीव चार प्रकारके होते है-द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और पचेन्द्रिय जीव । 

जिनके स्पर्शन और रसना ये दो इन्द्रियाँ पाई जायें उन्ह द्वीन्द्रिय जीव कहते है । जैसे लट, 
बॉचुआ, जोक, शद्भ, कौडी ञ्रादि । जिनके स्पर्शन, रसना और प्राण ये तीन इन्द्रियाँ पाई 
जायें, उन्हे त्रीन्द्रिय जीव कहते है । जसे चीटी, चीटा, खटमल, बिच्छू, जूँ वगैरह । स्पर्शन, 

रसना, प्राण और चक्षु-- ये चार इन्द्रियाँ जिनके पाई जायें उन्हे चतुरिन्द्रिय जीव कहते हैं । 

जँसे भौरा, बर, मक्खी, मच्छर, टिड्डी वगैरह । जिनके स्पर्शन, रराना, प्राण, चक्षु और 

कर्ण ये पाँचो इन्द्रियां पाई जावे, उन्हे पचेन्द्रिय जीव कहते हैं । जैसे देव, मनुष्य नारकी और 

गाय, बैल वगैरह । पचेन्द्रियोमे देव, मनुष्य और नरक गतिके जीव तो सज्ञी अर्थात्‌ मन- 

सहित ही होते हैं, किन्तु तिर्यंचगतिके जीव सज्ञी और असज्ञी श्र्थात्‌ मनसहित व मन-रहित 

दोनो प्रकारके होते है। साँप सैनी होते है, पर जलमे रहने वालोमे से कोई कोई असैनी होते 

है। मछलियो और मेढकोमे भी कोई-कोई असैनी होते है । तोतोमे भी कोई कोई असैनी 

हं.ता है । मनुष्य, देव, नारकी भी चसजीव है, ये सब सैनी ही होते हैं । 

भोले श्रजानकार श्रोत्ा---हम लोग वर्षोसे शास्त्र सुनते आ रहे है और अनेक बार 
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उक्त पाँचों इन्द्रियोके जीवोबी चर्चा भी सुनी, मगर श्रनेकोको अभी तक भी इन जीवोका भेद 
ज्ञात नही है । एक किवदन्ती की वात है कि एक साधु शास्त्र पढ रहे थे और पाँचो जातिके 
जीवोका वर्णन कर रहे थे । जब वे शास्त्र पढ़ चुके, तब उन्हीने एक. श्रोतासे पूछा कि पचे- 
न्द्रिय जीव कौन है ? तो उसने झट उत्तर दिया कि हाथी, क्योकि उसके चार पाव भ्रौर एक 
सूड ये पाँच इन्द्रियाँ होती है । जब फिर उससे पूछा गया कि चौइन्द्री जीव कौन है, तो 
बोला कि बैल, घोडा श्रादि, बयोकि उनके चार पैर होते है । जब तीन इन्द्री जीवको पूछ्ठा 
गया, तो तीन पाये वाली तिपाईको बताया । दोइन्द्री जीवके वावत पूछने पर बोला कि हम 
दोइन्द्रिय जीव है, क्योकि एक इन्द्रिय हमारी हम है भ्ौर एक इन्द्रिय हमारी स्त्री है। हम 
घरमे दो ही आदमी है इसलिये हम दोइन्द्रिय है । जब एकेन्द्रीके बावत पूछा गया तो बोला 
महाराज आप एकेन्द्री जीव है, वयोकि आपके स्त्री नही है, अकेले ही हैं। उसके इन उत्तरों 
को सुनकर अ्रनेक श्रोता हस पडे । यह विस्सा तो शअ्रन्यत्नका है, पर यदि हम यहाँ भी ऐसा 
ही कोई प्रश्न कर बैठें-तो सभव है कुछ अनेकोको उत्तर देना कठिन हो जायगा । 

हितार्थ दुर्लेस श्रवसरके सद्॒पयोगका श्रतुरोध--भाइयो ! यह पर्याय श्रन्य पर्यायोकी 
श्रपेक्षा बहुत दुर्लभ हैं, इस बातका भी ज्ञान यदि हमे नही हुआ, तो इससे वढ़कर और दुख 
की क्‍या बात हो सकती है ? हम लोग निगोदसे निकलकर प्रथ्वी आदि एकेन्द्रिय पच स्थावरों 
मे पैदा हुए, फिर विकास करते हुए द्वीन्द्रिय, त्रीरिद्रय, चतुरिन्द्रियोंमे उत्पन्न होकर पचेन्द्रियोमे 
उत्पन्न हुए, उत्तम मन भी पाया, मनुष्य भी हुए, उन्च वुल नीरोगता जैनधर्म ग्रादि उत्तरो- 
त्तर अति दुलंभ भी चीजें पाई, फिर भी हमे यदि स्वका बोध नहीं हुआ, अब भी नही चेते, 
तो फिर क्या होगा ? मनुष्यभव पानेका अवसर बार-बार नही आता । इसलिए हमे इसके 
एक-एक क्षणकी कीमत करना चाहिए और जितने जल्दी हो अपने हितमे लगना चाहिए । 
निज चँतन्य भगवानके आशीर्वादसे हम नीचेसे उठकर ऊपर चढे हैं । अब यदि हम इसपर 
जिसकी कृपासे इतने ऊचे पदको प्राप्त किया है, हमला कर बेठें, तो फिर यह निगोद जानेका 
आ्राशीर्वाद दे देगा । जहाँसे आये वही पहुचा देगा । 

श्रात्मप्रशुपर अ्रन्यायके परिणामपर हृशान्त--एक साधुकी कथा है कि एक चूहा 
उनकी लगोटीको काट जाया करे, उन्होंने तग श्राकर उसे एक पिजरेमे पाल लिया और रोटी 
खानेको देने लगे । धीरे-धीरे वह पालतु हो गया और क्पडा काटना छोड दिया । वह साधुके 
आस-पास खेलने लगा । एक दिन एक बिल्ली उस चूहेको खानेके लिये कपटी, तो वह साधुकी 
झ्ोर भागा, साधुने उसे बचानेके लिए श्राशीर्वाद दिया कि 'बिडालो भव! भ्रर्थात्‌ बिल्ली हो 
जा । वह बिल्ली बन गया, उसे बिललीका भय नही रहा । एक दिन एक कुत्ता कटी हट 
निवला और उस बिल्लीपर मरपटा, उसके बचानेके लिए साधुने झ्राशीर्वाद दिया कि 'श्वा भव 


| 


५ | । 
* 5 | बी |! 
है है ! न्‍ि 
हे व थे # | रा हे 7 


प्रवचन सार प्रवचन १६०५ 


अर्थात्‌ कुत्ता हो जा, और वह कुत्ता हो गया, दूसरे कुत्तेका डर जाता रहा । एक दिन वह 
कही जगलमे- जा रहा था कि एक व्याघ्र उसपर भपठटा और वह भागा हुआ साधुके पास 
आ्राया । उसने उसको आशीर्वाद दिया कि व्याप्रो भव' व्याप्र हो जा, वह नाहर हो गया 
ग्रौर नाहरका भय जाता रहा । एक दिन वह जगलमे घूम रहा था कि एक सिह उधर आरा 
निकला और उसपर भपठां । वह साधुके पास भागा आया । साधुने उसे श्राशीर्वाद दिया कि 
भंसहो भव' वह सिंह बन गया और निर्भय विचरने लगा । एक दिन उसकी नीयत साधुकों 
खानेकी हो गई क्योकि भूख बडे जोरसे लग रही थी । वह ज्यों ही साधुको खानेके लिए भपटा 
कि साधु उसका भाव ताड गये और फौरन आशीर्वाद दिया कि (पूनर्मृषकों भव” श्रर्थात्‌ फिर 
चूहा हो जा । साधुका आशीर्वाद पाते हो वह फौरन चूहाका चूहा हो गया और सारी श्राशाओरो 
पर पानी फिर गया । भैया ! जिस चेतन भावकी कृपासे इस उच्च्च पर्यायको पाया है, उसे 
पाकर और रागादि विकारोमे पडकर चेतन भगवानके ही घातका विचार मत करो, अन्यथा 
फिर हमे निगोदमे जाना पडेगा । निज चैतन्य गुरुपर हमलाका भाव रखनेपर इसका यही 
आशीर्वाद हो पडेगा कि पुनरनिगोदों भव अर्थात्‌ फिर निगोद बन जा । 

सिथ्या श्रध्यवसाथ--मै प्राणीको मारू , या मार सकता हू यह विकल्प, जैसे मिथ्या- 
त्व है, उसी प्रकार मैं इसकी रक्षा करू, या रक्षा कर सकता हू यह विकल्‍प भी मिथ्यात्व 
है । इसीलिए आचायेने 'प्राणीकी रक्षा करना सयम है” ऐसा लक्षण न करके मारने या रक्षा 
करने आदिके सर्वे विकल्पोसे दूर होकर शुद्ध आत्मस्वरूपमे ठहरनेवो संयम कहा है । शुद्धो- 
पयोगीकी आत्मा कैसी है, इस प्रकरणमे उक्त बात कही है| बार-बार शुद्धोपयोगकी घर्चा 
करनेसे हमारे भीतर भी शुद्धोपयोगकी परिणति जाग्रृत होनेकी होती है । जैसे निरन्तर सगीत 
सुनने वाले श्रोताओ्रीेके भीतर सगीतका रहस्य अवित हो जाता है और वे सगीतके समय अपने 
अभोपाग मटकाने लगते है, उसी प्रकार गुणी जनोकी निरन्तर कथा सुनते रहनेसे हममे गुण 
भी पैदा होने लगते है। इसी प्रकार शुद्धोपयोगीके स्वरूपके ध्यानसे अनुपम प्रमोद होता है, 
ऐसे ही शुद्ध लक्षी वितर्क शुभोपयोग है । झ्रात्मा किसी भी परिस्थितिमे, बाह्य साधनोमे रहे, 
वह योग-उपयोगका ही कर्ता रह सकता है । उनमे योगसे तो आत्माको सुख-दु खादिका अचु- 
भव होता नहीं, इसलिए उससे आत्माका कोई सुधार बिगाड नही है | सुधार-बिगाडके अन्त- 
रज्ज कारणका योग सहकारीमात्र होता है, इसोलिए आचायोने विकल्पकी अपेक्षासे ही आत्मा 
को कर्ता कहा है। समयसारमे कहा हैंः--विकल्पकः पर कर्ता, विवल्पः कर्म केवलम | न 
जातु कतृ -कमंत्व सविकल्पस्य नश्यति ॥ श्रर्थात्‌ केवल विकल्प करने वालेको कर्ता कहा गया 
है और विकल्प केवल उसका कर्म है। जब तक यह विकल्प करता रहेगा, तब त्तक क॒तु त्व 
ओर व्मेत्वकी बुद्धि च८ नही हो सकती, और जब तक यह बुद्धि है, तमी तक ससार है और 
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महान कक्‍्लेश है । 

देखो भैया | यहाँ द्रव्यहिसा या बाह्य जीव घात।दिको पाप नहीं कहा है, किन्तु उस 
का मूलभूत जो अन्तरगका कलुषित विकल्प है, जिसकी प्रेरणासे द्रव्यहिसा हुई, वह विकल्प 
पाप कहा गया है । इस कथनसे यह ॒निष्कर्प निकला कि यदि श्रन्तरगमे हिसा है, या हिंसा 
के भाव है, तो बाह्य हिसा हिंसा है वह अन्तरगघात अपने ही दोषसे हो रहा है और उसकी 
निवृत्ति भी अपने ही गुणसे होगी । समयसारमे कहा है--मोक्खपहे भ्रप्पाण ठवेहि तचेव भाहि 
त चेव । तत्थेव विहर णिच्च मा विहरसु भ्रण्णदब्वेसु ॥४१२॥ श्राससारात्परद्रव्ये रागहेेषादौ 
नित्यमेव स्वप्रज्ञादोषेशावतिप्ठमानमपि स्वप्रज्ञागुरोनैव ततो व्यावरत्य दर्शनज्ञानचारित्रेषु नित्य- 
मेवास्थापय निश्चलमात्मानम्‌ । श्र्थात्‌ श्रनादि कालसे अपनी बुद्धिके दोषसे ही परद्रव्य राग- 
हेपादिमे ठहरे हुए अपने झ्रापको जो कि स्वरूपसे निश्चल है अपनी वुद्धिके गुणसे ही दोषोसे 
निकालकर दर्शन, ज्ञान, चरित्रमे निश्चलरूपसे ठहराश्रो । प्रश्न--यदि हम लोग इसी ज्ञान- 
चारित्रमे ही ठहरे रहे तो दुकानदारी या दुनियादारीके' काम कैसे चलेंगे ? उत्तर--आ्रापमे 
स्वय विकल्‍प होते है, उससे आप दु खी हैं | मैं करने वाला हू, यह बुद्धि ही घातक है, बाह्य 
कार्यको हम क्या कर सकते हैं ? उसके झ्राश्रयसे केवल विकल्प ही उठते रहेगे । ज्ञान-चारित्र 
मे स्थिर रहने वालोके यदि कदाचित्‌ गृहस्थी है तो दुनियादारीके कार्य स्वय ही चला करते 
है, सब निमित्त-नैमित्तिकभावका फल है । 

भको सभालमे श्रहिसकता--अभी शुद्धोपयोग परिणत आत्माग्रोमे हिंसामात्रसे दूर 
होनेकी बात कही थी। कोई चाहे कि बाह्य हिसासे दूर रहकर अहिसक बन जाऊ, सो 
सम्भव नही, क्योकि हमारे सारे शरीरमें वादर-निगोद एव श्रन्य भ्रनेक प्रकारके जम्से भरे हुए 
है, वे हमारे उठते-बैठते, चलते फिरते या सोते झ्रादिके समय अवश्य मरते हैं, फिर हिंसा 
कहाँ दूर हुई ? फिर बताओ मोक्षमार्ग कैसे चले ? सारा ससार जीवोसे भरा पडा है, हमारे 
चलने फिरनेसे यहाँ तक कि सास लेने तबसे भी जीवोका घात निरु्तर होता रहता है, 
भैया | फिर बताओ हम हिसासे कैसे बर्चें ? इस प्रश्तको आगममे इस श्रकार पूछा गया है 
कि जले जतन्तु. स्थले जन्तुराकाशे जन्तुरेव च । जन्तुमालाकुले लोके क्व चरन्‌ कोप्यमोक्ष्यत ॥ 
प्र्थात्‌ जलमे जीव है, स्थलमे जीव है, श्रावाशसे जीव भरे हैं, सारा लोक ही जस्तुओझकी 
मालाओ्रो-अ्ेणियोंस सकुलित है, फिर साधु बहाँ चले, कहाँ उठे बँठे और कैसे मोक्ष प्राप्त 
करे ? इस प्रश्नका उत्तर यही दिया गया है कि विष्वग्जीवचिते लोके क्व चरनकोष्प्यमोक्ष्यत । 
भावेकसाधनोौ बन्धमोक्षो चेन्नाभविष्यताम्‌ ।। श्रर्थात्‌ बन्ध-मोक्षकी व्यवस्था यदि एकमात्र 
भावोपर अ्रवलबित नही होती, तो फिर जीवोंसे खचावच भरे इस लोकमे रहता हुआ कोई 
भी मनुष्य कभी मुक्त नहीं हो सकता था । 
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अ्रहिसामें संयस--इस उपयुक्त कथनसे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती हैं कि जो 
हिसा बुद्धिपूर्वक होती है, जहां हमारे भाव जीवघातके होते है, वही हिसा है और उसीके हम 
भागी है । जहाँ हमारे भाव किसी भी जीवको स्वयको या श्रन्यको घातनेके नही हो हम पूर्ण 
रूपसे अ्प्रमत्त है, सावधान है, जीव रक्षामे तत्पर या सयमोमे निरत है, वहा अबुद्धिपूरवक 
होने वाली हिंसाके हम दोषी नहीं होते हैं । अबुद्धिपूवक और अज्ञानपुरवक होने वाली हिसामे 
जमीन श्रासमानका अन्तर है। जहाँ अबुद्धिपर्वक होने वाली हिंसाका साधुको रचमात्र भी पाप 
नही लगता, वहा अज्ञानपूर्वक होने वाली हिसासे उसे महापापी बतलाया है | यही कारण है 
कि शास्त्रोमे साधुको एक विशेषण विदितजीवस्थानादि दिया गया है । प्रश्न-क्या हमारे 
अबुद्धिपूवक हिसा नही होती ? उत्तर--अ्रमत्तयोगियोके जो अ्रजानकारीमे हिसा होती है, 
उसे अबुद्धिपूवंक न कहकर अज्ञानपूर्वक कहा गया है । किन्तु अप्रमत्तयोगियोंके श्रर्थात्‌ शुद्धोप- 
योगियोके जो हिंसा होती है उसे ही शअबुद्धिपवंक माना गया है और उसके पापसे उसे 
अलिप्त कहा गया है। प्रमत्तयोगियोंके अजानकारीमे होने वाली हिसाको श्रज्ञानपूर्वक होने 
वाली हिंसा माना गया है और उसके महापापसे हम सदा लिप्त होते रहते है । हाँ, ज्ञानी 
प्रमत्तमे कुछ अन्तर ऐ । वास्तवमे हिसा तो रागादिभाव स्वप्र है। ऊपर आचार्यने जो प्राणि- 
सयम और. इन्द्रियसयमका निरूपण किया है उसमे भावोके सभांलकी--विकल्पोंसे छुडानेकी 
ही बात कही गई है, वही सच्ची स्वदया है, वही सच्ची अहिसा है और वह सत्यार्थ 
सयम है । 

शुद्धोपपोगपरिस्यतकी तपः संयुक्तता--बाह्य और श्रन्तरंग बारह प्रकारके तपके बल 
से स्वरूपमे विश्राम करना और सर्व प्रकारकी तरगोकों दूर कर निस्तरग चैतन्य प्रकाशसे 
तपना, दैदीप्यमान होना सी तप है । जैसे समुद्रकी तरगें समुद्रमे लीन होती है तथैव आत्मा 
की तरगें आत्मामे ही विलीन हो जाती है। असयम अवस्थामे विषयरूप जो अन्यथा आच- 
रणकी और नाना प्रकारके तज्जनित विकल्पोकी तरगें उठा करती थी उन तरगोका स्वात्म- 
भावनामें परिणत होकर एकदम विलय कर देना और ज्ञानज्योतिसे तपना, प्रकाशमान रहना 
ही अध्यात्मभावमे तप माना गया है । बाह्य क्लेशके सहनेको तप नही माना गया है, क्योकि 
उसे तो ससारके सभी प्राणी सहन करते है, पर उससे इष्ट सिद्धि नही होती । बाह्य तय 
अतरज्भमे उठने वाले विकल्पोके ज्ञानममे सहायक वातावरणमात्र होते है, श्रत उपचारसे उन्हे 
तप कहा गया है। वस्तुत- चैतन्यवृत्ति ही तप है । प्रश्न--यदि अ्रनशनादि परमार्थसे तप 
नही है, तो उन्हे क्यो किया जाय ? इस प्रश्नका उत्तर पूज्यपाद आचार्य ने अपने समाधितत्र 
मे इस प्रकार दिया है-अदुःखभावित ज्ञान क्षीयते दुःखसन्तिधौ । तस्माच्थथाबल दुःखैरात्मान 
भाययेन्मुनि: ॥ अर्थात्‌ जो ज्ञान अदु खभावित होता है, बिना कप्ट सहन किये उत्पन्न होता 
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है, वह दु खके झ्ाने पर तुरन्त नष्ट हो जाता है । किन्तु जो ज्ञान दु'ख-भावित होता है, वह 
महाकणष्टोके श्राने पर भी क्षीण नहीं होता, सदा प्रकाशमान रहता है | यदि साधु स्थायी, 
अविनाशी और श्रक्षय रहने वाले ज्ञानको प्राप्त करना चाहते है, तो उन्हे यथाबल अपनी 
शत्तिके अनुसार अ्पनेको दुःखोंसे भावित करना चाहिए श्रर्थात्‌ श्रनशनादि तपोको करके 
ज्ञानवृवंक ज्ञानाभ्यास्त श्रन्तरग तप करना चाहिए, तब जो ज्ञान प्राप्त होगा वह अनन्तकाल 
तक स्थायी रहेगा श्रर्थात्‌ पूर्ण बनकर पूर्ण ही रहता रहेगा । शुद्धोपयोगमे परिणत वे श्रात्मा 
कंसे हे ? तपस्वी है । तपका श्रर्थ है स्वरूपमे, समाये हुए निस्तरग रागद्वेपादिरहित चैतन्य- 
भावमे प्रतपन करना विजय पाना । इस प्रयोजनको लेकर जितने भी बाह्य साधन है उन्हे 
उपचारसे तप कहते हैं। तप बाह्य और प्राभ्यान्तर तपके बलसे काम क्रोध आदि शबत्रुवोंसे 
जिसका प्रताप परिणाम खण्डित नही होता ऐसे उन गआ्रात्माका निज शुद्ध आत्मामे--चैतन्य 
भावमे तपना अलौकिक विजय पाना तप है, उस कर युक्त है तन्‍्मय है । 

शुद्धोगयोगीकी विगतरागता--वे शुद्धोपयोगपरिणत आत्मा विगतराग हैं-राग इनसे 
टूर हो रहा है । यह राग आत्माकी स्वकीय परिणति नही है, सहज परिणाति नही है किन्तु 
वेभात्रिक परिणति झऔऔपधिक परिणति है । यह परिणति निमित्त बिना नहीं होती है और 
निभित्तसे भी नहीं होती है । निमित्तको पाकर अपने द्रव्य छेत्र भावके अशुद्ध परिणमनसे होतो 
है । रागादिभावोमे जो निर्मित्त पडता है उसकी सजन्ञा है कर्म! । वे कर्म ८ होते हैं--ज्ञाना- 
वरण, इशनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अतराय । इनमे सबका प्रधान 
मोहनीय भाव है सब कर्मोके बधका कारण मोहनीय कर्मके उदयमे होने वाले भाव है। मोह- 
नीय कर्मके नष्ट होनेपर सभी कर्म यथासमय नष्ट हो जाते हैं, इसलिये मोहनीय कर्मके विपाक 
जो मोहराग ह्वेप है उन औपाधिक अपवित्र क्षणिक भावोंसे निज ज्ञायक भावको--जो सहज 
शुचि और स्थायी है-भिन्‍त पहिचाने और निज ज्ञायकभावकी भावना स्थिरतापूर्वक करे तो 
इस अभिन्‍न प्रक्रियासे यथा निविकार आत्माका सहज स्वरूप है तथा प्रकट होता है श्रौर वह 
आत्मा विगतराग कहलाता है |! यह विरागका विधिरूपसे वर्णान है, विधिरूप तत्त्व समममे 
न आनेपर निषेधका कोई महत्त्व नही है । यह विगतराग अवस्था कैसे होती है ? इसका उत्तर 
इसके पूर्वविशेषणसे मिलता है श्रर्थात्‌ श्रन्तरग सयम तंपके बलसे यह विराग अवस्था प्रकट 
« होती है । साराश यह है कि वीतराग शुद्धात्माकी भावनाके बलसे समस्त रागादिदोषरहिंत 
होने वाला आत्मा विगतराग है । रागरहित होने के लिये उपाय क्या है ? रागरहित पद्धतिसे 
रागरहितका लक्ष्य होना रागरहित होनेका उपाय है । रागरहित पद्धति अखड निर्मल अनादि 
ग्रतनत ज्ञायक भावको अ्भेदरूपसे लक्ष्ममे लेना है। इस निज चैतन्य भगेवानके दर्शन प्रथम 
ही प्रथम होते समय स्वभावविरोधक कर्मराजको कया परिस्थिति होती है ? इसका वर्णन अन्य 
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प्रवरण पाकर वरूगा । पहिले मोह नप्ट होता है पश्चात्‌ राग-्रेष भी मूलसे नष्ट हो 
जाते है । ' ।॒ 
छुद्धोपयोगीकी रुमसुखदुःखता--विंगतराग शुद्धोपयोगसे परिणत आत्मा कैसा है 
समसुख दुःखः - सुखदु खमे समान है । वास्तवमे तो वह सुख दु खकी कल्पनासे ही दूर है 
अर्थात्‌ जैसे वह सुख होते हुए भी सुख वल्पनासे रहित है, वैसे असाताके तीत्र 
उदयमे भी दुःखकी कल्पनासे रहित है। सुख और दुःख पर्याय है, ज्ञानी किसी 
भी पर्यायमें आत्मबुद्धि नहीं करता, फिर लौविक सुख, दुःख जैसे गदे विभावोसे वंसे 
रुचि प्रदीति लीनता करेगा ? ये श्रमण समसुख दुख कैसे होते है ” इस पर विचार करना 
है । समतापरिणाम विषमताके दूर हुए बिना प्रकट नही होता । समता विषमता भी पर्याय 
है और है विरोधी पर्याय, विषमताके होने पर समता नहीं और समताके होने पर विषमता 
नही । जिसके सुख दु खसे उत्पन्न हुई परिणामोकी विषमता है वह श्रमण नहीं शुद्धोपयोग 
मे परिणत नही । ये सुख दुःख आत्माके सहज भाव नही । ये साता असाता वेदनीयके उदय 
मे मोहनीयकी वासनासे होते है । यह सुखद खोकी विपमता जब परमकला जो शुद्धज्ञान 
भावतत्त्व उसके अवलोकनसे अनुभवमे नहीं श्रातो उस समय वह समसुखु ख कहलाता हे । 
उन शुद्धोपयोगपरिणत आत्मावोके साता असाता वेदनीयजन्य सुख दुःखके विभाव भले ही 
हो परन्तु उनकी विषमताका अ्रनुभव ही नही होता, वयोकि विपमताका अनुभव मोहनीयके 
विपाकसे होता है सो मोहनीय क्षीण हो रहा है। विपमताके श्रनुभव बिना सुख दु ख सुख 
दुख ही नहीं है, नाम मात्रके है । इस प्रकार निविकल्प निविकार शुद्धात्मासे उपयोगरूप 
प्रमसमाधिसे उत्पन्न हुई परमसुखभे लीन परमकलाके बलसे इप्ट अनिष्ट इंद्रिय मनके 
विषयोभे हर्प विषाद न रहनेसे रवय समसुखदु-ख होता हुआ श्रमण शुद्धोपयोग है । 

परसार्थ शआ्रामण्यका निरूपण--यहा श्रमण शुद्धोपयोग है, यह ग्रुण-गुणीके अभेद 
विवक्षाके वर्णन है । यद्यपि यहाँ श्रमण भी पर्याय है और शुद्धोपयोग भी पर्याय है तथापि 
शुद्धोपयोग तो गुणपर्याय ही है और श्रमण यहाँ आधार रूपसे विवक्षित है, श्रतः श्रमणको 
गुणीरूपसे कल्पित किया है । यहाँ भगवान्‌ कुन्द-कुन्द महाराजने कारण-कार्यभावरुूपसे पहिली 
परिस्थितिसे उठाते हुए उत्कृष्ट परिस्थिति तकका वर्णन करते हुए आचार्यने शुद्धोपयोगमे परि- 
णत आत्माके स्वरूपका वर्णन किया। वर्णन ही नही किया विन्तु निरूपण ही कर दिया । 
वर्सन तो विस्तार और रप्टरूपसे कहनेका नाम है और निरूपण वहते है नि-समस्तरूपसे 
रूपण कहिये देखना व दिखाना । जहाँ ऐसा वर्णन हो कि वदता और श्रोतावोको वाच्य अर्थ 
का प्रतिभास होता जावे उस वर्णानकों निरूषण कहते हैं। यहाँ तक १४ गाथावोका प्रकाश 
ह्झा। 
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प्रवचनसारकी समस्त भूमिका--इस प्रवचनसार प्रन्थमे जो कुछ वर्शनीया है वह 
उसका दिग्दर्शन इन १४ गाथावोमे हो चुका, श्रतएवं ये १४ गाथायें प्रवचनसारकी पीठिका 
स्वरूप है । प्रववचत्तसार तीन महाधिकारोमे है--१ “जशाताधिकार, २-दर्शनाधिकार ग्रथवा 
जेयाविकार, ३ चारित्राधिकार, किन्तु प्रवचनसार समस्त एक श्रधिकांरकी हृष्टिसे देखा जावे 
तो यह चारित्रका ग्रन्थ है। यद्यपि यह चारित्रका ग्रन्थ है तथापि अ्रन्तरंगंदृष्टिसे घारित्रके 
वर्णानमे ज्ञान और ज्ञेयका यथार्थस्वरूप वणित होना झरावश्यक ही है, जिसके बिना भ्रन्तश्च- 
रणका वर्णन हो ही नही सकता । इस कारण ज्ञान ज्ञेय चारित्र ग्रथवा ज्ञान दर्शन चारित्रके 
आकार आना प्राकृतिक बात है | पीठिकास्वरूप इन १४ गाथावोमे भी ज्ञान ज्ञेय चारित्र 
का दिग्दशन हो चुका है । सर्व प्रथम तो पाँच गाथावोमे मगलाचरणा किया गया । इस मग- 
लाचरणमे भी ज्ञान दर्शन चारित्रका प्रतिभास-अवलोकन है और अन्‍्तमे तो स्पष्ट कह ही दिया 
है कि पचपरमेष्ठिदेवोके दर्शनज्ञान प्रधान भावाश्रमको प्राप्त करके समताको प्राप्त होता 
हूं । मगलाचरणरूप पाँच गाथावोके अ्रनन्तर तीन गाथावोमे (६-७-८) चारित्रविषयक मुख्य 
प्रतिपादन किया । तदनन्तर एक गाथामे दर्शन अ्रथवा ज्ञेयविषयके प्रकृृतप्रयोजनको लेकर 
शुभोपयोग श्रशुभोपयोग शुद्धोपयोगरूपसे सात तत्त्वोका मर्म बताया । पुनः द्रव्य' गुर पर्याय 
अथवा उत्पादव्ययप्लीव्यके श्राशयकों लेकर जिनका कि ज्ञेय पदार्थके साथ श्रयुत सम्बन्ध है, 
दशवी गाथामे विवेचन किया गया । तदनच्तर शुद्ध और छुभ परिणाम इन दोनोमे उपादेय 


शुद्ध है और शुभ हेय है, इसका वर्णात फलप्रदशेन की मुख्यतसे किया है श्रौर १२ वी गाथा 


मे अ्रशुभोपयोग तो प्रथमतः ही अत्यन्त हेय है, उसका फल दिखाते हुए 'कहा है । तदनन्तर 
तेरहवी गाथामे शुद्धोपयोगके फलस्वरूप सहज ही विकसित होने वाले शाश्वत पूर्ण भ्राह्नाद- 
मय निरावाध अनुपम परम सुखको दिखाया है, फिर १४ वी गाथामे तो सर्व प्रक्रियाकी 
विवेचना है-आ्रात्मा कैसे शुद्धोउयोगका पात्र होता है, कैसे छुद्धोपयोगमे प्रवेश करता है और 
शुद्धोपपोगका अधिकारी होता है ? शुद्धोपयोगका पूर्ण अधिकार होनेपर श्रथवा शुद्धोपयोगमे 
परिणत होनैपर उस आ्ादर्रं आत्माका क्‍या स्वरूप बनता है, इसका साक्षात्कार कराया गया । 
मुमुक्षु जनोका सौभाग्य -- श्राज हेम लोग बडे ही पुण्यस्वरूप हो रहे हैं कि भगवान 
कुन्दकुन्द द्वारा लिखित सारभूत तत्त्वीका ' मनन आर अनुपालन ' करनेकी हमे पात्रता प्राप्त 
हुई है । यह हमार। मनुष्यकाल अ्नादि-अनतकालके समक्ष क्‍या है, कितना है ? श्रनन्तकाले 
परिंश्रमेण करते हुए आज मनुष्यभवमे तत्त्वचिन्तना व यथाशक्ति सयम पालनेका अ्रवसर 
मिलां है तो विचारों यह कितना अमुल्य श्रवसर है ” ३४३ घनराजू प्रमाण लोकछ्षेत्रमे प्रति 
प्रदेशमे भ्रन॑न्‍्त बार जन्म ले लेकर दुख भोगे और श्राज इस बुद्धिसहित भगवान महावीर 
स्वामीके तीर्थंकालमे श्री कुन्दकुन्दाचार्यके पवित्र वाक्योका मनन कर रहे है तो श्राप श्रोचिये 
है 


द 
हे 





बनना का 


2. अल पल 


न 
>> 
आस 
० पकणक-बे जन पक औिटीश डा. 
हो ७७०+->+>> बज... 
हज कनण गत 


कै 


प्रवचनसार प्रवचन १७१ 


कितना अपूर्व अमुल्य अवसर है ? हमे अपने झ्रापकी आत्माका कल्याण कर लेने का अवसर 
नही चुकना चाहिये । हमपर निरपेक्ष इन साधुसंतोका कितना उपकार है जिसका कुछ 
वर्णान ही नही हो सकता । हे कुन्ददेव | हे श्रमृतचन्द प्रभो | है जयसेन महाराज ! हे समन्त- 
भद्र योगिराज ! मै तुम्हारे समयमे तुम्हारे परिचयमे रहा होता तो त्रणोमे लोटकर भक्तिके 
ग्रामुवीसे चरण पखाल देता । धन्य हो देव, भक्तिभाव सहित आपको मेरा नमस्कार हो । 

है श्रात्मव्‌ ! पथ तो जाना, तव क॒तंव्य है कि--व्यवहारनयसे निश्वयनयके विपय- 
भूत अखंड स्वभावके समीप पहुचकर निश्चयनयके अ्रवलम्बनसे ऐसी उपासना करो कि सर्व- 
नय पक्ष छूटकर केवल-समस्त सकल्पविकलल्‍्प-जालसे रहित शुद्ध चैतन्यमात्र श्रनुभवन्र रहे । 


इति अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्रीमत्सहजानद महाराज द्वारा 
जयपुरमे प्रवचन किये गये प्रवचभसार प्रवचनमे पीठिकाधिकार समाप्त हुआ । 
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प्रवचनसार प्रवचन द्वितीय भाग 


एस सुरासुरमणुसिद्ध वदिद धोयाघाइकम्ममल । 
पणमामि वढमाण तित्थ घम्मस्स कत्तार ॥मगलाचरण ।। 

शुद्धात्मस्वरूपका वर्शोन--परमयूज्य श्रीमत्दुन्दकुन्द देव हारा विरचित प्रवचनसार 
ग्रन्थकी पहली १४ गाथावोमे मुख्यतासे शुद्धोपयोग, शुद्धोपयोगी और शुद्धोपयोगफलका वर्णन 
किया था । शुद्धोपपोग समस्त मोहक्षोभसे रहित निरविकार चैतन्यके परिणमनको कहते हैं 
ओर जो ऐसा शुद्धोपपोग रूपसे परिणम रहा है वह है हमारा व्यवहारमें आराध्य आदर्श 
उत्कृष्ट आत्मा । ऐसे शुद्धोपयोग रूपसे परिणमनेका फल शाश्वत श्रविचल सत्य सुख है । 
आत्माका मुख्य स्वभाव चैतन्य है, चैतन्यके परिणमन २ प्रकारसे है--१ सामान्य प्रतिभास 
अथवा श्रन्तमु ख चित्प्रकाश, २ विशेष प्रतिभास भ्रथवा बहिमुख चितृप्रकाश । कोई भी गुरा 
दो पर्यायोंसे नही परिणमता । इसलिये जब परिणमन भेदपर दृष्टि दी जावे तो गुण भेदकी 
दृष्टि भ्रवश्य हो जावेगी, सो अन्तमुंख चित्मरकाशकी शक्तिका नाम तो दर्शन समझिये और 
बहिमु ख चित्प्रकाशकी शक्तिका नाम ज्ञान समभिये । इन दोनों को चू कि चेतन कार्य दोनों 
का है इसलिये चैतन्यमें गर्भित किया हैं। वस्तुत श्रात्मा ग्रभेदस्वरूप एक अखड सत्‌ है 
उसके स्वभावका विचार करने पर उत्तर आता है चैतन्यस्वभाव और उसका परिणमन देखने 
प्र मिलेगा परिणमन प्रतिसमयमें एक एक । अब उस ग्रभेदस्वरूपी आत्माकोीं समम्रानेका 
उपक्रम किया जावे तो आत्माके अनेक सामर्थ्य खौर अनेक परिणमन वो बतानेका आवश्यक 
उपाय किया जाता है । इस उपायको व्यवहारनयसे पर्यायोी और गुणोको विविध प्रकारसे 
समझ कर पर्यायोको पर्यायोंके स्रोत गुणोंमे अन्तर्लीन कर दें और भेदरूप गुणोको एक अभेद- 
स्वभावमे लीन करदे और श्रभेदस्वभावको स्वभावी वस्तुमे लीन कर दें, पुनश्च ऐसा पथिक 
भव्यात्मा सर्व विकल्प श्रमसे दूर होकर मात्र चित्प्रतिभासमय रहकर परम झानन्दका भोक्ता 
होता है | प्रारभसे लेकर अ्रन्त तक ज्ञान स्वभाव की परिणातियाँ होती रहती है । इन्हीमे 
ससार, ससारमार्ग और मोक्षके विभाग है---ये सब परिणतियाँ मुख्यतया तीन भागोमे-विभक्त 
कीजिये--१ अश्युभोपयोग, २ शुभोपयोग, ३ शुद्धोपयोग । वस्तुत ससार मोक्षकी व्यवस्था 
श्रद्धा, चारित्रगुणासे है परन्तु ज्ञान विना किसीका कुछ उपयोग सभव नहीं है, अतः श्रद्धा 
चारित्र जिसके अन्तगंत है ऐसे ज्ञान स्वभावकी मुख्यतासे वर्णोन होना पडता है। श्रभुभीषयोग 
तो इन्द्रिय विययकपायके परिणाम हैं, वह अ्रगुभराग व हेेपका अ्विनाभावी है । शुभोपयोग 
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देव-भक्ति, शील, ब्रत, दान, सेवा अधदि धर्मानुरागके परिणाम है । किन्तु शुद्धोपणोग समस्त 
रागह्ेपसे रहित समतापूर्णं चैतन्यके विकासरूप बुद्ध परिणाम है । ऐसे निर्दोप शुद्धोपयोगको 
जिन्‍्होने प्राप्त किया है उन श्रेष्ठ आत्माओके स्वरूपका वर्णन चौदहवी गाथामे हो चुका है । 

बिशुद्ध श्रात्मस्वसावके लाभके अभिनन्‍दनका उपक्रम--अ्रव शुद्धोपयोगके लाभके 
ग्रनतर होने वाले विशुद्ध झ्रात्मस्वभावके लाभका अभिननन्‍्दन करते है। श्रथ (प्रब) यह शब्द 
किसी उत्तम बातके कहनेसे पहले प्रयोगमे आता । जैसे दो भाई विवाद कर रहे हो तो कोई 
कहे देखो जैसा जो कुछ हुआ सो ठीक है “अभ्रब तो” | आप सोचिये इसके बाद क्या कहना 
ग्रभीप्ट है, क्या यह कि भ्रब तो सिर फुटौबल करो, नहीं । अब तो विरोध छोडो, सगठन 
करो, शांति करो, क्षमा करों आदि। इसी प्रकार यहाँ शुद्धोपयोगसे विशुद्ध पर- 
मात्माके लाभका अभिनन्दत श्र्थ शब्दसे सूचित कर प्रारम्भ करते है | अश्रथवा किसी विशिष्ट 
श्रमसाध्य कार्य करते हुए. बीचमे “अब तो” शब्दसे नया कदम प्रयत्न करनेकों सावधान 
सोत्साह किया जाता है | जैसे श्रब यह करो बहुंत श्रम बाद श्रब यह करो कर चुकनेके बाद 
अरब यह करो आदि । इसी प्रकार अरब शुद्धोपपोगके फलको देखो, उसके बाद श्रब शुद्धोपयोग 
भे परिणत आत्माकों देखो, अब शुद्धोपयोगसे विशुद्ध परमात्मा स्वभावके लाभका अभिनन्दन 
करते है | देखो भैया | यहाँ उस ५२मात्माकी प्राप्तिका »भिनन्दन है जिसके लाभका अभि- 
नन्दन हो, स्व।गत हो, :तीक्षा हो, उस वस्तुका तो अभिनन्दन कहने से भी अधिक ढगसे' 
गर्भित हो ही गया । इस प्रकारसे श्री अ्रमृत्तचन्द्र सूरि जी श्रीमत्वुन्दकुन्दाचारयंके इस गाथाके 
प्रारंभिक भावको स्पप्ट करते है। अब शुद्धोपयोगलाभान्तर भावि विशुुद्धात्मस्वभावलाभमभि- 
ननन्‍्दति--अश्रब शुद्धोपयोगकी प्राप्तिके अनग्तर रवय होने वाले विशद्ध आात्मरवभावके लाभका 
अभिननन्‍्दत करते है । 

उवश्नोगविसुद्धों जो बिगदठावणशतरायमोहरओ । 
भूदों सममेवादा जादि पर णोेयभूदाण ॥१५॥ 

उपयोगविश्लुद्धकि फल--जो उपयोगसे विद्युद्ध होकर या चार घातिया कमंसि रहित 
हो जाता है वह समस्त ज्ञेयभूत पद्यार्थेकि पारकों स्वय पा जाता है । वह उपयोग कौनसा है 
जिसके हार विशुद्ध होता है वह चैतन्य परिणाम रूप उपयोग है शुद्धोपयोगरूप है, श्रनादि 
श्रनन्‍्त अखड निर्मल शुद्ध चेंतन्यके लक्ष्य अनुभवसे जो यथाणक्ति विशुद्ध होकर ब्त॑ता है । 
यथाशत्तिसे प्रयोजन स्थिरता एवाग्रता जिसकी जं॑सी है उस प्रकारसे । इस अखड चैतन्यभाव 
का अवलोकन चौथे युणस्थानमे हो जाता है परन्तु अविरति भाव होनेसे उसमे स्थिरता नहीं 
हो पाती । पचम गुणस्थानमे श्रश्नत्याख्यानावरण कपायके क्षयोपशम होनेसे देश-सयम होता 
है, कुछ अविरति भाव समाप्त हो जाता है ५ त- कुछ स्थिरता होती है । छठे गुणस्थानमे प्रत्या- 
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- _ पावरराकषायका भी क्षयोपशम होता है। वहाँ अविरतिभाव नहीं रहता, वहाँ बुछ ही 


विशेष स्थिरता होती । आगे प्रमादरहित गुणस्थानमे करणात्रयवर्तियोमे सुक्ष्मसाम्परायमे उप- 
शान्तमोह क्षीणमोहमे अधिक स्थिरता रहती है क्षपक श्रेणीमे उपशान्त मोहभाव नही होता 
किन्तु क्षीणमोह होता है । इस प्रकार यथाशक्तिविज्ुद्ध होकर भोक्षमार्गके सफल योगी शुद्धोप- 
योगकी चरम सीमा पर पहुचते हैं । यह सब उस अखड चैतन्यभावके लक्ष्यका फल है जो 
भ्रनादिसे हम हो मे है परन्तु उस और पर्यायवुद्धिके 'सरकारसे रुचि उत्सुकता नही हुई थी । 
उस भावके समभने के लिये कुछ अध्यात्मोपयोगी नयोका जानना आ्रावश्यक है । 
श्राध्यात्मिकनय विवरण--अ्रध्यात्महृष्टिसे नयोकों सक्षेपसे चार रूपमे रख लीजिये-- 
१ परमशुद्धनिश्वयनय, २ शुद्धनिश्चयनय, ३ प्रशुद्धनिश्वयनय, ४ व्यवहारनय । यहाँ निश्चय 
नय और व्यवहारतयको अपने घरू शब्दोमे ऐसा समभिये कि जो उस ही वस्तुमे दिखावे सो 
निश्चयनय और शभ्रन्य द्रव्यके सग्बन्धीी कथा करते हुए उस सम्बन्धमे जो कहा जावे सो 
व्यवहारनय । अब उन तीनो निश्चयनयोमे यह अपने झ्राप घटा लेना कि निश्चयनयका 
स्वरूप घट गया या नहीं। देखिये व्यवहारनयसे ऐसी बातोका प्रतिपादन है कि--आ्रात्माके 
क्षेत्रमे कर्मतर्गणाका भी सम्बन्ध है, कर्मके निमित्तसे रागादि होते है श्रादि । अशुद्ध निश्वयनय 
का विपय श्रशुद्ध सत्त्व है । जैसे-आत्मामे राग, रागी, अशुद्ध आत्मा आदि । शुद्धनिश्दयनय व 
अशुद्धनिश्वयतय पर्यायका अवलोकन करते हैं परन्तु छुद्धनिश्दयनय तो शुद्ध ऋवस्थाको और 
श्रशुद्धनिश्वयनय अशुद्ध अवस्थाको देखता है । छुद्धनिश्वयनय अरूड वस्तुकी श्रद्धा करके 
गुण गुरको भेदरूपसे भी देखता है। अशुद्धनिश्वयनयके उदाहरणमे यह बात प्रकट होती है 
कि राग आत्माके चरित्र गुणका विकार है। वह दीवका स्वतत्त्व है, जीवमे वह अशुद्धता 
जीवके ग्रुणोकी है। उसी वस्तुकी अशुद्धावस्था उसी वस्तुमे बताना अश्ुद्धनिश्वय है । शुद्ध- 
निश्चयनयके उदाहरण ये हैं--जीवकी सिद्ध पर्याय, आत्माका अनन्तसुख तथा श्रात्माके ज्ञान 
देन गुण आदि । यहाँ जीवको शुद्धावस्था जीववी कही गई तथा डीवके गुण जीवमे ही 
बताये गये । अब परमशुद्धनिश्वयनयको देखिये जिसेके विषयवी हृप्टि लक्ष्य पर्यायदी निर्म- 
लताका सपादक है । परमशुद्धनिश्चयनय वस्तुके श्रनादि अनत सामान्य रवभावको देखता है । 
वह पर्यायों व भेद विकलपोकों गौण करके ही देख पाता है, धर्मोको देखता है अ्भेद रूपते । 
आत्माका अ्नादि श्रनत सामान्य स्वभाव है चैतन्यभाव । यह निगोद अवस्थामें भी था और 
सब अवस्थावोमे भी है, सिद्धपर्यायमे भी है । इसके नाम परमपारिणामिकभाव, कारणसमभय- 
सार, सामान्य स्वभाव आदि अनेक हैं। समयसारके लक्ष्यमे रत्नत्रय परिणाममे उत्तरोत्तर 
निर्मलता होती है और अन्तमे पूर्ण शुद्ध भ्रथात्‌ कार्यसमयसार रूप हो जाता है । कार्यसमय- 
सार रूप होनेपर भी सामान्य स्वभाव या कारणसमयसार कही नष्ट नही हो जाता है, रहता 
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ही है, ५रन्तु सहश बात होनेके कारण सामान्य स्वभावमे वह विशेष मिल जाता है। उसे 
श्रब कारणसमयसंर यह स्ज्ञा इसलिये नही दी जाती कि वे परमात्मा कॉर्यसमयसार हो गये 
है, अब उनको कारण यो लक्ष्यकी आ्रावश्यकता नही । कारण शब्द सापेक्ष है अतः उनके लिये 
कारणसमयसार यह सज्ञा भले ही न रहो, परन्तु वह सामान्यस्वभाव हैं ही। उस भावका 
लक्ष्य परमसुख रूप है, अनंत सुखका कारण हैं । 

झनुभवनीय श्रर्थ---इस तरह ज्ञायकके लक्ष्यके अनतर जो पूर्णो निज अचुभव हुमा 
वह अर्थ अनतुभवनीय है, द्रव्य गुण पर्यायका ज्ञान इसके लिये है | मिथ्यात्व अन्याय अभद्ष्यके 
त्यागसे पवित्र बुद्धिसि श्रपनी पात्रता बनाकर इस ही निज शुद्ध चैतन्य सामान्य स्वभाव रूप 
भगवानवी आराधना करो । जगतमे कुछ सार व हित नहीं है । यह ही सार है, हित है । 
इसलिये उपयोगसे विशुद्ध होनेका प्रयत्न करो, आत्मा अन्य कर ही कया सकता ? जो कर 
सकता है उनन्‍्हीमे सारतत्वकों वताया है | उपयोग ३ प्रकारके होते है--अशुभोपयोग, शुभोप- 
योग और श॒द्धोपयोग । श्रात्मा भी इनके सम्बन्धसे ४ प्रकारके हैं--अशभोपयोगी, शभोपयोगी 

ग्रीपयोगी और शद्धोपयोगफल प्राप्त वःर लेने वाले । इनमे अ्शुभोपयोगी मिथ्याहष्टि सासा- 

दनसम्यक्त्वी व सम्यग्मिथ्याहप्टि है, इनसे उत्तरोत्तर अशृभोपयोगदी मदता है । शुभोपयोगी 
अविरतरम्यग्हप्टि देशसयत व प्रमत्तविरत इन तीन गुण स्थानोमें है, इनमे भो शुभोपयोगकी 
तरतमता है । करणानुयोगकी श्रपेक्षासे जहांसे शुबलध्यान हो वहासे शद्धोपयोग मानना 
चाहिये । अध्यात्मदृष्टिमे प्रमादरहित अवस्था होनेके कारण सप्द्म यगुण्स्थानमे शुद्धोपयोगक 
लाभ दीखता है । इस ग्रन्थके रचयिता गुभोपयोग व शुद्धोपयोगमे :त्तमु हद परिवर्तंत करते 
हुए थे तभी इनकी वाणीमे शुद्धोपयोगका यह सत्य संदेश निवला। जो चैतन्थपरिणामी इसी 
शुद्धोपयागमे रहते है वे समस्त घातियाकर्मोका नाश व्‌ रके स्वय सर्वज्ञ हो जाते है । उस परम 
णुद्ध तत््वका हृढ, सक्रातिरहित एक अन्तमु हृतको उपयोग हो तब घातीशक्ति टिक नही 
सकती, विशुद्ध आत्मस्वभावका लाभ श्रवश्यभावी है । 

एक कास्---हमको काम एक ही करना है, अनेक वाम नहीं करने । वह क्‍या ? 
निज्र चैतन्य भगवानकी उपासना वरना या इद्धात्माकी आराधना व रना, लेक्नि उसके साथ 
कोई भी दिवगर नही होना चाहिये | झ्राधना वहते किसे हैं ? भगवानकी श्राराघना निधि- 
कागररूपवी साधना वरना हैं। झज्वकि भगवानकी आराधना की जाय तो आत्मामे कोई भी 
विवार नहीं होना उाहिये । दडे बढ़े ऋषि सुनि समारमे हते हूं वे यही तो किया करते हैं । 
दंपविवोंवो दीखता है कि वो अपने शरीरको वष्ट देते है । गृहस्थोको भी उचित है कि लक्ष्य 
उ्सी घुद्ध तत्ववा रछे, इस ही प्रयोग ने लिये सव कुछ कर इन्द्रियोको अच्छे रास्ते पर 
गत । हम हमारी इच्द्रियोस ही हमारा दुरा भी कर सवते हैँ व कल्याण भी कर सकते है । 
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यही शरीर है, हाथ है, इनसे दूसरोका वैयावृत्य भी कर सकते हैं, अनेक उपकार कर सकते 
है, इसीसे मोहीजन विषयसेवन करते है । इसमे प्रथम बात तो यह है कि यह सब दोप 
इन्द्रियोका नही, भीतरी कपाय है | कषाय तीब्र न रहे तो बुरा काम न करें । इसी तरह यह 
रसना देखो इससे गुणियोंके गुशगान भी कर सकते, इससे मूर्ख लोग गालियाँ देते । नाक तो 
कोई खास कामकी चीज नहीं । बेकार ही इसको मु हके श्रागे लगा दिया है। लेकिन इससे 
बिगाड कितना ? अगर किसीको कह दिया जाय कि तेरा तो नाक कट गया तो उसको 
कितना“ गुस्सा आता है और वह तुमसे लडनेको तैयार हो जाता है । तो इस नाकसे मनुष्य 
का बिगाड भी हो जाता है। इसी तरह श्रांख मनुष्यको लगी है । हम चाहे तो कइ्योका 
भला कर सकते है और यही श्रांख बुरा भी कर सकती है । इसी तरह जीभ है। इससे भी 
हम कइयोका भला कर सकते हैं और बुरा भी कर सकते है । ये ही कान हैं जिनके द्वारा 
अ्रध्यात्मवाणी व तत्त्वज्ञानकी बातें सुन क्रके श्रपने हितमे लग सकते हैं और इन्हीसे मोही 

रागभरी विकथाये रागनियाँ सुनकर आत्माके श्रहितमे लग ज़ाते है। इन सब बातोंमे भैया 

हम सबको अपनी बोलीपर श्रधिक ध्यान देना चाहिये | बोली ही व्यवहारमे मनुष्यका 

सर्व॑स्व है । है 

वाणोका सदुपयोग न होनेसे हानि---जीमसे याने वाणीसे हम कई तरहके दुलंभ 
काम भी बडी आसानीसे कर सकते हैं । इस जीभसे कभी ऐसी वाणी नहीं निकालनी चाहिये 
जिससे किसी मनुष्यको दुख हो। जीभसे हमेशा दूसरोके गुणोका वर्णान करना चाहिये । 
कभी जीभसे ऐसी वाणी न बोलो जिससे दूसरोका और खुदका अहित हो । खराब वाणीसे 
कई समय दूसरे मनुष्योका नाश हो जाता है। एक लकड॒हारा और एक शेर था । शेरके 
काटा लगा, इसलिये उसने अपना पजा लकड॒ह्ारेके सामने रख दिया | लकड॒हारा समझ गया 
कि शेरके काटा लगा है और उसने शेरके पजेमे से काटा निकाल दिया । शेर उसका इतज्ञ 
हो गया श्रौर उससे कहा कि तुम जो बोक लादकर ले जाते हो अब उस बोभके लिये मेरी 
पीठ तैयार है । दूसरे रोजसे उसकी पीठपर लक्डी लाने लगा | वह खुद २५ सेर लाता था तो 
शेरपर दूसरे रोज १ मन लादी, तीसरे रोज २ मन लादी, चौथे रोज३ मन लादी । इस तरह 
उसका लालच बढ़ता गया । १५ दिन बाद वह धनवान बन गया । किसी पडौसीने उसे धन- 

वान बननेका काररा पूछा तो उसने कहा कि एक ऐसा गधा हाथ लगा है जो मेरा बोक 

लाद लाता है। शेर यह बात सुत रहा था । जब दूसरे दिन वह उसपर लकडियाँ लादंने 

लगा तो शेरने उससे कहा कि तुम अपनी बुल्हाडीसे मेरी गर्दन काट दो । अगर नही काटोगे 

तो मैं तुमको मार डालू गा । लकडहारेने सोचा कि नही मारू गा तो मैं मारा जाऊँगा । इसलिये 

उसने जोरसे कुल्हाडीकी धारसे गन काट दी, मगर वह शेर मरता-मरता बाला कि मैं 
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सग्हारों उल्हाहीबी थार सहन कर सकता है विन्न सुम्हरी वाणों या बचन जो कि तुमने 
मूर्ने; गधा बढ़ा मे संद्धन नहीं दर सका । इसलिये वाणी कभी खराब नहीं निकालनी चाहिये 

“से बागीसे हमको दृसरोके लिये अच्छे णब्द निव्ामलने चाहिये । यह वाणी अच्छे कामोंके 
लिये प्रयोगमे लानी चाहिये । एस तरह हमको हमारी सब इन्द्रिया अपने दणशमें रखनी घाहियें । 

प्रगर हम मन झोर उच्द्रियोक्ी वशमे रखेंगे तो हमारा मोह सब दूर हो जायेगा । 
मोहन गटिये मनुष्यका छूटना बड़ा ही सुश्यिल है । रुप्ो पृरपवा मोह, पिता प्ृत्रका मोह, 
भार भारा मोह यर सब मोह मलुप्यदा सोक्ष-मार्गंसे से हटाकर खरात्र रास्ते ले जाता है । 
मतएय पराच-२ पीटियो लक अपने पोतो, पःपोनों, सहपोतोस लिपटा रहता है। ससारी जाल 
में अरमा रहता है । ऐसे मनृष्यवा मोह बसे छूट सकता है ? बल्कि हमारे यहाँ जब कि मनुष्य 
के पह्पीने हो जाने # आर फिर बढ़ मरता # तो उसवो खुशिया मनाते £ भर समकाते 
ले यह सो स्वर्ग जागथगा । बहिफ जब वो मरता है. तो उसकी चितापर सोनेकी सीश्ियां 
बनावेत सात न्‍से हे दिए यह तो स्वर्गस घट जायगा । मगर यह मासूम नहीं कि थे सीशड्षिण 
उपर घराती हे तो सीने भी उतारती है । जो मनप्य सारी छिल्दथी भर मोहके जानमे पंसा 
रत उसदी ससे गाशा वी दास कि बढ मोक्ष पाम करेगा ? बनने नो उन्सव ली प्राय मोहमे 

डा 


ै सन । घूषीी ॥ । देशों प्रायः जितने थी बाज बच्ते है परे हे आमंमनकें वाजे 
बेडते :॥। सगाई कह ता बाद, थे दिस दातके दाडे ? अब एसवेः मोह पसने भी बाल परी 
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लोकोमे ३४३ घन राजू है । जिसमे मनुष्य १० या १२ कोसकी जगहके लिये मोहमे फस 
जाता है और श्रपना आगेका जीवन नष्ट कर देता है। यह मनुष्य भगवानके सामने बैठकर 
जाप करता है तो भी मोह उसकी गोदमे वैठा रहता है ।- जैसे कि एक मनुष्य माला जप 
रहा है | तो गोदसे अपने बच्चोको बैठा रखा है और हाथमे माला जप रहा है। इस 
प्रकार मनुष्य मोहको तो भगवानके सामने भी नही छोडता है। यदि मनुष्य मोहकी गाठ 
अपने मनमेसे खत्म करदे तो उसके अपने आप ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अतराय ये तीनों 
खत्म हो जायेंगे श्रौर वह सच्चे स्वरूपसे युक्त अनन्तसुखी हो जायगा । नही तो मोहकी गाठ 
तो पीडा ही देवेगी । 
समोहका शल्य--जिस त्तरह कि पृष्पडाल मुनि तो हो गये, लेकिन फिर भो उनके 
मनमे मोहने जगह रखी । उनके मनमे यह ख्याल रहा कि मैं मेरी स्त्री (जो कि कानी थी) 
को कहकर नही अआ्राया । वह वेचारी कैसे रहतती होगी ? बसे काम करती होगी ? इस तरहका 
मोह मुनि होनेपर भी उनके मनमे रहा । जब वारिषेण मुनिने यह हाल देखा तो सोचा कि 
इनके मनमे से मोह नही छूटा है। ये अ्रभी मोहरूपी जालमे बघे है। साधु हो गये है मगर 
ये मोहके ससारमे भटके हुये है। यह भाव देख करके वारिषेण, मुनिको दु ख हुआ भर वह 
उनका मोह भाव छुडानेके लिये प्रयत्न करने लगे ।“ उन्होंने अपनी माताकों कहला भेजा कि 
मैं आ रहा हू । तुम मेरी ३२ रानियोको सजाकर अच्छे-अच्छे वस्त्र, आ्राभूषण पहनाकर 
तैयार रखना । मा बहुत दुविधामे पड गई कि बेटा तो मोहको छोडकर मुनि हो गया था 
भ्रव उसे इस मोहने कैसे पकड लिया ? लेकिन माताने फिर सोचा कि ऐसा.नही हो सकता 
है उसने खराब भावना रखकर रानियोको नही - सजवाया है । “वह मोहमे श्र नही फ्स 
सकता है और उसने रानियोंको खूब अच्छी तरह सजाया । उसने उरुके लिये दो सिंहासन 
लगवा दिये । एक तो सेलेका और दूसरा काठका । “जब - दोनों मुनि ऋये तो खुद वारिषेण 
मुनिं तो काठके सिहासन पर बैठ गये श्रौर पुष्पशाल मुनिको सोनेके सिहासन पर बैठाया। 
मुनियोको स्वय सोनेके सिहासन पर बैठनेसे राग -होता है मगर कोई बैठाये तो पापके भागी 
नही होते । इतने पर जब पुष्पडाल- मुनिने ३२ रानियोको देखा तो उनको ताज्जुब हुआ कि 
वारिषेण मुनिके ३२ रानिया हैं और वे है भी बहुत सुन्दर, फिर भी इन्हे जरा भी मोह 
नही और मैं अपनी कानी स्त्रीपर इतना मोह “रखता हू। तो उनको बहुत शर्म आई और 
उनका उस समयसे मोहकी तरफसे ध्यान हट गया। मोहको खत्म किये बिना हम भगवान 
की सच्चे स्वरूपमे आराधता नही कर-सकते हैं । ,सुखार्थीको “किसी भी रूपमे किसी भी चीज 


का मोह नही -होना चाहिये । 2 « ४ 
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होनेपर तीथ्थेक्षेत्रम भजन भक्तिके लिये 'चले जाते है वैसे अपनेकों भी अधिक अवस्था होनेपर 
सर्वेथा मोह' छोडकर सत्सग या उत्तम क्षेत्रों पर भगवदाराधनामे जीवन लगाना चाहिये । 
शेर, सज्जन पुरुष और हाथी इनंको अपनी जगहका मोह नही होता, ये श्रपनी जगह छोड 
देते है और कौवा, मोही और हिरण ये अपनी जगह कभी नही छोडते है । ये श्रपनी जगहसे 
मोह बहुत रखते है । श्रपनी जगह ही मरेंगे। जैसे कौवा हमेशा अपने ही गांवमे रहता है । 
कभी श्रपनें गावको छोड कर दूसरे गावमे नहीं जायेगा । ये लोग भी मोहमे बंधे रहते है । 
उत्तम पुरुष वे ही है जो अपने घरमे नही मरे । अपने घरकी लकडी अपने न लगवाये 
अर्थात्‌ मोहके'वातावरणमें न मरे । किसी दूसरी जंगह जाकर मरे और दिसी साधर्मीकी 
लकंडिया लगवाये अर्थात्‌ सहर्धाभायोके वातावरणमे समाधि मरण कर अपना मोह बिल्कुल 
छोड देवें । जहा मनुप्य वृद्ध अवस्थामे पहुचा कि उसको घरबार छोड देने चाहिएँ और 
जगलमे या सत्सगमे जाकर भगवानका जप करना चाहिये और अपने मीहसे छुटकारा पा 
लेना चाहिये । 

शुद्धोपेयोगसे शुद्धप्रसिद्धि--सबंसे पहले आत्माकों मोहसे छुटकारा पाना चाहिये, 
इसके बाद धोरे धीरे अ्रन्य सब खराबिया दूर हो जाती है। मोहसे मुक्त होनेका मूल उपाय 
विशुद्ध 'चैतन्य स्वभावका ऐसा ही मै ६--यह विश्वास गर्भित लक्ष्य होना है, इस ही से विश्वु- 
द्धता पर्याय निर्मेलता स्वयं प्रकट होती है तब यह पर्याय कर्मगत सवर निजैरा पर्यायका 
निमित्त होता है, इस प्रकार आ्रात्माकी शुद्ध चैतन्य व्यक्ति ऋथवा भेद रूपसे ज्ञान, दर्शन व 
शक्तिका घात करने वाले घातित्रयका अभाव हो जाता है। सम्यक्त्व व सुखका घात करने 
वाले दर्शनमोहनीय व चारित्रमोहनीयका पहिले ही अ्रभाव हो जाता है। यहा इस बुद्धात्मा 
की शक्ति अप्रतीषात प्रवृद्ध हो जाती है, सर्वज्ञता प्रकट हो जाती है । यहीं विश्वुद्धात्मसंवभाव 
का लाभ है। विशुद्ध ज्ञान होने पर यह इतना ही जाने, ऐसी सीमाका कोई कारण नही है, 
अत संवेज्ञेयके ग्रहण (जानना)' रूप निज ज्ञान व्यक्तिकों रहता है क्‍्यीकि आ्रात्मा तो ज्ञान 
स्वभाव है, ज्ञानका जानना स्वभाव है--कार्य है, जानन श्र्थविषयक होता है सो श्रये-ज्ञेय 
जितना है उतना ही ज्ञान कहलाता 'है। इस कारण' शुद्ध वस्तुक्रे श्रद्धा लक्ष्य भावना अनुभवन 
परिणमनके 'प्रसादसे यह विद्युद्ध आत्मा सर्वज्ञेयोकों (उपचारसे) निज सर्वज्ञेयाकारोमे रहने 
वाले ज्ञानस्वभाव वाले अपने आपको पा लेता है। ऐसे शुद्धात्मस्वभावका लाभ, जिसमे कि 
अनतज्ञान अनतदर्शन अनतयुख अनतशक्तिका अ्रतत सुविलास है शुद्धोपयोगसे प्रसिद्ध 
होता है । 

अब कहते है कि ऐसा शुद्धोपयोगजन्य शुद्धात्मस्वभावका लाभ किसी भिन्न किसी 
व(रकक्‍की अपेक्षा नही रखता है, अर्थात्‌ विकास अपनेमे अपने द्वारा अपने लिये अपनेसे अपने 
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श्राप भ्रकट होता है अर्थात्‌ वह बिल्कुल निज गआत्माधीन है, ऐसी स्वाधीनताको चद्योतते है 
अ्रकाश करते है जगमगाते है । यह जगमगाहट स्वयको पाने पर ही होता है । सिद्ध 
हुआ कि आचार्य महात्मा स्वय्र अ्धिक्रान्त होते हैं और व्य । मा 
निज परम ज्ञान व सुख रच भी परके आधीन कक 
न नही है ऐसी द्योतना करते हैं-- 
तह सो लद्धसहावों सत्वेण्ठ्ू सब्वलोगपदिमहिदो । 
भूदों सममेवादा हवदि सयभुत्ति रिहिट्टी ॥१६॥ 

इस श्रकार ध्राप्त किया है स्वभाव जिसने, सर्वका ज्ञाता सवंलोक (त्रिलोक) के अधि- 
पति असयुरेन्द्र चक्रवर्ती सुरेच्रोके द्वारा सादर भक्ति सहित पूजित परमनिर्मल शुद्धिकी परा- 
काष्ठाको प्राप्त भ्रात्मा स्वय होता है, इसीलिये यह भगवान स्वयभू है ऐसा वीतराग उपदेश- 
वोने निर्देश किया है । 

प्रदेश व ज्ञानको हृष्टिसे श्रात्मविवेचन--निश्चयसे यह ही श्ात्मा शुद्धस्वभावकी 
भावनाके प्रभावसे शुद्ध अमन्तशक्ति चैतन्यस्वभावके पूर्ण विकास वाला होता है । इस श्रात्मामे 
समभने योग्य २ भुख्य उपाय है--- १-अदेश, २-ज्ञान अ्रथवा चैतन्य । इनमे समस्त ससारियो, 
सज्ञियोकी दृष्टि वस्तुनिर्शयके समय प्रादेशिकी होती है। चैतन्यभाव की दृष्टिसे सर्व॑ निर्णय 
करना बिरले समाधि प्राप्त महात्माका कार्य रह गया है । प्रदेश दृष्टि-स्थुल दृष्टि है जिससे 
विस्तारका अनुमान रहता है । चैतन्य हृष्टि सृक्ष्महण्टि है जिसमे इस ज्ञेय तत्त्वकी देशकाल 
की सीमा नही होती अर्थात्‌ देशकालसे परे चैतन्यभाव होता है। आत्माका वर्णान जब प्रदेश 
सापेक्ष होता है तब वह जगदृव्यपी नहीं रहता और चैतन्यस्वरूपका दर्शन रहता है, वहाँ 
निरविकल्प स्थिति होती है भर वह चैतन्यस्वरूप सामान्यविशेषात्मक होनेसे सामान्यशक्ति 
श्र्थात्‌ दर्शनके द्वारा स्वहृष्टा तथा विशेषशक्ति अर्थात्‌ ज्ञानके द्वारा सर्वज्ञाता रहता है, भरत 
वह चैतन्यात्मक परमात्मा सर्वव्यापी है । फिर भी न व्यापी है, न श्रव्यापी है ऐसा स्वव्यापी 
है । उस ही चैतन्य सामान्‍्यका विशेष श्र्थात्‌ प्रकाश यह सर्वपरिचित है | सुक्ष्महष्टि द्वारा 
ज्ैय सर्वव्यापी चैतन्य भगवानुका यह प्रकाश है, इस वर्रानपरम्परासे वर्णान तो मुख्य रह 
गया और सुृक्ष्यदष्टिके स्थानको प्रदेशमुखी स्थुलहृष्टिने ग्रहण किया, अतः कितने ही अध्यात्म- 
प्रयत्नशील साधुवोंने, विद्वानोंने इसे इस स्वरूपमे समझ लिया कि लोकमे व्यापी एक निवि- 
कार परमेश्वर है जिसकी छाया श्रन्त करणोपर पडनेसे और श्रन्त करणका जीवात्मासे सबंध 
होनेसे उस जीवको सुख दुःखका भ्रम हो गया । सुख दू ख तो अ्रन्तःकरणको होते है । 

सनका विश्लेषण--यहाँ तन्‍च समभनेके लिये विकल्‍प कीजिये कि क्या जीव और 
श्रन्त करण क्या ये २ पदार्थ हैं या वर्तमानमे एकरूप है ? यदि ये २ पदार्थ हैं तब अ्रन्त करण 
ज्ञानमय है या जडी ? यदि जड है तो उसमे सुख दुखका वेदन नहीं हो सकता, यदि ज्ञानमय 


3७००4 -० ०-८: सस्सा मैन म्म्ल्न्म्न 
न्स्स्सम्म्म्म्स्स्सन्_ 
+ विशििमििशिनििनिकिकी नकल या 377222-7>--->->>>#># ७७ छणछाण | 
रे 
शी 
् 


हक 


प्रन्‍लनसार प्रवचन १८१ 
तो उसके सुखदखका झेदन उसमें ही रहा, यदि इस प्रक्रियादो देखकर जीवने अ्रमवर सुख 
। तो वह सुख दृश्खका परिशमन जीोदपा जीवमे रहा श्रीर ऐसी अवस्थामे दोनों 

पृथक स्वसत्पारितिस्वमय हुए अशनि दोनो चेनन द्वव्व हो गये झ्लीर फिर उनके स्वर ज्ञानमव 
होने में पुखवू परमेशवी छायाक़ी आठः्यवतत्ता क्या रही ? यदि थे सर्व अचेवन है तो चेतन 
थी छााने भी बया चेतनवा काग दिवल रावता ? नहीं। इस प्रकार इस सुस दुः्वक्ी 
ग्रवरधाम भी यह बहीं झात्मा & जो इस अ्रवस्थाके त्यागपूर्वेक शुद्ध अबस्णा प्रकट करके 
स्वयं परमात्मा होता है । झात्मा तो प्रव पदार्थ है, फिर भी प्रति समय अपनी ऋषस्था 
रखता है । पएयीकि पर्याव सिक्स्थ।) के दिला द्रव्य नही रहता । ऐसा शतत ज्ञानशक्तिक यह 
झारशा निमिज्नमिसिक भावयी प्राइतिक व्यथव्थाके कारण कर्माप्राधिवण समागन रागहेफादि 
शप अजानपर्यासस रहता है । रामब्यादिवव संचेदन बिना मन बाल जीदोके सज्ना णब्यनस वाहा 
गया; श्रौर मन साल झीवोबी गन शादके बहा हैं जो मृपिता द्रच्यमनके गाम्रयने जम्प 


सीता है । एस तरह समल आत्माउे एस अवर्थाया नाग मन है । 
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ऐसा स्वतन्त्र पाया है सूत्र भी यही कहता है स्वतन्त्र: कर्ता । शुद्ध ज्ञायक स्वभावसे परिणमता 
हुआ आत्मा बिना अच्यकी परिणति लिये निरपेक्ष होकर परिणमता है । यह तो शुद्ध आत्मा 
की बात है। अशुद्ध श्र्थ भी बिना अन्यकी परिणति लिये निरपेक्ष होकर परिणमता है । कोई 
भी द्रव्य अपनी परिणति करनेके लिये किसी निर्मित्त आदिकी श्रपेक्षा प्रतीक्षा नही करता है 
कि मुझे ऐसा परिणमना है सो इसके अनुकूल कोई निमित्त मिल जावे । जो भी बाह्य अर्थ 
का सद्भावरूप निमित्त हो था भ्रभावरूप निमित्त हो या कैवल काल द्रव्य निमित्त हो, निमि- 
त्ताभाव तो कभी रहता ही नही सो जैसा निमित्त हो उसको निमित्त मात्र पाकर वस्तु अपने 
परिणमन स्वभावके कारण अपनी चतुष्टय परिणतिसे ही परिणमता है। यहा विशुद्ध श्रात्मा 
परिणम रहा है वह अपने शुद्ध चित्स्वभावसे स्वतन्त्रतया परिणम रहा है, इसलिये विशुद्ध 
आत्मस्वभाव लाभका भअन्य कोई श्रर्थ कर्ताकारक्‌ नही है। प्रत्येक पदार्थोमे भी जो कार्य होते 
हैं वह उसकी ही परिणतिसे होते है । बाह्मसे अन्यका कोई परिणमन नही होता । चित्स्व- 
भावका स्वभाव विकास होना धर्म है यही शातिका स्रोत है। यह नि्विकल्प स्व के लक्ष्यसे 
आविभूत होता है। कोई कहे कि मुझे धर्म करना है श्रत -ये दस हजार रुपये मैं किसी 
जगह लगाना चाहता हु । उस दस हजारके लगानेसे धर्म हो जायगा यह नही है । रुपया तो 
जड पौदूगलिक है उसकी किसी परिणतिसे उसका ही परिणमन उसकी ग्रहरात्याग अवस्था 
(विशिष्टदेशावस्थितता) होने से तुम्हारा धर्म नही प्रकट होगा किन्तु धन परवस्तु है, परका 
लक्ष्य छूटनेसे निज निविक्ल्प परमानदमे जो अ्रवस्थिति है वह धर्म है। धनका मोह छूटनेपर 
भी जो यह विकल्प रहता है कि इसे किसी श्रच्छे स्थानमें लगा दू-न्यह दया या भक्तिसे भरा 
धुभ राग है जिसकी वेदना मेटनेका यह भी प्रतीकार है। वस्तुस्वरूप ठीक समभकर जो 
चेष्टा होती वह व्यवहार धर्म है | अन्यथा दस हजार रुपया देकर अ्रपना नाम या कीतिका 
चाह करनेका लोभ लगा लिया तब तो वह कषायका ही सिज्चन करने वाला हुआ । धर्म 
चित्स्वभावकी निर्मल व्यक्ति ही है, वह ज्ञायक-आत्माके स्वतत्नतया प्रकट हुई है, श्रत विश्यु- 
द्वात्मस्वभाव लाभका यही आत्मा कर्ता है । 

स्वभावोपलब्धिकी श्रभिन्‍्तकारकता--यहा यह वतलाया जा रहा है कि थुद्ध उपयोग 
के लाभके अनन्तर जो शुद्ध आत्माका स्वभाव है, उसका लाभ कैसे होता है ? क्‍या करनेसे 
होता है, किसलिये होता है, किसमे होता है, कौन करता है, किसको किया जाता है ? इनका 
उत्तर देते हुए बता रहे व बतावेंगे कि मेरे स्वरूपका लाभ--मेरे स्वरूपकी प्राप्ति अन्य 
पदार्थसे नही होती, भन्‍्य पदार्थके द्वारा नही होती, अन्य पदार्थरूप नही होती, अन्य पदार्थके 
लिये नही होती है १ जगत॒के सभी पदार्थ इसी तरह है, सभी अभिन्न पटकारकमे परिरमतते 
हैं। इस प्रकारका यह घ्रित्र-वर्गेन जो इस बातका द्योतन करता है, प्रकाश करता है मी 


भवचनसार अवचव श्प्रे 


क्या दुनियाकों देखता है अ्रथवा अ्रपने आपको ही प्रकाश करता है ? यह लाभ अपने आपको 
परिणतिसे होता है, अतः अपने आपमे प्रकाश करता है । यह लाभ अपने आपकी परिणतिसे 
होता है भ्रत- अपने आप ही प्रकाश करता है। यह श्राध्यात्मिक, सतोके वर्शानके अ्रन्तर्भाव 
है। इसी प्रकार आत्मा भी जब स्वयको ज्ञानमय प्रतीत करता है और वैसे ही बनने को 
प्रयत्नशील होता है तब शुद्ध उपयोगके उपयोगसे, भावनासे स्वय शुद्ध हो जाता है और वह 
आत्मा स्वय ही स्वयभू होता है । इस आत्माका नास स्वयभू है, श्रत स्वयमे इसमें विकास 
होता है । 

ग्रन्तस्तत्वत--श्रात्मा ही स्वय ज्ञान सुखका भण्डार है। भण्डार क्‍या ? तन्मय है । 
ज्ञान स्वय ही स्वरूप है । वह अपने द्वारा अपनेमे ही परिणमित होता है। अन्य पदार्थ व 
लोगो पर जो हमारी दृष्टि रहती है यही हमारे सुखका घात करने वाली है। है प्रभो ! 
जगतके स्व प्राणी स्वतन्त्र भगवान्‌ है हम भी वही भगवान्‌ है । ये भी--ये भी झ्राप सब ही 
चैतन्य भगवान्‌ है । परन्तु वह कहाँ है ? निजमे ही चैतन्य भगवान्‌ है। जैसे दूधमे घी है 
पर विवेक करना है । इस बातको विचारना आवश्यक है | वह देव शक्तिमे---«वभावमे है । 
जैसे दूधको बिलोकर उसमे से घी निकाला जाता है इसी प्रकार इसमें भी भेदविज्ञानके मन्थन 
से और पश्चात्‌ अ्रभेदमे पहुचनेसे वह प्राप्त होगा । बाहरसे तो न घी दूधमे पतीत होता और 
न जीवमे परमात्मा ही । कहाँ मालूम पडता ? कहाँ निकलता ? वह तत्त्व स्वभावमे है । 
उसीपर लक्ष्यकर उसीमे लीन होकर देखें तो अनुभव होगा । 

देखो भेया ! सब काम श्रसार है, केवल यह समयसार हो सार है | यदि इसही शुद्ध 
वस्तु रूप समयसारकी चर्चा करेंगे, इसमे ध्यान रखेंगे, सर्वविकक्‍ल्प छोडकर उस निविकल्प 
परमशञ्रर्थ पर एकाग्र लक्ष्यरूप रहेगे तब वह आत्मा शुद्ध लक्ष्यके प्रतापसे शुद्ध हो जायगा । 
किन्तु झाजकल प्रायः लोकोकी हृष्टि मत्र तत्रपर रहती । हाँ चाहे तो हमारी दृष्टि शुद्ध चैतन्य 
तत्वमे जम सकती है | विवेककी आवश्यकता है । लोकमोहमे ही जन्म गमा रहे है, मलमृत्र 
के शरीरपर बडी रुचि करते है, स्नान करते है, तो घण्टो लगा देते है, देख देखकर हर्ष॑मे 
फूलते है, इस प्रकार केवल अपने ही विषयमे नही विच्तु दूसरोके भी अधिष्ठित शरीरोको 
देखकर खुश होते रहते है। वह रूप है क्या ? स्त्री बीमार हुई, पीलापन आ गया 
कुछ सफेदी हो गई, सुन्दरता कलकने लग गई ऐसा मान लिया स्त्रीको पुरुषके विषयमे और 
पुरुषको स्त्रीके विषयमे ऐसा ही लगता है । आत्मशक्ति भूलकर मोही इस मल मूत्र भरे देह 
मे ही भात्महृष्टि लगाये रहते है । 

निर्जल चित्तमें प्रभुका वास--भैया ! जिस चैतन्य भगवानकी कथा जो यह कही वह 
देव ऐसे मोही हृदयमे नहीं रहते । जिनके हृदय मोहसे क्लुषित हैं ऐसे हृदयमे क्षानभावकी 
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प्रेरणा नहों हो सकती है । एक मेहमानको बुलाते है तो घरकी कितनी सफाई व सजावट 
करते है कमरेका क्या शड़ार करते है और हम भगवानको बुलाना धाहते हैं भ्र्थात्‌ हम 
अपने आपही ज्ञानस्वभावमय निज चैतन्य भगवानको अपने हृदयमे बैठाना चाहते है--श्रपने 
उपयोगमे लेना चाहते है उस ग्रद्देत एकस्वरूप निज चैतन्य भगवानको, तो वह अशुद्ध आसन 
पर विराजमान नही किये जा सकेंगे । वह मोही हृदयमे नही आवेंगे । भ्रेदविज्ञानसे हृदयको 
मोहरहित करो भगवान तो स्वय ही आ जाते हैं । यह हमारी भाषा है--भगवान्‌ प्रतीक्षा 
कर रहा है मानो, क्योकि यह ब्रह्म है--ब्रह्म वह है जो अपने गुणोसे बढ़े | जो अपने ज्ञानको 
बढाये वह ज्ञानके विकास रूपको पाता ही है । इसके लिये हमको आवश्यक है अपने चित्तको 
निर्मल बनानेकी । चित्त जैसे निर्मेल बने वैसे ही वह भगवान आ जाता है । 

स्वयंका स्वयं साधकतम--भैया ! किसीकी तो चर्चा ही की जाती, यह तो मेरे 
स्वरूपमे, सुखका भण्डार स्थ्ति है। यह स्वय ही अपनी साधकतमतासे अपने-अपने आपको 
सुखमय देखता ही है । देखो जैसे साँपने वुण्डली बनाई, अपने शरीरकी बनाई, अपने शरीरसे 
बनाई, अपने लिये बनाई, अपनेमे ही बनाई, अपने श्राप बनाई । किसी अन्य और वस्तुसे 
बनाई ही नहीं है । इसी तरह श्रात्मा स्वयज्ञानसुखमय अपनेको बनाता है । वहाँ ऐसा नही 


. है कि जैसे कोई लेखक लिखने बैठे तो स्थाहीको लिखा, कुटीमे लिखा, कागज पर लिखा, हाथ 


से लिखा, किसी पुरुषके लिये लिखा आदि । यह तो भिन्न पट्कारकी बात है । आत्माका ज्ञान 
व सुख परसे प्रकट करने पर नही होता, बल्कि परसे प्रकट करनेकी दृष्टि ही ज्ञान और मुख 
का विकास नहीं होने देती । आत्मामे ज्ञान शप्ति क्रियासे होता है । ज्ञान जो होता है वह 
दूसरे पदार्थसे-शास्त्र, गुण, उपदेशक, वचन, दिव्यध्वनि श्रादि किसीकी परिणतिसे नही होता 
है । निमित्तमात्रकी बात अन्य चर्चा है। इसका उत्पादक विकासक यह आत्मा स्वय ही है । 
उत्पादक भी क्‍या ? आत्मा अपनी पूर्व अल्पज्ञान परिणतिसे हटकर पूर्ण ज्ञानी होता है वह 
उसीका विकास है | श्र्थात्‌ृ--ज्ञान, ज्ञानके द्वारा, ज्ञानके लिये ज्ञानमें स्वय श्रकट होता है । 
शुद्ध आत्माका यहाँ प्रकरण है, इसलिये जुद्धआ्ात्माके विषयषर यह कहा जा रहा है । भात्मा 
की जितनी अवस्थाएँ हैं वे अवस्थाएँ स्वय स्वरूपमें स्वरूपके लिये प्रकट होती है । हम 

पतितपावनता--है भगवान्‌ तुम अनन्त सुखी हो बने रहो, अपने स्व बैठे 
रहो । तुम्हारे सुखके सम्प्रदान तो हम है नहीं, पुम्द्दारा सुख तो तुम्हारे ही लिये है, रा 
सुख मेरे लिये नही हो सकता, पर आपका स्मरण ध्यान करनेकी पर्यायमें श्राया हुआ जो मेरा 
परिणाम है उस अवस्थामे स्वय उत्पन्न होता है । जो उसमे सुख है वह कं मेरे लिये हक आप- 
का सुख मेरे लिये नही है, आपका विपय करके हुमा जो स्मरण ध्यान उसके डे हे 
पैदा हुआ जो मेरा सुख वह मेरे लिये है, वह उसमे ही पैदा हुआ है । इसका कता यह 
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आप करता नही है। य्ह मेरा ही काम है आपका काम नही है। तुम तारणततरण हो आप 
पतितसे पावन पवित्र करने वाले हो, इसका अर्थ यह है महाराज । आपका ध्यान करनेसे हम 
पतित स्वय अपने ज्ञानको रुभाल लेनेसे पवित्र हों जाते है। पतितपावन तो हम है परच्तु 
हमारे पतितपावन बननेकी चेष्टामे जो आप आश्रय: विषय ख्यालके लिये रहते हो इतने कारण 
से ग्रापकी पतितपावन सज्ञा है । पतितपावन भगवान नही, पतितपावन यह आत्मा है। हमे 
पतितपावन बननेमे हमारे भगवान निमित्त है। उनका ध्यान करनेंसे यह पतित आत्मा स्वय 
पवित्र हो जाता है, अर्थात्‌ अत्यन्त पतित भी आत्मा आपके स्वरूपके ध्यानमय निज परिणति 
के प्रतापसे पवित्र हो जाता है । 

भावविशुद्धिसे उद्धार--बंगालका एक सच्चा किस्सा है । एक द्रोपदी थी, उसके समु- 
राल वालोने उसकी उपेक्षा करदी, सो पिताके घर रहने लगी । पिताने एक बाग बावडी उसकी 
आजीविकाके लिये भेंट दे दी । वह दुर्भाग्यसे दुराचारिणी हो गई । बहुत दिनोके बाद उसे 
अपने कल्याणका बडा ख्याल हुआ । पश्चात्ताप करने लगी । चित्तको शुद्धि बढ़ी । तीर्थ॑यात्राका 
निश्चय विया । प्ताजीसे अपना विचार वहा । तीर्थयात्रावी तैयारी हुई । पिताके लिहाजके 
वशसे सब लोग पहुचाने गये । तो मु हपर रुमाल रखकर हंस रहे थे--बिलली चूहा खाकर 
हज्ज करने चली । इसके दुराचारके कारण तो बावडीमे कीडे पड गये, आम कडवे हो गये । 
यहासे तीर्थका ढोग करती तब द्रोपदी बोली कि मै दुराचारिणी थी परन्तु मेरा अरब चित्त 
ग्रत्यन्त विरक्त है, अब मैं तीर्थ घाम जा रही हु । वहा पर भगवानपर मतन्र बोलती हुई जल- 
धारा चढाऊगी । जलघारा देते देते मेरी मृत्यु होगी और जावो देखो उस बावडीका पानी 
निर्मेल है व आम मीठे है । वह तो गई, लोगोने बावडीका जल पिया तो बडा मिष्ट, आर 
मिष्ट । लोग तीर्थपर गये तो जो कहा था वही हुआ । आत्माका अचिन्त्य प्रभाव है । लोग 
सोचते मैं पापी हू कैसे उदार होगा ? अपने स्वरूपको देखो, स्वतत्रता पहिचानो, उद्धार 
निश्चित है, नही तो ऐसा कौन बचा जिसने पाप नहीं किये हो, अ्रनतकाल तो इसीमे गया । 
पापका मूल मोह ही तो है | मोह पर्याय है यह भी एक अवस्था है जिसने अवस्था बनाई वह्‌ 
आत्मा ध्र्‌व है उससे ही भेदविज्ञानके बाद निजअञभेदमे पहुचकर धर्मपर्याय भी हो सकती है । 

विषयसाधनोसे श्रलाभ--जिसने उस निज ज्ैकालिक चैतन्य भावको देखा वहो आत्मा 
धर्म स्वरूप हुआ, दूनिया बहुत देखी, दुनिया बहुत छानी, परिवारमे रह कर बहुत मोह 
किया ८ आजका परिवार आजसे ही नही मिला, ऐसा परिवार भव भवमे मिला है कोई नया 
सुख नही है आप कोई नया रूप नही देख रहे आपके कोई वैभव नही है, बडे-बडे वैभव 
पाये होगे यह तो न कोई चीज है, वैभव पाकर भी सतोप न हुआ अब थोडेसे वैभवसे इतनी 
ममता रखकर क्यो उस असारको अपनाये रहते है इसका परिणाम क्‍या ? इसका परिणाम 
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बृढे हुए तो सोचते यह धर्म जबानीमे और वालकपनमे करनेका है, बृढपेका नही । तीनो धर्म 
से त्याग दे सकते है श्रौर विवेक करें । तो बच्चों ! सोचो तुम बच्चे नही हो । श्रनन्‍्त कालकी 
तुम्हारी स्थिति हो गई, श्रनन्तकालके बड़े हो । यह तो देहको अ्रवस्था है तुम तो वचपनसे 
हो धर्ममे लग जावो, ज्ञान मात्र आत्माको पहिचानो । जवानों ! सोचो यही तो समलनेकी 
आयु है। यही न सभले तो फिर क्या सभलोगे ? वृद्ध भाइयों ! धर्म शरीरसे नही होता शरीर 
तो पर है । परसे धर्मभाव नहीं। धर्म अपना भाव है, अपने ही मे धर्म धारण करना है । 
विवेकी महात्मा श्रशक्त शरीरमे रहकर भी आत्मानुभवमे ही लगे रहते है । बुढापा है तो 
शरीर का ही तो है । आत्मा तो अ्रपनेमे है । श्रब तो आपको वैराग्य होना ही चाहिये । सब 
देख लिया, राग क्या, सब कुछ क्या । सब कुछ व रते हुए देख तो लिया है, क्या निकला ? 
कुछ भी तो नहीं निकला । 


धर्मकी समुपलब्धि---अपने भ्रापकी निज ज्ञायक भावद़ी दृष्टि जो'स्वाभाविक है उस 


: स्वभावपर हृष्टी रखनेसे धर्म होता है, वह सरल सीधे रूपमे ही तो धर्म होता है । लोगोको 


यह पता है कि आलसी पडा है पर धर्मकी ज्योति जगती रहती है । धर्म कठिन नहीं है, धर्म 
अत्यन्त सरल है । पैसा कमाना कठिन है धर्म कमाना कठित नहीं है। पैसा परवस्तु है, 
परद्रव्य है कैसे आवे ? दुर्लभ है, अपनी चीज कठिन नही, धर्म सुलभ है, धर्म सरल है, 
हमारे सामान्य स्वरूपकी दृष्टि हुई और धर्म पैदा हो गया। पर भाई ! मोहभावके रहने 
पर तो कठिन ही नही असम्भव है। अपने दिलका किसे पता नहीं-किसके दिलमें क्या बसा? 
यदि परवस्तु ही लक्ष्य है तो यही मलिनता है। खुदके दिलका खुद निर्णय कर सकता कि 
भोह है अथवा नही । भैया ! अ्रब तो भेदविज्ञानके द्वारा अपने को सबसे भिन्‍न समक करके 
आत्माके स्वरूपका निर्णाय करके ज्ञानकी सत्य अवस्थाको स्वरूपमे देखते हुए सम्यरस्दर्शनकी 
हइष्टिसे अखण्ड पूर्ण निर्मल अपनेको देखो, ज्ञान स्व| स्वरूपके अनुरूप प॑दा हो जायगा | यह 
जो आत्मा है जिसके शुद्धोपपोगकी भावनासे घातिनी वासना दूर हो गई है, ऐसे आत्माभ्रोके 
बाह्य चमत्कार तो पैदा होते है परन्तु उनपर ज्ञानीकी दृष्टि नही | ससारमे वैभव चमत्कार 
बनाना जिनका लक्ष्य है वे इसी चक्रमे सुमति खो बैठते हैं । आत्महष्टिके बलसे कठिनसे 
कठिन जो आत्मसिद्धि है वह भी प्राप्त हो लेती है तो उस सन्मायेके रहते हुए उस सिद्धिके 
लक्ष्यके प्रभावसे ६३ ऋष्धि पैदा हो जाती है, इसमे कुछ भी आंश्चर्यकी बात नही । जब 
शुद्धोपयोगकी भावनासे केवलज्ञान ऋद्धि पैदा हो लेती हैं तब ६३ ऋद्धियाँ या श्रन्य | 
चमत्कारोका हो जाना क्या बात है, लेकिन जगतके चमत्कार पर ही मभोही रीक जाते है । 
किसी साधु, किसी ग्रृहस्थी या किसी सन्यासीने यदि चमत्कारकों काम ले लिया तत्र मत्र का 
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यह काम ले लिया तो भाई १० में से ६ बात तो ठीक निकल ही जाती--साधाररप लोर 
की कही हुई भी आधी बाते तो ठीक निकल ही जाती हैं, श्र इसमे जैसा जो इप्ट मिकर 
तो लोगोकी श्रद्धा बन गई । छुद्ध तत्त्वकी श्रद्धाके बिना, बाह्य व्यामोह नही छूट सकता 
जिन्‍्होने शुद्धोपपोगकी भावनाके -बलसे विभावोकी दूर किया उसके शुद्ध ज्ञानानन्द प्रगट पे 
है । शुद्ध चैतन्य भगवानकी सिड्धिमे यह ऋड्धिया स्वयं आई परन्तु इस योगीके लिये < 
ऋद्धिया कोई महत्वमय रूप नही, ऐसी ज्ञानीके चित्तमे हृढ श्रद्धा है वह तो ज्ञान भावसे ! 
ध्यान करता है, विज्युद्ध लक्ष्य वालोंके स्व4 अनन्त शक्ति चित्स्वभाव समुपलब्ध हो जाते हैं 


धर्मकी स्वयसे ससुपलब्धि--समुपलब्ध शब्दमे ३ शघ्द है स-उप-लब्ध । यही सर्म 
मे मिले तो कहते है उपलब्ध, दूरसे मिल जाय तो लब्ध और फिर सम शब्दसे स्वरूप रूपः 
अपने आप हो अपने आपमे पाया सो समुपलब्ध । जिसे निज स्वरूप मिला वह अनन्त सुर 
है । स्वभाव प्रगट होता है अपने आपके लक्ष्यसे । जब नेक वह बाह्मयसे देखता तब तक हमा 
वैभव नही मिलता । जब हम बैभवको बाह्ममे न देखें तो हमारा वैभव स्वय प्रगट होता है 
हमारा यह कतंव्य है कि हम बाह्यका लक्ष्य छोडकर विश्रान्ति ले तो सत्य सुख स्वय प्रर 
हो जायगा । स्वयके ही ज्ञानकायसे स्वयंकी सिद्धि है। शुद्ध श्रनन्‍्त चैतन्यस्वभावका प्रस 
यह है कि आ्रात्मामे उसके प्रभावसे कर्म नहीं आने पाते और शुद्ध सुख प्रगट हो जाता हैं 
यह तो परमात्माकी बात है । यहां भी देखों गुरु शिष्यको क्या ज्ञान देता है ? नहीं । शि' 
श्रपतो साधकतासे ज्ञान पाता है । यदि गुरु शिष्यको ज्ञान बॉटने लगे तो १०० शिष्योको ज्ञ 
देनेके बाद तो गुरु खाली हो जायगा, पर होता यह है कि गुरु जैसे-जैसे ज्ञान बाँटता लैंसे 
उनका ज्ञानका विकास बढता जाता है, देखा जाता है उल्ठा । गुरु तो शिष्यपर करुणा हा 
करके शिष्यके ग्राश्रयसे अपने अनुरागके अनुरूप चेंप्टासे श्रपनी चेप्टा करता है पर उसः 
निमित्त पाकर जिस शिप्यकी योग्यता है वह अपने ज्ञानसे ज्ञानी बन जाता है । इसी त 
कोई किसीको सुख नहीं देता, कोई किसीको दुख नहीं देता, कोई किसीको मूरख न 
बनाता, सब कुछ स्वय बन जाता है। देखो भैया ! अ्रभी किसी बच्चे को हम ऐसा कहे ' 
बड़ा मूरख है, दस आदमी कहे बडा मूरख है, तो ऐसे मुरखपन का असर आर जाता है 
वच्चोसे सभी कहते है बडा त्रुद्धिमाच है तो निर्मित्त पाकर स्वय उस बच्चेमे वुद्धिका विक 
हो जाता है । कोई कहे इसे मरख बनाया गया तो मूठ है, कोई कुछ नही वनाता । 
निभित्त जरूर कोई होता है । आपको तो ऐसा निमित्त बनना चाहिये कि दूसरेका उत् 
हो । सबसे श्रेष्ठ तो समाधि है, न समापि रह सके तो ऐसा व्यवहार हो जिससे दूसरोका ६. 
हो । निमित्त भी कोई बननेसे बनता नहीं है | हा शुभभावसे पुष्य अवश्य वंघेगा, पाप वास 
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श्प्प 


दूर होगी । 

सर्वेत्र स्वथका प्रभाव--यदि किसीका गौरव बढाया जावे तो वह'महान्‌ बन जायगा 
किन्तु बाहर निन्‍दा शब्दको पुनकर मूरख बच जायगा, यहां भी अपनी योग्यतासे सब कुछ 
बना । यदि आ॥रात्मा स्वभावदर्शी है, बलिपट हैं तो वह कभी क्षोम नहीं करता । किसी आत्माको 
विरोधी आत्मासे मिलानेसे दया असर होता है ? अ्रसर उसमे ही उसीसे होता है । इस प्रकार 
से यदि अपने एक अन्तरमे ज्ञायक भाववी भावना की, उसका श्रनुभव किया तो अनन्त सुख 
चैतन्यस्वभाव हमारा सुप्रकट होता है। हाँ ज्ञान खुद अपने आप हुआ और नाम निमित्तका 
होता है । आप ज्ञानस्वरूप स्वयंसे हुए या आपके बाप दादोने कर दिया ? आपके ज्ञानका 
कोई क्या कर सकता है ? किसीसे मिल करके आप ज्ञानी नही हुए । मैं दुसरोको समझाता 
हूं ऐसा भाव उन्मत्त चेष्टा है पर स्वयकी समभसे स्वयको सम प्रगंट होती है । होता स्वय 
जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम ? जैसे सुख ज्ञानकी बात है बसी दु खकी बात 
है । कोई मुझे दुःख नही देता, स्वय ही कपायी होकर दुखी होता हू । 

ज्ञान और श्रानन्दका स्वयंसे स्वयमे विकास---यह अनन्त चैतन्य स्वभाव इसमे स्वय 
प्रगट होता है । इसको अपने झ्रापको यदि सुखके मार्गमे रखनेकी भावना हो तो सच्चा निर्णय 
करके कदम उठाओ्नो । केवल बात करनेमे ही तो कुछ नही होता । बच्चा अपनेको बच्चा न 
समझे, जवान अपनेको समझे, करनेके दिन है, दुद्ध रूब अवस्थाके स्वरूपको जानकर मोहमे 
से निकले, इस अज्ञानसे कदम हटाकर अपने अनन्य स्वभावमे लगे । परका कोई कुछ नही 
करता, मात्र अपने विकल्प ही करता है। धर्म कहो, सुख कहो वह तो अपनी ही अ्रवस्थामे 
स्वय होता । वस्तुका सत्त्व इसी हेतु व्यवस्थित है कि विसीकी भी द्रव्यके गुण किसी अन्य 
द्रव्यमे उत्पन्न नही होते । इस निर्मेल हृप्टिको बनानेमे ही हमारा नरभव सफ्ल है । नही तो 
अभीका पता नहीं क्या होना । आयुक्षय कब हो जाय, आयुक्षय होने पर बस फिर अ्रवसर 
गया। ज्ञानोपयोगी आत्मा जब वस्तुके ठीक ठीक स्वतन्न स्वरूपको पा लेता है और उस 
अवस्था स्वरूपके बोधको पाकर अपने स्वरूपके महत््वको देखता है, परपदार्थका लक्ष्य छोडता 
है बाह्य पदार्थेका उपयोग दूर हो जाता है, ऐसी हालतमे यह जीव स्वय ज्ञानमय हो जाता 
है । यदि चाह है कि इंसको जान, अम्रुकवी जान, ऐसा जाननेकी भी चाह जब होती है तब 
तक जानना पूरा नही होता और जाननेकी चाह मिट जाती तब जानना ३ लोक्का हो जाता 
है । जगतके जीव दोनो ही को चाहते--ज्ञान और श्रानद । बडे बडे लोग जिन्होंने सब कुछ 
छोड भी विया, उपकारमे लग गये तो भी उनके भी ज्ञानकी, सनक है, विज्ञानकों चाहते है । 
प्रथम तो वे भी आनदको चाहते हैं | दूसरे कुछ जीव ऐसे भी है जिनकी ज्ञानकी ओर बुद्धि 
"नही तो वे जिन्हे सुख कहते हैं उनको चाहते है परन्तु सूक्ष्म हॉप्टसे देखा जाय तो श्रात्माका 
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ज्ञान और आनद सब घाहते है और उत्तम मनुष्य ज्ञान और आनद दोनो चाहते है, फिर भी 
अतरग अवस्थाके अनुभवमे कहे तब उसके ज्ञान और आनद दोनोकी चाह छूट जाती है | अनु- 
भवके कालमे कोई प्रकारकी चाह नही होती, इस प्रकारके भावसे सब कुछ प्राप्त हो जाता है । 
जिन्होंने शुद्ध तत्वकी और लक्ष्यकी भावना की, अपने भावकर्मोका नाश क्या है उसने अपने 
अन्दर चैतन्य शक्तिको पा लिया है तो वह चैतन्य शक्तिका स्वय कर्ता है। इस कारणसे कर्ता 
भी यही भात्मा है, यहाँ शुद्धोपयोगकी बात स्वय स्वरूपकी बात है, शुद्ध स्वरूपको पाने वाला 
कर्ता स्वयं स्वरूप है । इसी प्रकारसे क्ताके द्वारा जो भाव अपने आपका अपनेमे अनुभव होता 
है वह भी स्वय स्वरूप है, भाव कर्म भी यह आात्मास्वरूप है । शुद्ध आनद शक्ति चित्तस्वभाव 
रूप मन स्वभावके लिये साधकतम यह ज्ञानभाव ही है। ज्ञानके स्वरूपको देखा प्रतीत होगा 
कि ज्ञानके निज स्वरूपसे ही परिएमन होता है । 
ज्ञानानन्दस्वरूपकी आलस्ब्यता--ज्ञान पाता कौन है, ज्ञान किसलिये पाया जाता है ? 
जाननेके लिये । जाननेके सिवाय और कोई मतलब नही । ज्ञानके साथ सूख तो है श्रविना- 
भावी ही है भ्र्थात्‌ उसमे सुखका स्वरूप आ ही जाता है। ज्ञानको अभेद विवक्षासे देखो सुख 
नया कोई काम नहीं । ऐसा जानना बना रहना यही सुख है यह स्वय निरविकार स्वरूप है, 
इसलिये यह जीव अपने इस शआरात्माको सुखमय ज्ञानका रवय वर्ता है और यह (वय कम है। 
इसी तरह न ज्ञान भाव किसीके द्वारा है। स्वय अ्नत ज्ञानके विपरिणमन स्वभावसे समा- 
स्रियमाण कौन है ? अर्थात्‌ वह किसके लिये हो रहा है ” वह उसके लिये ही है । किसके 
बलसे यह ज्ञान प्रगंट होता है ? पर्यायकै लक्ष्यससे कहो--तो पर्याय विकार है | विकारके लक्ष्य 
से स्वभाव कैसे प्रकट होगा ? यह निर्मल पर्याय त्रैकालिक ज्ञायक भावके लक्ष्यसे प्रगट होती 
ओर उसका सम्प्रदान भी आत्मा है। जहाँ स्वभाविक भी पर्याय है वहाँ भी वह स्वयके 
द्रव्यसे आश्रित है, किसी भ्रन्य द्रव्यके श्राश्रयमे कोई अन्य द्रव्य नही परिणमता, इसलिये 
पर्यायके लक्ष्यसे यह बुद्ध स्वभाव प्रकट नही होता । यह शुद्ध स्वभाव प्रगट होता है भाव- 
स्वरूप आत्माके लक्ष्यसे । ह 
भ्ात्माकी स्वचतुश्यरूपता--श्रात्मामे चार चीजें है द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव । द्रव्य तो 
वहलाता है पिड, क्षेत्र कहलाता है उसकी जगह, काल कुहलाता-है उसकी पर्याय, भाव कह- 
लाता है उसके प्राणवत्‌ स्वभाव । तो आत्मामे जो हम द्रव्यकी दृष्टिमे देखते है--- वह यह 
है, आत्माको क्षेत्रकी दृष्टिसे देखे तो देह प्रमाण है। जब कालकी हृष्टिसे देखते है तो ससार 
अवस्थामे रागमय है, क्रोधमय है, अज्ञानमय है, इस प्रकारसे देखते है और शुद्ध अ्रवस्थामे 
अनन्त ज्ञानमय, दर्शनमय है, अदबच्त सुखमय है, शक्तिमय है । शुद्ध पर्यायमे शुद्ध देखा जाता 


है । भावकी दृष्टिसि भाव--ग्रात्मा-चैतन्प प्रतीत होता है। जब हम चैतन्य भावकी दृष्टिसे 
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' देखते है तो, चैतन्य पिडरूप नही । इस दृष्टिमे सरुया नही, चैतन्य पिंड रूप नहीं। इस दृष्टि 
| में सख्या ही नहीं । पिंड तो द्रव्य दृष्टिसे है । इसलिये चैतन्य भावकी देष्टिमें पिड नहीं । जब 
! पिंड नही वहाँ एक दो तीन चारकी गिनती ही नहीं है। वहाँ अ्रनग्तकी गिनती नही, वह 
| चंतन्यभाव क्‍या है ? एक भी नही है, एक भी तो सापेक्ष है । वह चैतन्य चैतन्य है उस चेतन्य 
। भावकी दृष्टिमे सख्या उड गई है। चैतन्यभावकी दृष्टिमे ऐसा नही है कि यह इतनी बात है, 
! इतने भ्राकाशको घेरे हुए है, इतना शरीरप्रमाण है। चैततन्यकी हृष्टिमे आत्मा देह प्रमाण 
' नही है । देखो भैया | जिस दृष्टिकी बात की जा रही है उसके स्वरूपको देखकर श्रर्थात्‌ उस 
॥ ही दृष्टिसे निभय होकर उसके वितकंमे रहना चाहिये | दव पता पडेगा कि चैतन्यभावका 
। स्वरूप कैसा है ? वह ज्षेत्ररूप नही, मात्र च॑तन्‍्यभावको हदृष्टिमें--अ्रमतज्ञान नही अनन्त दर्शन 
। नही । अशुद्ध तो अपने आप निषिद्ध हो जाता है। अनन्त सुख अनन्तशक्ति भी नही, शुद्ध 
| ह | तरग भी नहीं उस एक भावमात्रकी दृष्टिमे । 
दा 4 5 8 | श्रभेदभावहृश्िमें व्यवहारातीतेता--प्रखडित चैतन्य भावकी दृष्टिमे इस शुद्ध पर्याय 
। रूप हम नही, अशुद्ध भी नही, रागढ्रेष भी नही, शुद्ध भ्रवस्था भी नहीं, फिर कैसा है वह ? 
। चैतन्पभाव जो द्रव्य क्षेत्र काल व गुरा भेदकी कल्पनासे परे है किसी सीमा रूप नहीं । 
3० उसका लक्ष्य होने पर पर्यायमे कैसा परिणमन होता है, जिस लक्ष्यके होनेपर उसके उपयोगमे 
"४ सख्या न रहे ? वहाँ लक्ष्यमे कुछ दैत ही न रहेगा और गुणके प१्रतिरूप भी विकल्पमे नही रहते 
ऐसी अवस्थामे यह पर्याय भी कुछ कालके बाद लक्ष्यके अ्रनुरूप हो जाता है, जिन्हें कहते है 
! | वह परमात्मा एक है । वह परमात्मा एक किस ही में है। वह परमात्मा चैतन्यभावकी हष्टि 
। मे एक है जिस दृष्टिने पिडको छोड रक्खा है । यह भाव दृष्टिसे वर्णन हो रहा है, वस्तुमे तो 
द्रव्य क्षेत्र काल भाव चतुष्टयका यह स्वभाव गरुग्फित है । द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावको गौण करके 
| मात्र चेतन्यभावकी दृष्टिको देखते है तो एक ही एक है । एक है यह विकल्प है, सख्याका 
॥ । मूल है, उसे एक भी नहीं कह सकते, केवल चैतन्यभाव है उस चैतन्यभावकी अपेक्षा चैतन्य 
० भाव है। परन्तु ज्ञान तो भावको भी जानता, द्रव्य, क्षेत्र, कालकी भ्रपेक्षाको भी जानता, हमे 
ह क्या-क्या कमसे कम मानना है ? प्रमाणासे जानना तत्त्वको । प्रमाणसे जाननेके बाद निश्चय 
| का अवलम्बन करे, ऐसा हर्द अ्रवलम्बन करे कि निश्चय पक्षसे भी छूट जाय तो फिर, प्रमाण 
निःचय व्यवहार तीनोका ही व्यवहार नही रहता, वह अ्रवस्था शुद्ध स्वरूप रहता है । 
। , नयातीत स्वरूप--यहाँ पर आवश्यक है, परम दृष्टि रखनेंकी सर्वे नयोंसे जानकर 
| । सबको ठीक ठोक प्रमाण हृष्टिसे सबके पूर्ण स्वरूप जाने, ऐसा ज्ञानी बनकर फिर व्यवहारका 
| विरोध न करके, निश्चयका ऐसा अवलम्बन लिया जाय कि व्यवहारकी तो बात क्या निश्चय 
दृष्टि भी छूट जाय, व्यवहार छोडनेकी चीज नही, निश्चय भी छोडनेकी चीज नही । दोनों ही 


शिकन मन 0 ३४४ ीर्डी हाल बे 
नि 








प्रवचनसा।र प्रवचन १६१ 


छूट जानेकी चीज है और प्रमाण दृष्टि भी छूटनेकी चीज है । प्रमाण नहीं छूटता, प्रमाण तो 
शानको कहते है | स्वेनय सभूहकी हृप्टि छूट जाती है | परमपदमे पहुचनेपर ये आत्मा किसी 
भी विकल्पको नही करते है। चाहे आत्मा रागी है ऐसा कहे या रागी नही ऐसा कहे वह 
सब पक्षपात है, इस निविकार आत्माके अनुभवमे आनेपर न व्यवहारनय उदित होता है और 
न निश्चय नय दोनो ही पक्ष है । जहा न नय है, न प्रमाणका विकल्प है और न निक्षेप है 
और की बात क्या, जिसके अनुभवमे झनेपर, अनुभव होनेकी दशामे और कुछ नही रहता 
तब देखो जैसा व्यवहार साधन है निश्चयकी हप्टि साध्य है । इसी तरह निश्चय देष्टि साधन 
है और अनुभव साध्य है। व्यवहारकी हृप्टि साधन है परन्तु व्यवहारकी दृष्टि कभी साध्य 
नही है । इसी तरह इस श्रोर भी देखें--निश्चयके विपयमे विचारे---निश्चय दृष्टि भी साधन 
हे साध्य नही । अनुभवमे आनेकी बात उपादेय है, इस हृष्टिमे केवल व्यवहार ही हेय नही 
रहा विन्तु, निश्चयदृष्टि भी हेय हो गई । फिर भी व्यवहार छोडनेकी चीज नही, न निश्चय 
छोडनेकी । और दोनो ही छोडनेकी 'बीज नही, ये सब छूट जानेकी चीज है । केवल अनुभव 
मात्र वह आत्मा है । जैसा कि कोई विद्यार्थी पढे और उसे बी० ०० पास करना है तो लगता 
है ऐसा कि एफ० ए० तो छोडनेकी चीज है | छोडता नही, परन्तु पढ चुकनेपर वे भी सभी 
गौण होनेसे छूट जाते, मात्र अनुभव और काम रहता है । अशुद्ध उपयोग हेंय है और शुद्धोप- 
योग हेय है । निश्चयसे स्वभाव उपादेय है ऐसा जब कहा जाता है वह व्यवहारमे दी लिप्त 
रहने वालेके ही लिये कहा जाता है । व्यवहार छूटनेके बाद निश्चय हृष्टिके हृढ अवलम्बनके 
ही द्वारा निश्चयका पक्ष भी छूट जाता है तब केवल अनुभव रहता है, इस दृष्टि वालेको जैसे 
व्यवहार दृष्टि तैसे निश्चय दृष्टि, यह भी ससार है यह दृष्टि भी जैसे छूट जाय वह अंनुभवकी 
दशा है । 

3४ के श्राकारमें श्रध्यात्मसन्देश--देखो ओश्म बनता है इस तरह 3७ इसमे जो ३ 
ऐसी गुडेरी है, यह व्यवहारका प्रतीक है | व्यवहार नयसे उलभन होती, थे नाना रूप है, 
व्यवहारके विषय बहुत हैं, यह भी ३ जैसा है । ३ का श्र्थ बहुत है तो यह ३ का शब्द व्यव- 
हार नय को सूचित करता है और उसके आगेमे डण्डाको छोडकर शून्य है यह निश्चयनय 
का प्रतीक है, जिसमे न आदिका पता, न मध्यका पता, न अन्तका पता, इसमे और नही छोर 
नही, शून्य है। अब व्यवहार व निश्चयनयको जोडने वाला बीचका डडा है यह प्रमाणका 
प्रतीक है । प्रमाण दोनो नयोको सापेक्ष बताता है। यह डण्डा दोनोको छुए हुए है । परल्तु 
वह ऊपर वाली अर्ध॑चन्द्रकी कला, वह खाली अनुभवकी कला श्रब भी यह कह रही है, तुम 
चाहे जितना ही मिले रहो हम तुमसे बिना छुए ही है। व्यवहार निश्चयनय -व प्रमाण तुम 
तीनोसे हम ऊपर है, यह अनुभव कजा है, और अनुभवकला कैसी है कि भेरे इस कलाके 
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: बीच ही वह शून्य होगा, यह शून्य पूर्ण सुखी निर्दोष परमात्माका प्रतीक है। यह शुद्ध 


श्रात्मा ही शुद्ध देव है जिसमे कोई भी राग द्वेष आदि दोष नही है वह शुद्ध हो गया । वह 
क्रोध, काम आदि सर्व दोषोसे रहित है इसलिये शून्य हो गया । ऐसी अनुभवकलाके भ्रन्दर 
आत्मा प्राप्त होगा । शुद्धपर किया जाने वाला उपयोग रूप प्रयत्न भी हेय है । 
उपादेयता--देखो अशुभोपयोग, शुभोपयोग हेय, शुद्धोपयोग न हेय न उपादेय किन्तु 
शुद्धोपयोगका फल उपादेय है | रहो उपादेय नही उपादान है, उपादेय कुछ भी चही है । उपा- 
दान क्या है, उपादान, ग्र्थात्‌ ग्रहण वइ शुद्ध ही है, तब हेय कुछ नही है, उपादेय कुछ नही 
है । ज्ञानका जैसा स्वरूप है उसका लक्ष्य रखो जो कोई हेय है वह छूट जायगा और जो उपा- 
देय है वह मिल जायगा । कही कोई न हेय रहता, न उपादेय रहता, किन्तु शुद्ध दशामे यह 
उपादान रहता है । उपादेयके मायने ग्रहण॒के योग्य वह व्यवहार ग्रहण॒के योग्य नही रहता, 
ऐसा सुनकर जैसा निश्चयावलबी व्यवहारकों छोड देते है उसी तरह व्यवहार।/वलबी निश्चय- 
नयसे छूट जाते हैं। कहा क्‍या छूट जाता है ? इसका निर्णय ठीक करो, जो निश्वय नही 
जानते है वह व्यवहारकों ही उपादेय कहते हैं। उन्हे व्यवहार हेय कहकर निश्चय नयके 
विषय पर प्रेरणा की है। निश्चितनयमे पहुचनेपर निश्चयनय भी छूट जाता है । इसलिये 
भया एक बार इस निज तत्त्वको देखो, देख लेने पर ऋअम नही रहता, उसका मार्ग ठीक आ 
जाता है । क्‍या कारण है ? अपने आप आ जाता है । ,हाँ रागके प्रयोगमे हृप्टि उसके निवि- 
कार विकल्परहित देवकी रहती है । समयसारमे लिखा है जीवके कर्म बद्ध है ऐसा माने वह 
भी पक्षपातमे पडता है और कर्म नही बच्चे ऐसा माने वह भी पक्षपातमें पडता है। दोनो ही 
अनुभव दशाको नहीं आ.पाते । यदि ऐसा विचारा है कि जीवके राग है तो भी पक्षपात रहा 
झौर राग नही तो भी पक्ष है। निश्चयका पक्ष छोडा तो व्यवहारपर पक्ष किया, व्यवहार 
पक्ष छोडा तो निश्चयपक्ष क्रिया । दोनो पक्षपातोसे रहित अवस्था अनुभव ही है । प्रमाणित 
ज्ञान होनेके बाद भी कोई दृष्टि बनी रहे कोई हेशनि नही, परन्तु जब अनुभव करो, तब सब 
प्रकारकी हृष्टिसे अ्रतीत-होकर शुद्धता अनुभव हो जाती है । यह श्रुद्ध स्वरूपकी स्वतन्त्रता है 
वह शुद्ध स्वरूप उससे पैदा उसने किया या किया क्या ? उसके द्वारा हुआ, उसमे हुमा उसकी 
ही एक अवस्थासे होकर दूसरी अ्रवस्थामे आनेको हुआ, ऐसा स्वरूप अवस्थाकी स्वतत्रतासें हो 
गया, इस प्रकारकी निश्चयनयकी दृष्टिका अवलम्बन होता है फिर निश्चयनयकी दृष्टि ही हट 
कर जब अनुभव दशामे गये और उसमे स्थिर रहे तो उसके शुद्ध स्वभावकी अवस्था स्वयमैव 


हो गई । 
श्राश्रयका उत्तरोत्तर परिहार--भैया ! अब जरा अपनी श्रोर तो देखो सब झ्रवस्थाओं 
भे कहाँ क्या होता ? बच्चा पैदा हुआ अब उसको करनेकी चीज क्या है बडा हुआ तब म्दिर 
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चलो, दर्शन करो, पूजा करो और बडा हुआ ज्ञान हुआ। ज्ञान होनेपर दृष्टि प्रपदार्थेको 
शोर रखी और : १ (मरा हितस्वरूप यह ही है। उस पदार्थंके स्वरूपमे इतना अनुरागी हुआ 
कि व्यवहारसे गिरकर भी उसका व्यवहार बना रहा कि जैसा करता था कर भी रहा, परच्तु 
दृष्टिमे तत्व न पाया । जैसे वे व्यवहारको करते थे, उसमे उत्तम संशोधन नही हुआ । कुछ 
ज्ञान होनेपर निर्चयतत्त्वमे स्थिरता होने लगी, वहा भी व्यवहार चल रहा है परन्तु व्यवहार 
हमारा कारण ही है--यह भी अंतरगमे कल्पनाश्रद्धा नही रही । तत्त्वके स्वाद हीनेपर उसवे 
चित्तमे विषयवासना नहीं रहती ग्रहस्थ श्रवस्थामे । ऊपर तो सवाल ही क्‍या ? इसलिये यह 
सब फाफट छोड देना । मैने अपने स्वरूपको समझा अब घरके रहनेसे क्‍या प्रयोजन ? परिवार 
से क्या प्रयोजन ? बुछ भी मेरा आत्तलाभ इसमे नही है, इस कमटसे आत्यामे स्थिर नह 
रह पाता, इस गृहस्थकी आगसे वह बचता है, उसको त्यागकर साधु हो जयते है वहा भी सुक्ष्म 
व्यवहार निमित्त आदिके चलते है | वह सब सूक्ष्म व्यवहार रह गया वहा भी ज्ञानी की हृषि 
नही है मात्र ज्ञायकभावपर दृष्टि है। इसलिये शुरूसे अन्त तक ज्ञानी होने वाला यही करता है। 
जब एक निश्चयनयकी हृष्टिका स्वावलम्बन लेता है तो वहा सुज्ञात किया हुआ वह चंतन्य 
स्वभाव सम्यग्दर्शनका विषय है, निश्चयनयका विषय सम्यस्दर्शन नहीं, वह खडित परम 
आत्मा है, तब देखो भव्य सम्यक्त्वानुभवमे निश्चयनयकी भी दृष्टि छोड देता है--जैरे 
व्यवहार नही छूटता व्यवहारनयकी दृष्टि छूटतो है, इसी तरह निश्वयनयकी हृप्टि छूट जाती 
है । इस तरह व्यवहार हृष्टि भी छूटी निश्चयहप्टि भी छूटी तब परमपदका अनुभव हुआ । 
निजनिष्पन्नता-- यह प्रकरण स्वय सिद्धिका चल रहा है । वस्तु आत्मस्वभाव वाले 
स्वय ही हैं उनमे जिनमे विकास हुआ है ? वह तत्त्व स्वय हुआ है उसको करने वाला भी स्वय 
जो हुआ वह भी स्वय, जिसके द्वारा हुआ वह भी स्वय और जिसके लिये वह भी स्वय, जिससे 
हुआ वह भी स्वय । वस्तुकी स्वतत्रताका कहाँ तक दर्शन किया जाय ? यह शुद्ध आत्मार्क 
बात है, लो ,लौकिक हृप्टान्तको भी देखो तो स्वय ही स्वयका मूल है, दर्पण है--दपंणा अपन 
स्वपके प्रतिबिम्बके लिये किसी वस्तुकी प्रतीक्षा नही करता, जो सामने न्तीज आरजाय वह चीज 
अपने चतुप्टयसे आई, दर्पण तो अपने ही चतुष्टयसे अमुकरूपसे परिणमित हो गया 4 इस वस्त 
! के प्रतिबिम्बरूपसे परिणमन किया यह दर्पण अपनेसे ही परिणमता है । कल्पना करो; यत् 
वह सामने चीज न हो तो दर्षणको थह घबड़ाहट नहीं कि अब कैसे परिणमन हो ? वस्तु हं 
द्रव्य है उसका परिणरुन करना रवभाव है, परिणमता ही रहता है । अमुक सामने उपस्थित् 
है तो ऋमुक रूप परिशम जाय और अ्रमुक रूप है तो और रूप परिणम जाय कुछ न हो ते 
अपने आपमे ही रूवच्च रूप पर्रिणमता रहेगा। दर्पणका परिणमन कितना स्वतत्र है दर्पणावे 
्वरूपमे लेव र "रू दर वी पर्याय अत्यन्त स्वतत्र हैं । इसी तरहसे इइ८्ध 5 वस्थामे भी ये 











१६४ प्रवचनसार, प्रवचन 
आत्मा परिणमनमे अत्यन्त स्वत है। अ्रनन्तकालसे भावकर्मस मलीमस यह आत्मा अपने 


 परिणामके ब्रतके लिये चल रहा ऐ, परिणमन इसका कभी समाप्त नही होगा । आये हुए ,कर्म 


कही अपने स्वरूपसे आत्माकों लपेटकर रागी नही बनाते । कर्म <दयावस्थाको प्राप्त होता है । 
इसकी उपस्थितिमात्रसे यह श्रात्मा अ्रपत्ती विभावपरिणतिसे परिणम कर खुद रागी बनता 


है'येदि लोभमय अज्ुद्ध परिणमन है वह । इसी तरह क्रोधादि प्रिणमनोमे भी ऐसी, ही 


स्वतत्रता' समझनी चाहिये । 
लोकेषणाके परिहारसे साम्यप्राप्तिका अ्रतुरोध---यह सब परिणमन होता है , अपने 
स्वरूपसे । एक वजनदार वस्तु ४ श्रादमी उठाते, हैं, उन चारो प्रादमियोमे जो शक्तिका परि- 
णमन होता है उन चारोका उनका उनमे ही होता[है, हर एकका कार्य हर एकमे, हर एक्के 
'संस्वन्थमे भी उसीमे होता है । किसीका कार्य किसी वस्तुमे नही होता थौर न किसी वस्तुके 


“द्वारा होता है। यह बात श्रशुद्ध अवस्थामे भी मौझूद है, तब जो शुद्ध श्रवस्थामे होने वाले 


केवली है, वे अपने स्वभावसे ही स्वभाववाले हैं व ज्ञानी भी । क्‍या वे सिद्ध लोकमे, पहुचे इस- 
'लिये शुद्ध हो गये, उनका स्वरूँप क्या देव देवता पूजने भरा गये इसलिये शुद्ध हो गया ? .या 


'नर्थ कोई गुरु आदिके कारण इनका स्वरूप शुद्ध हो गया अपने आप शुद्ध हो गया,। यह 
'लैतन्य भगवान जिसमे परिणमन भी हो रहा जिसमे अ्रतरगरभाव पर्यायमे आ रहा, इस तरग 


का आधारभूत जो भ्र्‌व तत्त्व है वह चैतन्यस्वरूप आत्मा है, इसका ही लक्ष्य “किया जाग्र वही 
हमारा सब कुछ रह जाय तो इसे आत्मीको स्वयभू ग्नौर स्त्रतत्र बननेमे फिर विलम्ब नही 


' होगा । 


“7. सहजानन्द गीतामे एक साम्यका प्रकरण हो, उसमे अपनी पर्याय बुद्धि हटनेके लिये 
प्रथम ही प्रथम यशकी चाह पैदा न हो, इसलिये वर्णांन है ।' कहा कि देखो भाई तू यह 


शीहता है कि मेरी कीति दुनियामे बहुत फैल जाय परत्त्तु तुम्हें याद है यह दुत्निया 'क्ितनी 


बंडी है ? ३४३ घनराजू है । तेरी बातके फैलाव कितनी दूरमें हो पाते हैं तू अदाज कर, ह्४३ 
घनराजुके सामने मानी हुई १०००० मौलकी यह ढदुँतिया कितनी बडी चीज है, न कुछके 
बराबर चींज है । इतनेमे ही मोह रखकर तू श्ुपना बिगाड क्यो करता है ? तू यश चाहता है 
कि मेरा यश रहे, पर बस सर्देवका काल कितना बडा हैं, अनन्तकाल बडा है ज्सिका कभी 
ब्रन्त नही झ सकता । यदि तेरा यह अनतकाल रह सकता है तो कर, परन्तु केवल कल्पना 
किया हुआ यश किसीका ५० वे व १०० वर्ष भी कभी रह जाय कोई गुण गाय, पिर तो 
नंष्ट हो ही जाता है, सदैव रहने वाली चीज तो नहीं, तो फिर थोडे समय को ऐसी न हा 
सकने वाली चौंजसे मोह करके अपने ज्ञान दर्शनकों क्यो बिगाडते ? लोग यह हक है ह 

सारे जीव मेरा यश गायें, ये सारे जीव किलने हैं! ग्रंनन्तांनन्‍्त है, १०० ने यश गा दिया, एक 
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लाखमें गा दिया तो उस,-समरत् अ्रनन्‍्त जीवोके मुकाबिले यह सख्या कितनी है; थोडेसे लोकमे 
वह; मोह रखकर ज्ञान दर्शनः स्वरूपका-ध्यान क्‍यों करता है और फिर जो यश यह है -वह 
>स्वय -अनित्य है और-जिस घटनाको घाकर यह होता है वह घटना भी अनित्य है और यश 
की, चाह भी,अनित्य है तब- यश की चाह, क्या हुआ ? श्रनित्य अनित्यमे अनित्यको नित्य 
बनाना चाहताः यह पता. नहीं उसका कितना समय शेष है ? जिन लोगोमे यह चाह है वे भी 
अनित्य;-जों चाह करता वह शनित्य है, जो चाह है वह भी अनित्य है। इस चाहकी तरफ 
-वह घटना श्रनित्य है । श्रब देखो अनित्यमे अनित्य, अ्रनित्यको नित्त्य बनानेका प्रयास करना 
चाहता- है जो कि अऋसम्भव है। इस तरहसे विरक्त होकर वस्तुके स्वरूपको अपनी श्रद्धामे 
, उतारकर व्यवहारमे- कया पड रहा, उसका ज्ञाता रह । 
निजके लक्ष्यसे स्वयंभुपदलाभ--हे भाई | श्रपनी श्रद्धामे अनच्त वस्तु स्वरूपको ठीक 
समभकरः निमित्तको 'गौण ,करके- खुदको तो देख । अपने पथका अपने आपमे निर्णाय करना 
“ब्रिवेक-है, “परपृदार्थका- लक्ष्य-ही हमारी ,परतत्रता है, जो स्वयश्रु-हुए उन्होने क्या किया--- 
अपनी- उपादान शक्तियोके-प्रबल होनेसे, -अपने ही निझ, ज्ञानभावका आह्वान किया, अपने 
,आपमे: ही-लीन होनेका प्रयत्न किया । बाह्य जो कुछ भी है, माता पिता पुत्र सम्पदा मकान 
आदि-जिनके ,सम्पकंमे - गहस्थः जिनसे मोह करके, घेयके ख्यालके लिये- भ्रवंकाश नही पाता 
“ऐसे -बाह्य पदार्थका- लक्ष्य-त रखकर केवल निजी -ज्ञानभावका लक्ष्य रखें, चैतन्यभावका लक्ष्य 
-रखें जिसमे-यह-भी पता नही पडे कि वया-किस जगह है ?-किस रूपमे है ? कहाँ है ”? केवल 
चैतन्यभावके अनुभवमे उस शुद्ध उपयोगकी भावनाके प्रसादसे -घातिया कर्मके नही होने से 
'युह -स्वयभ पद पा लिया जाता है । 
ज्ञानलाभका सम्प्रदान, अपदान और श्रधिकरश--क्ल यह बातचीत चल रही-थी 
कि यह शुद्ध अनन्तशक्तिमाय का ज्ञान किसके लिये है ? खुदके लिये । यदि कोई ज्ञानी बनता 
है तो फल क्‍या है ? जानना, जाननेका फल जानना है, जो जाननेका फल और कुछ चाहना 
है--यही ससार है, जाननेका फल जानना ही है यह-तो मोक्षमार्ग है। जो जानने का फल 
जाननेके अ्रतिरिक्त अन्य कुछ चहता है, बस इसके मायने मोहवा मार्ग है, इसलिये शुद्ध 
आत्माका जो ज्ञान है उसका फ्ल जानना ही है, सम्प्रदान-प्रयोजन ज्ञान ही है, आप ही अपा- 
दान कास्क है | जब यह जीव शुद्ध अनन्त शक्तिमान ज्ञानके परिणमनमे था उस समयमे उस 
- की क्‍या दशा हुई कि पहिले जो विकल्प ज्ञान था, पहिले जो अच्घेर ज्ञान था उसे अस्धेर ज्ञान 
स्वभावका तो वित्नाश हुआ और सहऊज्ञान स्वभाव -रूपसे वह रहा, इस लिये अपादान बन 
गया | चृक्षसे पत्ता गिरता है, यह अपादान कारकका उदाहरण है । अपादान उसे कहंते है जो 
किसीका विनाश या ववियोग हुआ और कोई चीज क्र व रही तो ध्रव रहने वाली चीज अपा- 
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दान कहलाती है । पत्तेका नाश हुआ, वृक्ष ध्रूव रहा, उसी जगहे खडा रहा, इसलिये श्रपादान 
वन कहलाया 7 वृक्ष कहलाया । वृक्षसे पत्ता गिरता है, वृक्षों यह अश्रपादान कारक है तब 
पचमी विभक्ति है । इसी तरहसे जब ज्ञान शुद्ध होनेको हश्मा तो सहज ज्ञानस्वभावसे प्रकट 
हुआ । चीज हुई क्‍या ? सिद्ध श्रवस्थामे उस श्रात्माके सहज ज्ञानस्वभावमे से पहिले जो 
विकल्प ज्ञान स्वभावकी तरग निकल रही थी वह श्रघेर ज्ञान स्वभावकी तरग भाग गई 
विनप्ट हो गई, बिलीन हो गई । तब सहजज्ञान श्र वका ध्रूव रह गया, इसलिये शुद्ध श्रात्म- 
स्वभाव होनेसे श्रात्मा ही उपादान है । इसी तरह अधिकरण कारककों कहते है | जब शुद्ध 


अ्रनत सुक्ष्म ज्ञान अपना सहज स्वरूपका, परिणमन कर रहा है उस समयमे उस ज्ञानंका ' 


आधारभूत वया है ? आपने उत्तर पा लिया होगा, उस ज्ञानका आधारभूत वही ज्ञान है इस 
लिये शुद्धज्ञानका श्रधिकरण (श्राघार) अन्यत्र कही नही, आत्मा है । 

षटुकारकताकी पद्धति--सार्रांश यह है कि आत्माने श्रात्माको आत्माके लिये श्रात्मा 
के द्वारा, आत्मासे आत्मामे पा लिया । व्यवहारमे तो भिन्नपट्कारकका प्रयोग होता है । जैसे 
एक कुम्हारने दड चक्र आदिके द्वारा मिट्टीके लोदेसे मनुष्यके उपयोगके लिये अपनी: कुटीमे घडे 
को बनाया । कुम्हारने यह तो कर्ता हुआ, घडेकों यह कर्म हुआ । दड चक्रके हारा बनाया 
वह करण हुआ । लोगोके उपयोगके लिये ण्ह सम्प्रदान हुआ और मिट्टीके लौघेसे बनाया, यह 
अ्रपादान भी भिन्न हुआ और अपनी कुटीमे बनाया तो उसके कामके जैसे कारक जुदा-जुदा 
हैं वैसे अपने धर्म कर्मकी अवस्थामे कारक जुदा जुदा नही होते । यह आत्मा ही धर्मंमय 
श्रात्माको घर्ममय रहनेके लिये धर्मस्वभावसे ही, धर्ममय श्रात्मामे ही पा लेता है। यहा 
अभिन्‍नषट्कारक कहनेका प्रयोजन यह है कि अपने धर्ंभावको पैदा करने के लिये परपदौर्थे 
को मत ढू ढो, वह अपने आपही आपमे मिल जायेगा, इसका प्रयोजन यही है । जिनके अपने 
धर्मका श्रपने आपमे श्रद्धाव नही, उनके केवल वाह्म बुद्धि ही रहती है । चलों ती्थमे धर्म हूढेंगे 
मदिरमे धर्म लेंगे, गुरुसे धर्मका मार्ग मिलेगा, पुस्तकसे धर्मका ज्ञान मिलेगा, बाह्य पदार्थमे 


, भीतरके उपयोगमे न रहकर उपयोग रखता है । मोही वया करते है, बाह्य ही का लक्ष्य रखते 


"है, भीतर रीता रह जाता है सो धर्मस्वभाव पैदा नहीं होता, परन्तु धर्मके इस रहस्यको 
जानने वाले उसी तीर्थमे अपने स्वरूपमे बैठकर अपने स्वरूपमें अपने घर्मका विकास कर लेते 
हैं और देवमूर्तिके समक्ष बैठकर श्रपने आपमे इस निज धर्मको पैदा कर लेते है। मदिरमे बैठ 
कर गुरुके समक्ष बैठकर अपने धर्मकी परिरतिसे अपनेमे धर्ममय श्रॉत्माको पा लेते हैं । दर्पण 
जे जो पदार्थका प्रतिबिम्ब हुआ वह दप॑णमे अपने श्रापसे हुआ या बाह्य पदार्थकी कोई परि- 
णति मिला-जुलाकर हुआ दर्पणका रूप दर्पणके रूपका श्रतिबिम्ब है । यह स्वयकी चीज च्‌लें 


रही है । 
श्र न ल्ल्ल्ल््ल्ल्मल्न्ल्ल्न्तल्ल्लननन्तनिनितिततिभज। (000 यू हा 
॥] 
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है ॥ ह ॥ 

हे के ' ' । 
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निज कारणका »वलम्बन-जैसे कल १ह| था कि जुद्धोपयोग न हेय, न उपादेय, शुद्ध 
स्वरूप उपादेय भी, विन्तु शुद्धस्वरूप उपादेय भी नही, शुद्धस्वरूप उपादान रह जाता है वह तो 
उपचार व्यवहार अशुद्ध निश्चय, शुद्ध निश्चय प्रमाण और इन सबसे अतीत परम पद है । 
इतनी भूमिकाओ्रोको आश्रय करके वस्तुको स्वरूपका निर्णय करना । जिस जगह जाकर जिस- 
का निर्णय करें उसी जगहका निर्णय कर उस जगहकी उसकी बात देखों--स्वयभ्रु आत्माके 
स्वरूपका वर्णान चल रहा है । इस आत्माकी स्वतत्रताकों देखो, इस स्वतन्नताको लेकर खूब 
विचार करो--आभ्रात्मामे जो कारण निकाला, जिसने अनतानत पर्यायोको उत्पन्न करके भी 
अपनी ध्रवता नही छोडी, उसही स्वभावसे स्वतत्रतया, अ्रन्यकी परिणति न लेकर पर्याय 
उत्पन्न होती है । भगवान सर्वज्ञदेवके यह केवलरज्ञान स्वभावकों कारणतया ग्रहण करके स्वय 
ऐसा ज्ञान हो गया । हमारा भी रुद उस ज्ञानसे ही परिणाम हो गया है । इस जगतमे भी 
उस विभाव अवस्थाके स्वय स्वरूपको देखकर निर्णय करे तो उस अवस्थाका परिणमन भी 
उस वस्तुमे ही हुआ, परवस्तुसे हुआ नही । 
समवशरणमे भी स्वके श्रालम्बनसे उद्धार--समवशरणमे भी बैठा हुग्ना भव्य जीवमे 
सम्यग्दर्शन हुआ वह भगवानका नही वया, भगवान सम्यग्दशेनको निकालकर भव्यजीवमे कर 
देते है ऐसी बात है ? देखो वस्तुके स्वरूपकी स्वत्त्रताका विचार हैं, होता वया है, वह भव्य 
जीव अपना ही प्रयत्न करता है । वहाँ दिव्य ध्वनि सुनता व उसका विचार करता है । उस 
ध्वनिको सुतकर या गणधरके उपदेशको सुनकर अपने श्राप उन बातोको कोश्शि करता है, 
भगवान का उपदेश था-जब तक तुम हमारा भी लक्ष्य रखोगे, संम्यक्दर्शनका झचुभवन पा 
सकोगे । वतलाया कि जब तक तुम सूक्ष्म भी विकल्प रखोगे तब तक सम्यवत्वकी अनुभूति 
न होगी । सर्व कुछ निर्शायके बाद और इसके निर्णायके बाद वह समस्त लक्ष्यसे दूर हो जाता 
है उसके तब सम्यक्त्वकी अनुभूति होती है। उसमे समवशरण या भगवानकी पर्याय व 
गणधरदेवकी पर्याय श्रादि कोई आश्रय नही, उसके उस परिणामका आश्रय भगवान भी नही, 
उसके उस परिणामका आश्रय गणशधर देव भी नही, उसका और कोई भी आश्रय नही झेता 
हैं । इससे आपको मालूम हुआ होगा कि प्रत्येक द्रव्यवी कितनी स्वतत्रता है परन्तु इस स्वरूप 
को न जानकर जगरतमे मोही जीव यह वहपना करता है कि मैने इसको बनाया, मैंने इसको 
पाला, मैने इसको बडा किया और यही कारण है कि यह मनुष्य इस वुमतिसे रहव-र जोवन 
की भ्रतिम सास त्क भी दुःख ही दुःख पाता है । 
ेु प्रसुकी झ्राज्ञाके पालनकी भक्ति---हम भगवानकी पूजा तो करते हैं, भगवानदी भक्ति 
वरते है पर भगवानकी एक बात माननेके लिये कदम नही उठाते । +.गवानकी 5 
प्कबो पाह्ा शाननेमे _। रचती है झाज्ञा , दि जैसा वरतुका स्वय रुप ६ 
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करो, कोई पदार्थ किसी पदार्थके श्राश्चित नही है । आत्मामे राग भाव होता है पर श्रात्माका 
वह राग भाव कर्मके परिणाममे नही होता है | कमके परिणाममे कर्मका परिणमन ही है, हा 
अशद्ध उपादानके समक्ष कर्मका उदय निमित्तमात्र है जिससे तब वह रागभाव तुरन्त ही 
अशुद्धोपादानके श्राश्नयमे विकास पाता है । परन्तु यह जगतकी खासियत है कि वस्तुके अशुद्ध 
पर्यायका विकास होता है उस कालमे बाह्ममे कोई अन्य वस्तु उपस्थित होती है जिसका 
निमित्त पाकर उस उपादानमे रागादिकी परिणति आत्माकी सर्वपरिणति आत्माके क्षेत्र काल 
भावसे ही होती है । यह वस्तुस्वरूपका वर्णन है । फिर एक दृष्टान्त ली, दर्पणमे यदि नीली 
चीजका प्रतिबिम्ब हुआ तो यह बतलाओ कि दर्पणके अतिरिक्त किसी श्रन्यकी परिणतिसे 
है ? दर्पणके जो रूप रस गन्ध स्पश है उनमे से रूप गुणका परिणाम वह नील है, दर्षणका 
परिणाम यह नील है। बाह्य वस्तुको निमित्तमात्र पाकर श्र्थात्‌ बाह्य वस्तुसे कुछ न मागकर . 
यह दर्पण अपने ही आप परिणम गया श्रर्थात्‌ बाह्वस्तुका निमित्त पाकर बाह्मयसें कोई चीज 
न्‌ मागकर यह दर्पण अपने गुणसे अपने झआपमे उसरूप परिणम गया । श्राप कहीगे इस जगह 
से यहाँ निमित्त हटाकर रख दिया तो अब कैसे परिणामन करेगा ? भाई ! परिरामनके लिये 
कोई प्रतीक्षा नही करता । जब जैसा योग हो वैसा परिणम जाता है, वह दैसा अपने स्वरूप 
से अपने आपही इस प्रकारसे निमित्तमात्रकी पाकर उस अवस्थामे अपने आप अपने में पट 
कारकोको लेकर परिणमन होता है, बाह्मवस्तुका कोई अ्रश किसी भ्रन्य पदार्थमे नहीं जाता, 
यह वस्तुकी स्वतत्रता है । 
उद्यहरणपुर्वेक स्ववशुताका विवरण--यह शुर्द्ध आत्मरवभावका प्रकरण चल रहा 
है । शुद्ध अनत शक्तिमय ज्ञानके परिणामके स्वभावका आधार स्वय ही ज्ञानमय झात्मा है इस 
लिये यही झ्राधार हुआ--स्वय ही पट्कारक रूपसे उत्पन्न होता हुआ उत्पत्तिकी भ्रपेक्षासे 
द्रव्यकर्म भावकर्म इस प्रकारसे दो प्रकारके जो घातिया कर्म हैं उनको दी स्वय ही 
आ्राविभू त होनेसे वह भाव स्वयभू कहलाता है । इस आत्मस्वभावको टकोत्कीर्णकी उपमा दी 
है । एक बहुत बडा पत्थर है, पत्थरमे एक बालिस्तकी प्रतिमा निकलती है तब वह 2 
को कहता है । कारीगरने देखा जैसा कि यह चित्रमे है या अमुक मूर्ति है, इसी तर षू 
बनाता हैं! उसने उस मूतिको देखा जो पहिलेसे बनी हुई थी, उसमे भूतिकों देखकर उसे 
कारीगरके हृदयमे उस मूतिका पूरा रूप आ गया, अब उस मूर्तिको छोड पक हे कर 
हृदयमे ज्ञानमे आ गया उसे यह श्रद्धा हुई कि मुझे यह बनाना है तो उसको हे ह्‌ कि 
लम्बे चौंडे पत्थरके बीचमे वह प्रतिमा दिख रही है जैसा कि उसे बनाना“है। उस हक 
बीचमे वह प्रतिमा देख रहा हैं । यदि न देखे तो वह प्रतिमाको बता नही सकता, सारा पत 
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रहा है ? उसके बीचमें मूर्ति दिख रही है, इसके आवरक पत्थर ही वह टाकीसें उकेरता है ।, 
वया' करता है ? मूर्ति बनाता है ? नही बनाता है, पत्थर निकालता है । काम को देखों क्या 
कर रहा है ? कारीगरके कामको देखो । कारीगर मूर्ति बना रहा है, नही बना रहा है, क्या 
कर. रहा है, पत्थर निकाल रहा | बहुत पत्थर निकाल दिये, मूरति निकल आई । मूर्ति बनाई 
नही उस रूपमे देखकर और पत्थरके जो आवारक थे टाँकीसे दूर कर दिये । उस आकारमे 
मूति बन गई, अब उस पर जो आवरण है उस सूक्ष्म झ्रावरणको निकाले जा रहा है। क्या 
कर रहा है ? मृति बना रहा है । नही बना रहा है । वह मूर्ति बनी है तब हो से जबसे उस 
कारीगरने पत्थरको देखा कि इसमे यह बनाना है। जब इसका पत्थर बडा था तब भी मूर्ति 
थी, जब सूक्ष्म पत्थर निकला तब भी मूर्ति है, मूति कहाँ बनाई ? मूर्तिके आवरणको निकाला 
वह मूर्ति स्वय प्रकट हो गई । परन्तु एक बात देखी वह कारीगर पत्थरको निकालता था, पर 
उसका लक्ष्य रहता था भृति पर । कैसी क्रिया को है, इसी तरह जिसमे यह कार्य परमात्मा 
होवेगा उस स्वभावके प्रकट करनेको इस कारीगरको सम्यम्दृष्टि कारीगरकों उस शब्द परमा- 
त्मा गुरुकी आज्ञा हुई-तुम बनाओ । सु कारीगरकों विश्वास हो गया कि हमको यह बनाना 
है ऐसी बात प्रमाण करके अश्ुद्ध पर्यायमे भी सम्यग्हष्टि कारीगर उस शुद्ध ज्ञायकभावकों 
जिसे कि बनाना है देखता रहता है कि यह बनाना है भ्रब करता कया है। यह देखो । इस 
दृष्टान्तमे यहाँ इतना फके है कि कारीगरको कार्य करनेके लिये टाकी श्रौर हथोडेकी आवश्य- 
कता हुई परन्तु सम्यग्हष्टिको काम व रने के लिये किसी बाह्य वस्तुकी आवश्यकता नही होती 
है । इस ज्ञायकपदार्थका लक्ष्य ही टाकी है, यह लक्ष्य ही चोट है, तब ही सुद्ृष्टि द्वारा ज्ञायक 
भाव हृष्टिसि की गई ज्ञायकभावके हथोडेके ज्ञायकभावकी चोट मिलती है। हमारा काम 
लक्ष्यका है। राग, हेष, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि तो- पत्थर' थे वह हटते जाते है तब 
कभी वह ठीक पाता है, कुछ टाकीका जोर और हुआ । जब बारहवें गुणस्थानमे पहुचा तब 
और विशिष्ट हुआ जब तेरहवें गुणस्थानमे पहुचा और श्रच्छा हुआ और १३-१४ वें के 
ऊपर शुद्ध श्रवस्थाम जैसे मूर्ति बनानेक॑ बाद पालिस होनेकी कमी रह जाय तो पालिससे 
अत्यन्त स्वच्छ होता है, इसी तरह उस अ्रयोगके पालिस होनेके बाद वह परमात्मा शुद्धस्वरूप 
में हो गया । इस प्रकारसे यह सम्यग्हष्टि उन घातिया कर्मोको दूर करके स्वय स्वभावसे शुद्ध 
प्रकट होता है इसलिये स्वयभू्‌ कहलाता है । क 
स्वभावप्नाप्तिमे व्यक्षताका अनवकाश--निश्चयनयकी श्रोर देखो तो आत्माका वह 
शुद्धभाव उसके साथ अन्य सख्भाव या अ्रभावरूप किसी भी सम्बन्ध होनेसे नही होता । आत्मा 
जो कुछ करता है अपने आप अपने द्वारा कर्ता है। बहुत करे, अच्छा करे, कुछ अच्य न करे, 
जो करता है आत्मा ऋपने ऋप $ पने द्वारा, अपने लिये झपने मे अपने से करता हैं तब फिर 
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शुद्ध आत्माकी बात शअ्रत्यन्त स्वतन्त्र है। उसमे उस निमित्त मात्रकी ऐसी आवश्यकता नही 
पडी इसलिये कहते है कि ज्ञायक भाव रूप शुद्ध आत्माके स्वभावकी प्राप्तिके लिये अन्य श्रन्‍्य 
सामग्रियोकी खोजनेकी व्यग्रता करके क्यो परतत्र हो रहे हो ? अ्रपने आ्रापमे अ्रपने आपको देखो 
और स्वयभु हो जावो । मोही कहते हैं कि धर्म बडा कठिन है। धर्म अपनेमे है कैसे” कठिन 
है ? हम स्वय स्वभावसे धर्म है | धर्म पाये बिना सुखी नही हो सकते । यहाँ जो व्यवहार की 
दृष्टिसे देखो तो सब कुछ है परन्तु भाई श्रपना लक्ष्य भी बनाश्रो कि हमको तो उस मजिलमे 
चलना है, ऐसी अवस्थाकी दृष्टि बनाना है। ज़गत्‌को भ्रजायबघरकी तरह देखो जैसा उसके हे 
देखने वाला उसकी चीजे देखता है पर देखो यह आज्ञा है कि उठान्ो मत, छुओ मत । यदि 
वह किसी चीजको उठाता है तो चपरासी उसे अ्रफसरके पास ले जाता और उसे वहाँ दण्ड 
मिलता । इस जगतके यह पदार्थ है इनको भी मत मानो कि यह हमारे है, मेरे ही स्वरूप है, 
ये ऐसा मत मानो । देखो कही भी कैसे ही पडे होओो, परन्तु अ्रपनी श्रद्धाको ऐसा भ्रविचल 
रखो कि अपने आपमे धर्मको प्राप्त करलो । 

शुद्धभावकी स्वयंभ्ुता--कल यह प्रकरण चल रहा था स्वयभु होता कैसे है, इस बात 
को सिद्ध किया गया था कि आञात्माके जो परमपद होता है वह बाहरकी किसी भ्वस्थासे कुछ 
पाकरके पद नही होता, किन्तु व्यवहारका अतरग कारण ही इस कार्य रूपमे परिणम जाता 
है । कल देखा था टाकीसे उकेर कर । कया है वह ? व्यवहार ही तो हुआ, परन्तु जो प्रगट 
हुआ वह स्वय हुआ । इस हृष्टिसे कब, कहाँ, क्या परिणाम है ? इसको सोचे बिना पार नहीं 
पडेगा । यह सबसे पहले बतलाया था कि वस्तु द्रव्यपर्यायात्मक है वह स्वरूप शुद्ध दशामे 
!। भी नही छूटता । शुद्ध दशामे भी जो श॒ंद्ध द्रव्य है उसका जो परिणाम है वह कहलाता है 
|. व्यवहार और उन पर्यायोका आ्राप्ठारभूत सामान्यस्वभावी है, एक है वह कहलाता है द्रव्य । 
कल यह चल रहा था कि स्वयश्लरु अपने आप अपने मे अपने द्वारा अपने ही के. लिये होता है, हि 
|... यह बात श्रपनी तरफसे नहीं कही गई, यह भ० कुन्दकुन्दाचार्यने कही है, स्वयश्र॒ वस्तु क्या 
करता है, स्वय होना, स्वयसे होना, स्वयमे होना, स्वयके लिये होना, स्वयभुमे स्वय शब्द 
। ;  अ्रव्यय है इसमे सब कारकोकी विभक्तियाँ लगती है । 
री विवक्षानुसार शुद्धभावमे मवाभवस्थितिरूपता--स्वय होने वालेका जो परिणाम है 
. 





श्र्थात्‌ सिद्ध आत्माके स्वभावका जो लाभ है वह लाभ कैसा है, अ्रविनाशी है, जिसका कभी 
नाश नही हो सकता, ऐसा होकर भी व आत्मलाभ उत्पादव्यय वाला है, नाश न होकर 
| उत्पादव्यय वाला है, ऐसा वह स्वरूपका लाभ है, इस प्रकारकी आलोचना करते हैं---तकित 
'। करते है, कहते है--विशेष विचार करते है । जैसे कोई विरोधकी बात रख दी जाय तो वहा 
आलोचना करते हैं ऐसा कहा जाता है। विरोधकी बात तो रख हूं। दी कि शुद्ध ? 'प्माके 


प्रवचनसार प्रवचन २०१ 


स्वभावका लाभ अविनाशी-है और उत्पादव्यय वाला भी है, यह बात सुनकर श्रालोचना न 
की जाय तो क्या खाली बैठे रहे, उनकी इस बातकी आलोचना करते है पर शुद्ध स्वभावको 
ऐसी बात नही कह रहे । यहाँ तो शुद्ध आत्मस्वभावका लाभ अविनाशी और उत्पाद व्यय 
वाला भी है, यह कह रहे है । 
भंगविहीणों य भवो सभवपरिवश्चिदों विशासो हि । 
विज्ञदि तस्सेव पुणो ठिदिसभवरणाससमवायों ॥१७॥ 
विवक्षानुसार शुद्धभावमे भवाभवस्थितिरूपता--जो भव है श्रर्थात्‌ जौ उत्पाद 
है वह भगविहीन है, नाशरहित है । सिद्धोके जो पद हुआ, क्या पद हुआ ? शुद्धभाव वह 
नाशरहित है, शुद्धभावका नाश नही होगा और जो चीज उनके मिट गई वह उत्पादरहित 
है उनसे क्‍या मिट गया, १ ससार पर्याय--अ्रशुद्ध अवस्था अब वह॒ पद नही होगा । और 
दोनो अ्रवस्थाञ्रोमे रहने वाला यह आत्मा भावरूपमे चला जाता है। आप ऐसा सोचोगे कि 
यह जो बात कही गई वह तो कुछ नहीं जचती, इस तरह तो उत्पादव्यय शुद्धमे अब कहाँ 
घट रहा, हाँ जिस समय शुद्धपर्यायमे पहुच रहा था उस समय तो ये उत्पाद व्यय ठीक है 
परन्तु श्रब जो शुद्ध है उनकी शुद्धिमे क्या उत्पाद व्यय होता है, ऐसा उत्तप्पादव्यय तो नहीं 
होगा । ससार तो जब मिटा था वह समय तो बहुत पहिला था, समय समयकी बात तो नही 
आाई। भैया! यहाँ देखो, श्रमी सिद्ध भगवानके उत्पाद व्ययका वर्णान नही करते, सिद्ध 
भगवानको जिस चीजका लाभ है उस लाभमे जो मिट्टी है वह उत्पादरहित है । जो हुआ है 
वह व्ययरहित है । लाभमे उत्पाद व्यय घटाया जा रहा है | शुद्ध आत्मस्वभावका जो लाभ है 
वह ऐसा है जो हुआ वह मिट नही सकता, जो मिट गया है वह हो नही सकता और उन 
दोनो वस्तुओंके बीच स्थायी तत्त्व द्रव्य रूप ही है । वस्तुके द्रव्यस्वरूपको जब छुए तब उस 
समयमे यह सकोच नहीं करना चाहिये कि श्लौर प्रकारकी बात मिटा दी, अमुक स्वरूप भी 
मिट रहा, अमृुक चीज मिट रही, पर्यायमात्र मिटा दी श्रब रहा वया ? प्रमाण हृष्टिसे आप 
सबको थाप लें, निश्चय भी है व्यवहार भी है सब वुछ है। सबके स्वरूप निश्चित करनेके 
बाद एक निश्चय दृष्टि करे। मुख्यता करके वस्तुके स्वरूपमे देखा जा रहा है और यहाँ 
सामीन्य ध्रूव मिल रहा है। 
दृष्टि्ी श्राज्ञाका पालन--आआाज्ञाकारी सैनिक होते है उनसे सेनापति यह कहता है 
कि अम्ुक करो । तो कुछ भी हो जब तक हुवम बंदका न हो तब तक उसीको एक चित्त 
होकर करता रहता है । एक जगह॒का जिक्र है कि सेनापतिने कोई आज्ञा दी । सेनापतिकी 
2 /%007 2 
सु नापतिने देश दिया कि इस बयंवों रोक 
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दिया भला तो किया, किन्तु जो सेनापतिवी श्राज्ञा है जो हुवम दिया वह करो । तुमको किस 
की आज्ञाने रोका । पश्ुकी श्राज्ञा है कि जब निश्चय हृष्टिका विचार करो तो निश्चय दृष्टिको 
ही देखकर सारी बातकों सोचो । जब व्यवहारदृष्टिका हुकम मिला, व्यवहारहश्सि इस पदार्थमे 
होकर उस प्रकारका निर्णय करो याने दूसरे पर दृष्टि डालकर निर्णय करो--श्रौर सही क्‍या 
है ? ऐसा निर्णय करनेको जब बैठो तव निश्चय व्यवहार दोनोका स्वरूप ठीक करके निर्णय 
करो तो सही यह चीज है, प्रमाण दृष्टि वस्तुके निरपेक्ष वस्तु स्वभावकों और सापेक्षको भी 
स्वीकार करता है । सम्पक्दृष्टिकी निरपेक्ष स्वभावमे रुचि होती है । सम्यग्दर्शन क्या है--निज 
आत्मस्वभावमे रुचि जिसके होने पर हो वह है सम्यग्दर्शन । सम्यग्हष्टि जीव पर्यायका ऐसा 
वर्णन करते है परन्तु पर्यायमे निज त्रुद्धि नही होती । सम्यम्दृष्टि जीवसे व्यवहार नही छूटता, 
पूजा भ्रादि सब होती हैं, पर व्यवहार ही हमारी पहिली मजिल है ऐसा उसका लक्ष्य या 
ऐसी उसकी श्रद्धा नही होती । वास्तवमे सम्यग्ज्ञान इतना निखारने वाला है, इतना सुलभाने 
वाला है कि जिसके अदर असत्यकी स्थापना नही हो सकती और सत्य नही मिट सकता । 
श्रद्धा भूतार्थस्वरूपकी होना चाहिये, गुणोंके अभेद रूपसे रहने वाला आत्माका लक्ष्य होना 


चाहिये । 
लक्ष्यानुसार व्यवहार--ऐसे आत्मद्रव्यकी श्रद्धा करने वालेके व्यवहार आता है। 
परतु जिसे व्यवहार आरा गया यदि उस लक्ष्यमे लग जायेगा कि यह व्यवहार ही सर्वस्व है 
यही रुक जायेगा तो आगे चलनेका कदम समाप्त हो जायेगा । इसलिये किस हृष्टिमे हो वह 
है व्यवहार, जिसका लक्ष्य हो वह है निश्चय । लक्ष्य बिना सब बेकार और व्यवहार बिना तो 
जीव रहता ही नही है । शुद्ध लक्ष्य बिना तो रह जाय परन्तु स्थिति बिना रह नही पाता । 
निश्चय दृष्टिसे शून्य निश्चयकी हृष्टिसें दूर रहने वाले तो रह जायें, पर व्यवहारसे रहित हम 
नही रह सकते । अब विवेक क्या करना है, निश्चयका विषय है---चैतन्य स्वभाव उसका 
ही लक्ष्य रहनेका पुरुषार्थ करना है, यदि पद पाना है। जो इस वस्तुपर लक्ष्य पाता है उसको 
बाह्य व्यवहारमे यदि थोडा बहुत--हीनाधिक हो जाय तो भी सफल हो जाया करता है । 
जैसे किसीको अपने मित्रपर यह विश्वास है कि यह मेरे हितका लक्ष्य रखता है, उस मनुष्य 
से यदि कभी कितना कोई कार्य ऐसा हो जाय कि उसकी बातसे उसे कप्ट भी पाना पड़े तो 
उसको वह बुरा नहीं मानता और दु खी भी नही होता, क्योकि उसे तो यही श्रद्धा है कि यह 
तो मेरा हितैषी है, इसका लक्ष्य मेरा हित करनेका ही है | कदाचित कही कुछ कह आये भूल 
से कह दिया है तो इसका उस पर भीतरसे कोई बुरा प्रभाव नहीं होता, इसी तरहसे ठीक 
लक्ष्य यदि आ जाय, ठीक वस्तु आ जाय तो फिर कभी वह अतरगमे आकुलताकारक नही 
होता । इसलिये ठीक लल्य-उद्देश्य श्रनत विश्युद्ध होता चाहिये और जिसका लक्ष्य ठीक होगा 
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उसका व्यवहार--तरग-पर्याय भी ठीक बनेगा, क्रिया भी ठीक बनेगी, व्यवहार भी ठीक 
होगा । प्रभ्नगे हमको भी ज्ञायकभावको प्राप्तिका हुकम दिया है कि तुम निरजन निज ज्ञायक 
स्वभावका लक्ष्य करते हुए ऐसा निविकार बननेका प्रयत्न करो । जो शाश्वत कल्याण चाहने 
वाला है सदेव उसको अखंड स्वभावका लक्ष्य रखना होगा, ऐसा लक्ष्य रखते हुए जो जो 
काम बनते हैं वे सभी व्यवहार धर्म हैं । 
आशयमभेदसे श्रान्तरिक श्र्तर---आपको एक मनोरजक कहानीमे श्रद्धाकी बात बत- 
लायें--देहातमे कोई जाट था । एक मुखिया था, एक पडितजी कहीसे आा रहे थे, इन्होने बगल 
मे पत्ना पोथी ले रखा था। मुखियाने उन्हे देखा और बोला पडित जी कहाँ जा रहे हो ? 
उन्होने कहा--राम चरित्तर पढने जा रहा हु । उसने कहा--राम घरित्तर कैसा ? रामचरित्र 
जिसमे रामका चरित्र बतलाया है । राम पैदा हुए, बडे हुए, सीताका स्वयवर हुआ, वह किसी 
कारणसे जगलमे गये, सीताको रावण ने हरा, राम रावणको हराकर सीताको लाये यह सब 
उसमे आता है ऐसा रामचरित्र मै पढ़ने जाता हु । जाट बोला, बहुत अ्रच्छा महाराज ! इससे 
कया होता है ? मुखियासे पडित जी बोले उससे बडा पुण्य बधता है । मुखियाने अपने घरमे 
पढनेको कहा। पडितजीने कहा इतवारकों आऊगा। उस उत्सवके लिए हमे क्‍या करना होगा ? 
पडित जी ने कहा--आ्ागनमे थोडी सी जगह लिपा लेना, अक्षत गध, घृप आदि सब रख देना 
व कलशमे एक रुपया रख देना । मुखियाने कहा बहुत ठीक । आठवें दिन इतवारकों सब गाँव 
वालोको बुलाया कि रामचरित्त होगा । सब गाँत् वाले भोले थे, मुखिया भी भोला था, बडी 
श्रद्धांसे भरा था, हमारे पुण्य बनेगा | रामचरित्र सुनने सब लोग आरा गये । पडितजी बैठ गये। 
उस रामघरित्रके पढनेके बीचमे मन्र आते थे । इस बातको जानकर पडित बोला, सुखिया 
भाई जो हम कहे वैसा तुम कहना, जो करें वैसा तुम करना (जब हम मच्र शब्द कहे तो तुम 
भी शब्द कहना हम जो स्वाहा करें वही तुम भी करना) इसी तरह पूजा होती है । मुखियाने 
कहा बहुत ठीक महाराज---मैं बैसा ही करूगा। तो एक बार बहुत बडा पद श्राया तो 
पडितजी ने सोचा पहिले जल चमचोंमे लेकर रखू तो बहुत देर तकके लिये रखना होगा इस 
लिये इसको कह दे कि जल ले, मैं जब मंत्र समाप्त कर लूँगा तब चम्मच उठाकर जल छोड 
दूगा । इस विचारसे पडित जी कहते है “जल ले” । मुखिया भी कहता है “जल ले” । खुद 
जब जल नहीं लेता है तो मुखिया भी नही लेता । पडित जी बोले “लेता क्‍यों नही बे” 
मुखिया बुला 'लेता क्यो नही बे” । शुद्ध भाव श्रद्धासे रामचन्द्र चरित्रका पाठ मुखिया करवा 
रहा था। वह भी भ्रद्धासे ही ऐसा बोला । “लेता क्यो नही बे” क्योकि उसने सोचा कि 
कही थोड़ासा भी कम बढ बोल जाऊगा तो रामचरित्रका पाठ बिगड जायगा । भव पडित- 
जीको गुस्सा आधा ।। उन्होने उस मुखियाजीके मारनेको हाथ उठाया "मैं तमाचा मारू गा! 
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सुखिया भी बोला “तमाचा मारूगा” । पडितजी ने तो तमाचे मार दिये । मुखियाने भी उस्री 
प्रकार पडित जी के तमाचे मारे कि कही रामचरित्रका पाठ न बिगड जाय । सब श्रोता लोग 
व गाँव वाले भोले थे, उन्होने भी सोचा कि वास्तवमे राम और रावशका जो युद्ध हुआ था 
उसमे इसी प्रकारसे युद्ध हुआ होगा | भ्रतः चुपचाप बैठ बैठ श्रद्धासे देखते हुए पुण्य कमा रहे 
थे । इस प्रकार मुक्केबाजीमे वे दोनो २० हाथ दूर पहुच गये । मुखियाकी जो मुखियानी थी 
वह इस हृश्यको देखकर रो रही थी । लोगोने पूछा तेरे घरमे तो रामचरित्रका पाठ हो रहा है 
श्रौर तू रो रही है। मुखियानी इस मारपीटके दृश्यको देखकर नही रो रही थी । उसने 
कहा कि मुझे इस बातका दुख है कि वर्षोमे मेरे घरमे रामचरित्रका पाठ हुआ और मैंने 
जमीन पूरी नही लीपी । यदि मुझे यह पता होता कि इतनी दूर तक पाठ घलेगा तो मैं पूरी 
जमीन लीपती । इससे यह पता पडा कि उसको यह डर था कि रामचरित्रका पाठ बिना 
लिपी जमीन पर बिगड गया । यहा श्रन्य विकल्पोपर दृष्टि न देकर सिर्फ भावकी बात देखो, 
श्रद्धाकी बात देखो । सारे लोग पुण्य लूट रहे, मुखिया पुण्य लूट रहा है और मुखियानी भी । 
यह तो किसी एक दृष्टिका ही हृष्टान्त मात्र है। कैसा कार्य होकर फिर भी श्रद्धा चल रही 
है । कही ऐसी बाते अ्रपनेमे न घटा लेना (हसी) । सारांश इतना लेना कि बाह्मकी कुछ कमी 
भी हो तो भी श्रद्धा आगे ठीक करा देगी । 

श्रद्धामे स्वच्छुताका कतंव्य--श्रद्धाका विषय इतना साफ झौर अकप होना चाहिये 
कि उसमें अपना स्वरूप, सिद्ध प्रमुकी तरह स्वभावमे जचे । यदि कोई पूछे कि तुमको क्या 
बनना है तो एक लक्ष्य श्रद्धाका आ जाय कि जैसा कि सिद्धका स्वरूप है मुभकों तो यह 
स्वरूप बनना है, उसको श्रौर कोई भी बात लक्ष्यमे न आ पावे । वह कैसा स्वरूप है उस 
सिद्ध भगवानका शुद्ध पर्याय पद जो हुआ उसका नाश नही होगा, अश्ुद्धपर्याय नष्ट हुई उसका 
उत्पाद नहीं होगा और शुद्ध और अशुद्ध दोनो पर्यायोमे वह एक आत्मा रूपमे रह रहा, ऐसा 
शुद्ध आत्मा इस स्वभावक्रे परिणमन माज्रसे उत्पाद व्यय वाला द्रव्य बतलाया । इस आत्मा 
के शुद्धोपयोगके प्रसादसे शुद्ध आत्मस्वभावमे जो भाव आता है, उत्पाद होता है वह उस रूपमे 
तब नही हो सकता, यदि वह भाव सर्वथा विनाश रहित है । इसो कारण जो अश्युद्ध भावका 
विनाश हुआ है वह फिर उत्पन्न नही हो सकता । इसी लिये ऐसा वह सहजशुद्ध भाव कभी 
नष्ट नही हो सकता, वह अविनाशी है । उस कथाकों सुनकर किसीके मनमे कोई श्रन्य विचार 
नही उठना चाहिये । हमारा आशय तब तो यह था कि श्रद्धा निर्मेल होनेसे यदि व्यवहारमे 
कुछ न्यूनाबिक बात भी हो जाय, पर जिसका लक्ष्य निर्मल होता है वह अपने लक्ष्यका फल 
अच्छा ही पाता है । इस समय हमारा जितना पद है, हमारी जितनी अवस्था है वह चनसे 
रहित है । बिना धर्मके जिन्दगी व्यतीत होती है । विवाह हुश्रा, बच्चे हुए, भ्रन्तमे जिन्दगी 
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खतम हो ही जाती है, मरना पड़ता है । जो दिन चले गये सुखके वह स्वप्तकी तरह लगते 
है, वह ५०--४० वर्ष सुखके स्वप्तकी तरह मालूम पडते है, अ्रथवा जिसकी जितनी अ्रायु 
है उसकी पहिली श्रवस्थाकी वात स्वप्नकी तरह मालूम होती है । हाय, वह समय निवल गया 
मालूम नही पडा । देखो भैया | जो समय वीत गया उसको तो पछताता परन्तु जो समय यह 
जा रहा है यह भी स्वप्नकी तरह चला जायगा ऐसा ख्याल कर बुद्ध वर्तंव्यमे नही लगता । 
जैसा भूतकाल की बातको स्वप्नकी तरह हो गया ऐसा ख्याल करता वैसा वर्तमान कालकी 
बातमे यह भी स्वप्नकी तरह होने वाला ही है ध्यानमे नहीं लाता । इस पर्थायमें हमको कोई 
अभूतपूर्व कार्य करना चाहिये । विचारो उसे मेरी इतनी जिन्दगी व्यतीत हुई उसी तरह श्राने 
बाली जिन्दी क्षणमात्रमे व्यतीत हो जायगी, इसलिये सावधान हो । 
जीवनसाधना--धर्म साधना जीवनकी साधना है। हमे सावधान रहकर पझपने पर 
वारुग्षा करना है | अपनेमे वह बात रहे, परसे लक्ष्य हटाकर ज्ञानभावमे ही मेरी रुचि हो, 
जगतके किसी पदार्थमे मेरी रचि न हो । वास्तवमे ज्ञानी कुछ करना नही चाहता, परन्तु 
ड़सका तो जगतके श्रीर ऐसे जितने कार्य किये जाते हैं उन सबका प्रयोजन इतना ही है कि 
मैं साधु नही हो सकता था, इसलिए घरमे रहना पडा | ऋब जो समागम है उनका मोह 
करना अपना ही घात है ऐसी श्रद्धा है, फिर भी ग्रहस्थधरंकों निभानेकी बात तो व रनी ही 
पंड रही । गृहस्थधर्म मोक्षका उद्देश्य रखकर धमम, रथ, काम, इन तीनकी समान सावनामे 
है । उत्तम विवेक जो धर्म अर्थ काम इन तीनका सेवन कहलाया । जो त्रिवर्गंका समान साधन 
करता है वह कहलाता है ग्रृहस्थ धर्म । धनका भी ख्याल रहा, कामकर लोगीके पालनका भी 
ख्याल रहा, परन्तु धर्म न करे तो कुछ भी नहीं चलता और घर्म करे पोषण करें और धन 
न कम वे तो कुछ भी नही चलता और घनका ही पोपण ही रखा और घर्म नही कमाया 
तो वुछ नहीं । यदि वह घमंमे ही रहता और धन तथा पोपणसे बिल्कुल बचता है उस 
ग्रवस्थामे नहीं रहता तो ठीक हैं उसको उचित है कि वह साधु हो जाय । जब मुझे किवथीमे 
प्रयोजन नहीं, मुनि जैसी वृत्तिम अपने सम्वन्धकों बे तो शृह्स्थ धर्म नही हो सकता । बदि 
झोई पुरुष घर्मका पोषण करें, धन भी कमावे, पोपणर्क। वात ने करें तो अपना अनुभव बत- 
लायेंग कि गृहस्य प्रशसनीय नहीं हो सकता । धर्म ही करे, पोष्ण ही करे--घन न कमावे तो 
गृहस्थों निभ नहीं सकती । सुहस्थ अवस्पामे तो जो तीन वर्ग बतलाये, इन तीनोव्ग समान 
सेवन होना चाहिय, हमारा आ्ाशय स्वभावस च्युत होकर जइमें लगानेदा नहीं 
प्रयृत्तितो चल रहो है । कोई गृरस्थो यह जाहता है कि बनसे क्‍या प्रयोजन, 
जो हों मी हो. मृदा भी घन ने झमाये लो अन्त झाकार, घरमे घन £ तथव 
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थ्रा जाये । 
अ्न्तवर्मवृत्ति--मन्दिर देवदर्शन आदि भी आ्रानश्यक वृत्ति गृहस्थकी होती है । यह 
बाह्य धर्मकी वात है । श्रन्तरग की तो ऐसी बात है कही भी होय धर्म होता है । श्राप सोचो 
जिसे घ॒र्मं होना है वह वही भी जा रहा है घर्म होता है, धर्म तो अन्तरगका ऐसा परिणाम 
है । कहो मुनि महाराज शीच्र को भी जाते है यदि निर्मेलता हुई वही अपने अ्रप्रमत्त धर्मको 
पा लेते है । जिसके निरपेक्ष ज्ञायकमावकी दृष्टि होती है जैसी दृष्टि गई वही धर्म हो गया। 
कही मन्दिरमे ध्यान लगाया झौर वहाँ भी वर्मंभाव न हो और मन्दिरने निकलकर किसी 
जगह चला गया, उसका वहाँ अ्न्छा भाव बन जाय तो धर्म होगा । यृहस्थके अंतरगमे अच्छी 
चीज है तो इसके माने यह नही हैँ कि व्यवहार घर्मका लोप कर दें । यदि कोई पुरुष जीवन 
भर व्यवहारवर्म और निश्चयधर्मके यत्नसे दूर रहा हो और अन्तमे साधिपूर्वक सदृगति हो 
तो इसका ग्र्थ यह नही है कि राभो इस प्रकार जीवनमे रवच्छन्द रहे श्रन्तमे सदृगति हो ही 
जायगी । यदि किसी अन्धे पुरुषको मार्गमे ठोकर लगे और उस ठेवाकी निकलवाने से घन 
मिल जाये तो क्‍या ओर मनुप्य भी अ्रन्धे बनें, गटढ़ेकी खोदें, ठोकर खायें । क्‍या इस तरह 


उन्हे घन मिल जायगा ? धनोपार्जनका उपाय तो व्यापारादि है । इसी तरह धर्मके कार्य-व्यव- 


हार धर्ममे रहकर भी यद्यपि यह वात अ्विनाभावी नही है कि मैं व्यवहार करू तो निश्चय 
धर्म प्रगट होता ही हो व किसीके निसगंसे ही हो जावे तो इसका श्रर्थ यह नही कि यत्न 
छोड दें । निश्चय धर्म प्रगट करनेके समय उसके व्यवहार कार्य ऐसे होते हैं यह तो ठीक हैं, 
जैसा निश्चय है उसके श्रनुसार व्यवहार धर्म है यह भाव तो रह सकता है परन्तु प्राक्‌ पदवी 
में सत्सग देवदर्शन सभी यत्न रहना चाहिये । 

ग्रहस्थीमे निश्चयकी दृष्टि होते हुए भी देव पूजन झ्रादि की जाती, परन्तु शुद्धपर 
निश्चय दृष्टि रहते हुए उसका व्यवहार रहता है । निश्चयरृ्टिके रहते हुए तो वही वस्तु उप- 
योगमे बनी रहती है, जो यहाँ व्यवहार हुआ उस पर ज्ञानीके उपादेय बुद्धि नही है कि वही 
व्यवहार बना रहे | इसलिये किसी प्रकरणमे व्यवहार छूटा जा रहा, कही ऐसा भय नहीं 
करना । उसमे ऐसा सकोच नही होना चाहिये कि व्यवहार निश्चयदृष्टिमे देख जैसे छूटा जा 
रहा है । निश्चय दृष्टिका लक्ष्य करते हुए पर्यायमे श्रपने श्राप क्या पड रहा है, वह व्यवहार 
ही तो चल रहा है, उसमे उपादेयको दृष्टि नही । 

संभवनाशस्थितिमयताका समर्थन--देखों--स्थिति, नाश, उत्पादके बिता रहना सिद्ध 
भगवानको भी निपिद्ध है, वहाँ भी निश्चय व्यवहार है वह भी द्रव्यपर्यायात्मक है । आजका 
प्रकरण ऐसा लगेगा कि कलका प्रकरण लोग सुनते थे उसमें कुछ प्रकरण तो और बात 


सुनाता था, यहा और है । उस प्रकरणमे निश्चयहृष्टिकी मुख्यतासे वर्णन था--निश्चयदृष्टिके 
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वर्णानमे सुनकर उसका ही श्रद्धामे, उपयोगमे स्वरूप देखना होता है। आ्राज वह प्राप्ति स्वयश्ु 
हुई है तो क्या व्यवहारतयका कुछ काम ही नहीं हुआ था ? और अपने आप ऐसा स्वयम्ु हो 
गया क्‍या ? वहा व्यवहार--पर्याय कुछ नही है ? उसका उत्तर इस गायामे है । एक ही 
आचार्यने निश्वयदृश्सि वर्शन करते हुए उत्पादव्ययरूप व्यवहारमे जो तरग उठती जो सब्व- 
मुखी वर्णन है उसको शब्दोमे इस तरह कहा है। देखों यहाँ शिष्यमे अब भी धैर्य है कि 
निश्चयके वर्णंनकों सुन करके व्यवहारके वर्णनमे निश्चयका सकोच नही होता है, व्यवहार 
का भी विरोध नही करता, व्यवहारके प्रकरणमे निश्चयका विरोध नही करता, किसी प्रक- 
रणमे वस्तुस्वरूप यथार्थ सुनकर जैसा है तैसा बनकर निर्णंयका प्रयत्न करता है । 

ऋणचजुसुत्रनणका विषय--देखो--जब निश्चयका वरोन चलता है तो वह व्यवहारके 
उच्छेदका भय नही करता । ऋजुसूत्रनयके वर्रानमे आचार्य वहते है कि इस ऋजुसूतअनयकी 
दृष्टिमे हम यह नही कह सकते कि कौवा काला है, क्‍यों नहीं कहते कि जितना कौवा है 
उतना काला नही है, जितना काला है उतना मात्र कौवा नही । इस लिये हम ऋजुसूत्रनय 
की दृष्टिमे यह नही कह सकते कि कौवा काला है । रुई जल रही है हम यह नही कह सकते 
क्योकि जो रुई है वह जत नही रही है और जो जल रही है वह रुई नही है। ऋजुसूत्रनय 
की दृष्टिमे हम यह नहीं कह सकते कि रुई जल रही है, शिष्य प्रश्न करता है कि महाराज 
यहाँ तो व्यवहार ही उडा जा रहा है तो आचार्य उत्तर देते है कि व्यवहारके उच्छेदका भय 
मत कर, उच्छेद होता है तो होने दो । तू तो इस नयके प्रकरणमे इस नग्रका विषय समझ 
ले, तो प्रयोजन क्या होगा ? हमारा प्रयोजन इस सम्बन्धमें यह है कि ऋजुसुत्ननयका सुक्ष्म 
विषय है यह करणानुयोग की बात बतलाई । 

हष्टिको आज्ञाका हष्टिसि पालन-- इसका प्रकृतसे यह मतलब है कि जब निश्चयहृश्टिसे 
वस्तुस्वरूपका ध्यान बरने बैठे हो तो कोई चिन्ता न करके वस्तुके निरपेक्ष स्वभावकों देखो, 
यह तुम्हारा द्रव्य व्यवहार तो तुम्हारा बनाये रहेगा । वस्तुका ठीक स्वरूप तो जानो, इसका 
इसमे निजका स्वज़्प कैसा है परको भ्रपेक्षा रहित उसका स्वरूप कैसा ? इसलिये भाई नि स- 
कोच होकर अ्रमरहित होकर जिस समयमे जिस इृष्टिको लेकर देखो हम तो उतना ही कहते 
है जिस समयमे यहाँ व्यवहारका वर्शान करें तो निश्चयपर पक्ष करने वाले अपने आपको मान 
लें कि हम तो व्यवहार गने ही है। इसी तरह जब निश्चयदृष्टिका वर्णन हो तो वहाँपर 
व्यवहारका पक्ष रखने वाले अपनेको निश्चय वाला माने | निश्चयहष्टिमे सुनने वाले बनें, 
निश्चयहृष्टिको लेकर ही देखें कि द्रव्यका क्‍या स्वरूप है ? इसी प्रकारसे निश्चयके निरपेक्ष 
स्वरूपमे देखो जिससे ठीक ठीक स्वल्प जिस दृष्टिमे किया जाय उससे वस्तुको पूरा जान सको, 
फिर निश्चयके विषयपर लक्ष्य बनाकर अपनी पर्यायको निर्मल बनाओ । 
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तीर्थंकरप्रकृतिके बधका निमित्त--निश्चय निरश निविकल्प की ओर सकेत करता है, 
परन्तु वस्तु कभी दशारहित वही होती । उत्तम श्रवस्थामे भी रत्नन्नयकी प्रवृत्ति व्यवहार है 
तो उसका मूल द्रव्य निश्चय है । उससे पहिले यदि रत्नन्नयका विपरीत परिणमन व्यवहार है 
तो वहाँ भी उसका मूल वह द्रव्य निश्चय है। श्रात्माके साथ-साथ बध व्यवहारका निमित्त 
रत्तत्रय स्वभाव नही, किन्तु मोहनीयता कही है | कमंकी १४८ प्रकृतियोमे श्रेष्ठ प्रकृति तीर्थ- 
कर प्रकृति है उसका भी बध यद्यपि सम्यग्दशनके होने पर होता है तथापि उसका निमित्त 
शुभराग ही है आत्मस्वभाव नहीं। तभी तो बधके १६ कारण भावनावोंमे शुभविकल्प आया 
है । देखो दर्शनके होनेपर जो प्राणियोंके उद्धार होनेका विशुद्ध भाव हो वह दर्शनविशुद्धि है 
वह भाव तीर्थंकर प्रकृतिके बधका कारण होता है। सम्यग्दशंनके होने पर भी जगतके जीवों 
के प्रति इनका मोह छूटे ऐसी भावना हो सकती है, वह दर्शनविश्युद्धि है | सम्यग्दर्शनसे पहिले 
वह जीव मोक्षमार्गी ही नही कहलाता । जिन्हे सम्यक्दर्शन प्राप्त हुआ, जिन्हे परद्वव्यसे भिन्न 
सहज ज्ञानातरक एक निज शुद्ध आ्रात्माकी रुचि हुई उनके ही तीर्थंकर प्रकृतिका बध हो सकता 
है क्योकि अनुभूत पुरुष ही उस्त विषयक सत्य अभिप्रायको कर सकता है ।सम्यक्दर्शन मोक्षक 
साधन है वह किसी कर्मका बध नही करता और इस ही प्रकार न सम्यग्ज्ञान ही बध करता 
और न सम्यक्‌ चरित्र । परन्तु सम्यग्द्शनके होनेपर “ससोरके प्राणियोका कैसे मोह छूटे” 
ऐसा जो अनुराग होता है, ससारके जीवोकों मोहसे दुखित देखकर जिनके मीठी विह्व॒ंलता 
पैदा होती है जो तत्त्वसे विभाव है ऐसे उस भावको निमित्तमान्र पाकर कामर्णावर्गरणायें 
तीर्थंकर प्रकृतिको प्राप्त हो जाती है । 

दर्शनविशुद्धिका माव--यहाँ दर्शनविशुद्धिका यह ग्रथ नही है कि मात्र सम्यरदर्शंनकी 
निर्मेलता, क्योकि सम्यग्दर्शनसे बध नहीं होता । सम्यग्दर्शनके होने पर जो विशिष्ट शुभपरि- 
णाम हो रहा है उस निमित्तसे तीर्थंकर प्रकृतिका बध होता है | यदि सम्यग्दर्शनकी निर्मेलता 
कर्मके बध करनेके लिये हो तो फिर और क्‍या ही ऐसा रहा या होगा जो कर्मसे छुडा देगा । 
इस लिये यही स्वभावहृष्टिसे निर्शेय करना कि सम्यग्दर्शन तो कर्मसः जुडाने वाली हमारी 
चीज है, उसके होते हुए जो विद्रुद्धभाव होते है उससे तीर्थंकर प्रकृतिका बध होता । सम्य- 
र्ृष्टिके यह भाव या श्रद्धा नही होता कि मैं ससारके जीवोकों मोहबधनसे छुडाकर मोक्षमे 
पहुचा दूँगा, क्योंकि यह भाव कतृ त्व बुद्धि और श्राखवभावको लिये हुए है ऐसा मिथ्यात्व 
अधकार सम्यग्हष्टिके नही हो सकता । ज्ञानीके मिथ्यात्वका प्रतिषेध आम्ताय युक्ति स्वानुभव 
मे प्रसिद्ध है । करंव्य बुद्धि ही ससारका मूल है, फिर जिसे “ससारके जीवोको छुडा दूगा, 
ससारसे पार कर दूगा” यदि ऐसी श्रद्धा हुई तो वहा सम्यग्दशन ही सभव नही है । वहा 
तीर्थंकर प्रकृतिका बधन होगा । इस तीर्थंकर प्रकृतिका बंध विसी सम्यवत्वमे होता है, परच्तु 
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ता 


होता है केवली श्रुतकेवलीके निकटमे । तब आप वह सोच लेंगे कि जिनके क्षायिक सम्यर्दर्शन 
है ऐसे जीवके भी इस तीर्थंकर प्रकृतिका बध हो जाता । क्षायिक सम्यग्दर्शनमे भारी निर्मेलता 
है। वहा भी विशिष्ट शुभ विश्युद्ध परिणाम हो तो तीर्थंकर प्रकतिका बध होता है। जगतके 
जीवोको दुखी देखकर “इनका मोह छूट जाय देखो तो चैतन्यस्वभाव यही है--इस पर ये दृष्टि 
नही दे पाते सो यह दुर्बंलता नष्ट होवे” इस धर्मानुरागसे उनके तीर्थंकर प्रकृतिका बध हो 
जाता । तीर्थंकर प्रकृति बध वाले नियमसे थोडे ही कालमे अर्थात्‌ अधिकसे अ्रधिक तीन भवमे 
ससारसे पार हो जाते है | यह प्रकृतिकी महिमा नही किन्तु आत्मस्वभावकी महिमा है । 
सम्यग्दर्शनके अद्भू--निर्मेल सम्यग्दर्शन २५ दोषोसे रहित कहा गया है, उन दोषोमे 
शका काक्षा आदि ८ दोष नि शकित झादि आठ अगोके अ्रभावसे ही होते है । इस ही कारण 
जैसे शरीरके ८ श्रग होते है उन अ्रगोका समूह ही सम्यग्दर्शन है उस ही प्रकार नि शकित, 
नि.काक्षित, निविचिकिन्सित, अमूढ्दृष्टि, उपग्ूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य, प्रभावना--ये झांठ 
ग्रग है । इनका समुदायात्मक एक भाव सम्यम्दर्शन है । वे ८ भ्रग जो निश्चयदृष्टिका स्वरूप 
रखते है उसका समूह ही सम्यग्दर्शन है। निश्चयके ८ अंगोके होने पर व्यवहारके ८ अग 
जिस पदमे रहते स्वयमेव आजाते है, निविकल्प अवस्थामे व्यवहारके .८ श्रग नही होते है और 
न किसी हृष्टिके अगोका भेद विकल्प ही है, तथापि निश्चयहृष्टिसे किसी अगका स्वरूप देखने 
पर वह एक ही सम्यक्त्व परिणाम उपयोगमे रह जाता- है । 
निःशद्धित अज्ज--पहिले अग्रका नाम निःशकित है। जिस ज्ञानीने अपने आपमे 
ऐसा निर्णय कर लिया--मै आत्मा चैतन्यस्वरूप हु, अपना चैतन्यस्वभाव ग्रविचल है, मेरेमे 
काम, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि कोई विचार नहीं है, मैं एक स्वय अरखण्डित द्रव्य हू, 
मेरा कोईसा भी परिणमन परपदार्थके परिशमनसे नहीं होता, ऐसे वस्तुके रवरूपको जिसने 
पा लिया वह अपने विषयमे इतना नि.शक रहता कि जिसके विषयमे समयसारमे लिखा है 
कि यदि ऐसा उपद्रव भी आजाय जिससे तीन लोकके प्राणी अपने मार्गको छोडकर हट जाये 
परन्तु स्वरूपमे श्रद्धा वाले आत्मा अपने अन्तरगके धर्म परिणामसे कभी नही हट सकते । 
इसका कारण यह है कि उस ज्ञानमे अपनी दुनिया चैतन्य जितनी भानी हुई है उसका घात 
परसे नही है । अपना १रलोक इतना ही माना, जिसके कारणसे दुनियाकी परिणतिसे ज्ञानी 
कभी विचलित नही होता । उसको हृढ विश्वास है कि यह चैतन्यपरिणाम ही यहा मेन्प 
लोक है, इससे बाहर लोकोको ग्रथोंकों अपने लिये नही समभता, क्योकि सारे पदार्थ उससे 
भिन्‍न है । उनसे जब मेरा सुधार बिगाड नही हं.ता तो मेरी दुनिया वह कहाँ जायगी ? मेरी 
दुनिया तो वह है कि जिसकी प्रसन्नतासे मेरा भला है अतेर जिसकी अप्रसन्नतासे मेरा बुरा 
है । लोक भी लोक ऐसा ही कहा वरते है कि मेरे मित्र ब्धु तो यह है, वयोकि यदियह 
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नाराज हो जावेंगे तब मेरा जीवन कठिन है और इनके प्रसन्न बने रहनेसे मेरा जीवन सुकर 

है । तब अपनेमे भी यह विचार करो--मेरी दुनिया, मेरे भाई, मेरे पिता पुत्र आदि सब यही 

चैतन्य है जिसकी निर्मंलतासे हम सुखी होते है और जिसके नाराज होनेसे मलीन होनेसे हम 

दुखी हो जाते है। जिस ज्ञानमे ऐसी श्रद्धा है वह वाह्म पदार्थकी परिणतिसे विचलित नही 

होता । ऐसी तीक्ष्ण आत्मस्वरूपद्ृष्टि ग्रन्तरात्मा बनाये हुए है कि जगतमे किसी भी पदार्थका 

कुछ कही कोई परिणाम हो, उसके परिशमनसे अपने आ्रपमे क्षोभ पैदा नही होने देता, 

नि शकित अ्रगका यह फल है | सोचो तो भैया ! तोन लोक इतना बडा है, किसी थोडी जगह 

रहने वाले कुछ कहे, करें, सोचें तो मेरे आत्मस्वरूपका क्या बिगाड कर दिया ? जगत्‌मे श्रवत 

जीव है, किन्‍्ही जीवोकी परिणति भेरे अ्रभीश्के प्रतिकूल हो गई तो उसने मात्रसे उस प्राणीसे 

मेरा क्या बिगाड हो गया अथवा कितने दिन उसका मेरा साथ है ? भ्रतमे तो मरनेके बाद 

तो सबसे बिदा हो जाते, मैं भी श्रकेला ही परभवको जाता हू । मैं अपने भावकी निर्मलता रखे 

रहू तो मेरे लिये सुख होगा और भावकी मलिनता करू तो मेरे लिये मेरेसे ही दुख होगा 

'उस वस्तु स्वरूपकी श्रद्धा करने वाले ज्ञानी निःशकित होते है । । 
श्रागममे निःशद्भुता--स्वरूपकी जिन शास्त्रोमे चर्चा है उन शास्त्रोंमे उसकी हृढ 

श्रद्धा होती है और अपनी ही बात इन शास्त्रोमे मिल गई तो इन शास्त्रोंके कहने वाले 

पर उस ज्ञानीको कितनी हृढ श्रद्धा हो गई । यह बात सर्वज्ञ ने कही है | इससे श्रद्धा उसके 

माननेकी अपेक्षा यही उठे हुये ज्ञानके प्रयोगसे शास्त्रकी श्रद्धा और सर्वज्ञा व सर्वज्ञकी नहत्ता 

मानने वाली की श्रद्धा पुष्टि लिये होती है और सर्वज्ञने कहा इसलिये वह सत्य है | इतनी 

मात्र बाह्य श्रद्धा है तो यह श्रद्धा तो उड सकती है । जो बांत हमको अपने आपमे मिली है 

उसकी श्रद्धा अति हृढ है । इस बातका कितना निविवाद प्रतिपादन उससे हो सकता है जसा 

इसको कहने वाले जितने निर्मल हैं । यहासे उठने वाली श्रद्धा यहाँके लिये बडी अमिट हो... 

जाती है । ज्ञानकी कितनी बडी बात है वह ज्ञाननल वालेसे नही उठता, ज्ञानीका बल अपने 

अ्न्तरगसे उठता है, चाहे वह श्रद्धाकी भी बात हो तो ज्ञानके अपने अन्तरगमे से वह श्रद्धा 

उठती है । अमुकने कहा सो मानलो ऐसा ज्ञानी नही होता, उन तत्त्वोका ग्रपने आपमे प्रयोग ह 

करता है वह उसके मनमे ठीक उतरता है तब सर्वज्ञा ने जो कुछ कहा है परीक्षाकी भी वात 

स्वर्ग नरक समुद्र द्वीप आदि यह भी बिल्कुल सत्य है। जिसके खास तत््वकी बात ऐसी 

निर्दोष सत्य है जो हमारे अनुभवमे पूर्ण उतर गई तो उसकी कही हुईं सर्व बात बिल्कुल 

सत्य है, ऐसी जिनवाणीमे, जैनशासनमे सम्यदृष्टिकी भ्रविचल श्रद्धा रहती । निश्चयमे ति.शक 

रहता है, तत्व यह है ऐसा ही है और प्रकारसे नहीं है | इस प्रकार भगवानके उपदेश जो 

बात कही वह कितनी सत्य है ऐसी जो रुचि होती है उसे कहते हैं निशकित भ्रग ।/ 
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स्वाधीनता व निःशड्भुता--निश्चयसे अतरगमे मेरे स्वरूपका कोई बिगाड कर सकते 
वाला नही है । यह स्वरूप प्र व है जिस स्वरूपको लिये हुए भ्रगादिसे चल रहा, उस स्वरूपको 
शरीर तो क्या अनन्त कर्मवर्गणाएँ या उनके फल भी कया कोई सुझे उस रवभावसे खडित 
कर सकते है ? न शरीर मुझे स्वभावसे मिटा सकता ओर न राण्ट्रषादि भाव मुझे स्वभावसे 
मिटा सकते । मुझ चेतनकों चेतनसे अलग कर अचेतन करनेकी किसीके ताकत नहीं। अ्रवस्था 
में भावकर्मके उदयसे निर्बलता है परन्तु स्वभावकों मिटा नहीं सकता, स्वभाव चैतन्य ही 
रहेगा और यह चैतन्य एकाकी है, स्वत्तन्त्र है, अपनी परिणर्तिसे परिणमता है, निःशकित श्रग 
वाला ऐसा विचार करके अपने आपके पैरो पर खडा है । 

सिहवृत्ति--सिंहवृत्ति और स्वानवृत्ति इनमे बस एक यही अन्तर है कि सिहवृत्ति 
वाले जीव अन्तरात्मा अपने चैतन्यस्वभावका स्वावलबन करता है, अपराध भी हो जाय तो 
अपने रागद्वेबादि अपराधको देखकर उसे मेटता है परन्तु स्वानवृत्ति वाने मोही प्राणी न 
अपने चैतन्यस्वभावका भान करते और अपराध भी करे तो वह न समझता है और न अपराध 
को निकालनेकी कोशिश करता है, किन्तु जो निमित्त अपने घातमे पड गया उस निमित्तपर 
लक्ष्य करके निमित्तको[ही तोडने जोडमेके विषयमे प्रयत्न करता है । जैसे कुत्तेकों लाठीसे मारा 
जाय तो वह मारने वालेपर हृष्टि न डालकर लाडीपर दृष्टि डालकर उसे चाबता है । सिहवृत्ति 
वाला सम्यक्हप्टि कहलाता और स्वानबृत्ति वाला भिथ्याहृष्टि कहलाता । इस तरह दर्शन 
विशुद्धिके प्रकरणमे कहे जाने वाले सम्यग्द्शनके आठ अगोमे पहिला अ्रग निश्चय और व्यव- 
हारसे कहा । 

निःकांक्षित श्रद्ध-दूसरा अ्रग नि.काक्षित है। इसका यह अर्थ है कि अपने चेतन्यस्व- 
भावके अतिरिक्त किसी परिणतिमे अनुराग नही होना निश्चयसे निःकाक्षित है। जितनी भी 
मेरी कषायकी वृत्ति होती है उत्त कषायोकी वृत्तिमे रुचि नहीं होती, इस प्रकार कषायकी वृत्ति 
उठकर, भी वह प्रगटमे अलग बना रहता अपने ही आत्माके प्रदेशमे । फिर उसके उपयोगसे 
बिल्कुल अलग बना रहे इसमे कितना बडा बल और शाँति है ? यह सम्यग्दरशन की ही 
तांकत है कि अपनेमे उठने वाली पर्यायसे ऐसा और अपने आपसे अ्रलग रहता हु, अलग ही 
सा हो रहा हू अपने अन्दर । अनगार धर्मामृतमे घर्मका महात्म्य बतलाते हुए लिखा है कि 
जिसके सम्यग्दर्शन हुग्ना है, जो धर्मात्मा पुरुष है उस धर्मात्मा पुरुषके वाह्ममे यदि कोई उप- 
सगे दु ख विपदा आ्राजाय तो उसका चेहरा उदास तो दीखता है । पर धर्म भीतर खुश है वह 
ज्ञान भीतर अनुकूल है ऐसा अतरग सुख परिणाम आता यह सम्यग्द्शनका माहात्म्य है । 
वहाँ किसीने प्रश्न किया कि घ॒र्मं यदि आनंद भरा रहा है तो चेहरेपर उदासी क्यो है ।उत्तर- 
धर्म मानो कुछ डर गया है सो वह ऊपर अपना हे नहीं बताता, भीत्तर तो-अपना हर्ष 
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रखता ही है परन्तु धर्म अपनेमे भ्रनाकुलताको ही लिये हुए है । वह ज्ञानी यद्यपि ऊपर उदास 
रहता है परन्तु भीतर अ्नाकुल हैं। तो उसके भीतरमे उसके चेहरेपर कोई सम्यग्दृष्टि ही 
देखता । उदासीके समयमे सम्यम्टृष्टिके चेहरेपर खुशी ही देखेंगे ज्ञानीके बातोकी सारी कलायें 
ज्ञानीको मालूम है | वह श्रपनी कलाओके द्वारा ही दूसरेको देखता है । साधारण लोग उसमे 
उदासी ही देखते है। परन्तु वह भीतरमे ही श्रनाकुल रहता है। उस ज्ञानी जीवके जिसने 
अपने अपने चैतन्यस्वभावका दर्शन किया, कर्मके आधीन होने वाले और ग्त्तमे नष्ट होने वाले 
दु खके उदयसे जो भरा हुआ है, पापके कारण है, ऐसे विपयसुखमे उसे रुचि नहीं होती । उसे 
बडी ग्लानि होती, यह नि'काक्षित अद्ध है। चैतन्यस्वभावके अतिरिक्त और भावकी इच्छा 
नहीं होना, निश्चयसे नि काक्षित श्रद्धका अन्तरग है, और जगतके वाह्म सुखोकी चाह नही 
करना व्यवहारसे नि काक्षित है | 
निरविचिकित्सित श्रद्ध--इसी तरह निविचिकित्सित धर्मी साधुको देखकर जिनका 
शरीर मलिन है, मुखसे दुर्गन्च भी आती है व जो बीमार साधु है, दरत भी लग रहे हैं, मूत्र 
पेशाबसे भी लथपथ है, फिर भी ज्ञानी जीव ऐसे प्रवाहमे उस साधुके शरीर तकसे भी ग्लानि 
नही करता और ग्लानिरहित होकर उसकी सेवा करता है। ज्ञानीके ज्ञानमे इतना अनुराग 
है कि ज्ञानीमे अनुरागको पाकर शौच वगैरह भी ग्लानि जैसी तुच्छ परिणित उसके हृदयमे 
नही रहती । इस बातको हृष्टात ले करके भी देख लो । माताका पुत्रमे बडा अनुराग रहता है। 
यदि पुत्र टट्टी भी कर जाय पर माताको ग्लानि नही होती । अपने हाथसे साफ कर देती है 
श्रौर दूसरे लडके की टट्टी पडी हो तो उसमे ग्लानि आती है । इसका कारण कया है कि इस 
माताको श्रपनेसे इतना अनुराग है कि उस अनुरागके कारण ट्ट्टवीविषयक ग्लानि बिदा हो 
जाती है । इसी प्रकार ज्ञानी सम्यक्दृष्टि जीवको धर्मात्मामे इतना अनुराग रहता है कि 


घर्मात्माके शरीरसे उस ज्ञानीको जरा भी ग्लानि नही होती है, जिससे अनुराग हुआ उसके - 


दोषमें भी ग्लानि नही रहती, कभी कभी यह. तो भ्रनुभवकी बात हैं । तो फिर शरीरके मलसे 
उसे ग्लानि क्या रहे ? जैसा कि माता पृन्रके कोई दोष समझे तो भी पुद्से ग्लानि नही 
करती । कोई सुन्दर प्रेमके उपायसे उस दोषको छुडानेका प्रयरत्त भीतर स्वभावसे हो रहा है, 
इसी तरहसे ज्ञानी जीवको धर्मात्मामे क्दाचित दोप भी है तो भी घर्मात्मासे ग्लानि नहीं 
होती । परन्तु अपने सदुपायोसे उसके दोष जिस प्रकार निकले-इसके प्रयत्न स्वयमेव हो जाते 
है । निविचिकित्सित अंग कितना रहस्य भरा है, अतरगमे राग, ढवेष, क्रोध, मान, माया, लोभ 
यह जो विभाव है उनसे क्षोभ नही पाता हुआ चैतन्यस्वभावके दर्शनमे ही उसकी रुचि बनी 
रहती है। कभी भी उसमे यह भाव पैदा नही होता है कि मैं इतने दिनसे धर्ममे लग रहा 
हू, पर घनी न हो पाया, मेरे, श्रवधिज्ञान चमत्कार आदि पैदा नहीं हो पाया । इसवो 243 
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सलानि स्वप्नमे भी नही होती । ऐसा यह निविधिकित्सित भ्रद्ध है । इसी तरहसे भ्रन्‍्य भ्रद्ध 
जिनका वर्शोन कल करेंगे उनकी शक्तिरूप इस दशेनके होनेपर ज्ञानीमे वस्तुपरिणाम होता 
है कि मोहसे छूटकर चैतन्यस्वभावको पायें, ऐसा उनको प्रभ्ुुमे अनुराग होता है, इस भावमे 
तीर्थंकर प्रकृतिका बच होता है । “ 
स्वभावलाभमे त्रैरूप्पताका प्रकरश--्ुद्ध आ्रात्माके स्वभावका लाभ उत्पाद व्यय 
- श्रोव्य करके सहित है । १७ वी गाथामे यह बात बतलाई थी कि यह स्वयभ्रु स्वमे स्वयके 
लिये स्वयके द्वारा होता है । तब कही ऐसा न समभो कि यह तो श्रभावकी बात होगी, ऐसा 
सकोच संदेह किसी श्रोताको श्रा गया तो उसके निराकरणके लिये यह गाथा चल रही है। 
श्रोता भी निराकरणके द्वारा वस्तुको शुद्ध कर रहा है | वहाँ कुछ चीज न हो ऐसी बात नही 
है | उसमें तो खासियत यह है कि कोई पर्याय उत्पन्न होती, कोई पर्याय नष्ट होती है और 
द्रव्य श्रौव्य रहता है । यदि वह स्वयभ्रु कोई चीज है तो यह बतलाओो कौनसा पर्याय उत्पन्न 
हुआ और कौनसा नष्ट हुआ ? देखो वहाँ शुद्धपर्याय तो उत्तन्न हुई और अश्ुद्ध पर्यायका नाश 
हुआ और दोनोमे एक द्रव्य हुआ । 
अशुद्ध पर्यायमे तैरूप्यता--उत्पाद व्यय श्रौव्यकी बातको शुद्ध स्वरूपमे घटाया है, 
अरब अशुद्ध स्वरूपमे भी देखो--एक मनुष्य मरकर देव हुआ तो देवपययिसे उत्पन्न हुआ 
ओर मनुष्यपर्यायका विनाश हुआ । देवपर्याय कब उत्पन्न हुई और मनुष्यपर्याय कब नष्ट हुई ? 
क्या ऐशा होता है कि पहिले मनुप्यपर्याय नष्ट होती है, पीछे देवपर्याय पैदा होती हो या 
यह कि पहिले देवपर्याय पैदा होती है और पीछे भमनुष्यपर्याय नष्ट होती है कि एक समयमे 
एक साथ मलुप्य पर्यायका नाश और देवपर्यायका उत्पाद होता है। हाँ एक ही समयमसे 
मनुष्यपर्यायका नाश होता है और देवपर्यायका उत्पाद होता है । सयोग वियोग एक ही 
समयमे है, जैसा हम और श्राप दोनों किसी गविमे जा रहे हो । रास्तेमे एक छोटासा गाँव 
आया, वहा सलाह हुई कि आगे हम अ्रकेले जायेगे, यहासे लौट जावो । तब आप वहीसे लौट 
गये । फिर कोई आदमी पूछता है कि तुम्हारा उनका कहाँ वियोग हुआ तो उत्तर है उस छोटे 
गवपे वियोग हुआ । उस छोटेमे भी दोनोका साथ था, वियोग कैसा ? तो जैसे सयोग और 
वियोगका स्थान एक ही है, जहाँ वियोग हुआ वह स्थान अतिम सयोग्रका भी था । जैसे मनुप्य 
आयुभे निषेक ८ बजे तक चल रहा है । ८ बजकर एक समयपर देवआयुके निषेकका उदय 
हुआ । यहा देखो मन्ुष्यका ८ बजे तो मनुष्यआ्रायुका उदय है, सो वहा तो मरण नही, आयु 
का उदय आया वहाँ वह देव बन गया तो मनुष्य मरा कहाँ ? यह बतलाओं मनुष्यके मरने 
की बात यदि कही जा सकती है तो देवआयुक। जो प्रथम निर्टेकका उदय है वह जिस समयमे 


है उस समयसे मनुष्यका विनाश कहा जा सकता है तो उत्पाद व्यय प्रौव्य एक ही में हद्ा 
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इस बातका इस प्रवचनसारमे ज्ञेयाधिकारमे विस्तृत वर्णन होगा । 
वस्तुकी त्रेरूप्यताके बोधसे शिक्षा--देखो जब नवीन पर्यायका उत्पाद हुआ व्रहाँ 
उसी समय पूर्व॑पर्यायका विनाश हुआ । यदि उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक वस्तुका ऐसा स्वभाव 
न हो तो जो पुरुष अ्रधर्मी है वह अ्रनन्तकालमे अधर्मी ही रहेगा, जब उसमे दूसरी पर्यायका 
उदय हो तो अ्रधर्मी पर्यायका विनाश हो, इसलिये धर्मी पर्यायके उत्पाद बिना अधर्मापर्यायका 
विनाश नही होगा। भैया | उत्प|द व्ययका इसमें स्वभाव पडा है, इसलिये कल्याण हो सकता 
है । प्रत्येक जीवके नवीन-नवीन पर्यायका उदय होना पूर्व पर्यायका विनाश होना यह हम सबके. +* 
अनुभवमे भी आता है और पौराणिक कथामे भी सुनते है तो वही स्पष्ट है । क्षण क्षणामे 
दूसरी पर्याय देखी जाती है, यह उत्पाद व्यय प्नीव्यका ऐसा स्वभाव है, क्षरा क्षणमे आत्मामे 
( पर्याय बदलती रहती है, इस तरहसे भ्रपनी पर्यायको विनाशीक जान कर पर्यायमे मोह न 
करो, किसी पर्यायमे ग्रात्मबुद्धि न करो । जो नाश हो जाने वाली चीज है उसको अपना मानने 
से अपना लाभ नही हो सकता । जो ध्रूव चीज है उसमे आत्मीय बुद्धि करनेसे अपनेमे कुछ 
" | मिल सकता है | लोग अपने-अपने करामातोको दिखाकर चले गये, उनकी कोई भी बात नही 
रु | रा 0 रही । उस भवसे क्‍या होता होगा, उस भवमे अपने परिणामके अनुसार सुख दुःख पाता होगा । 
<,' यह जीव इस ही तरह निज विज्ञान घनसे भ्रष्ट होकर विभावोंमे ही रत रहता हुआ ससार 
ड, परिभ्रमण करता है | सयोगाधीन हृ्टिका ही विकारी स्वाद लेता रहा है । है आत्मन्‌ | देख 
सौभाग्यसे सुभवितव्यसे यह उत्तम नरभव पाया | आत्मा तू वही है जो पहिले था, अनेक 
भवोंके अनेक सपदाविपदासे तू श्राघाया नही । सारे अमणका मूल पर्याय बुद्धि है। इस पर्याय 
। ,... बुद्धिको छोड द्रव्यहप्टि कर । तू स्वभावकी महिमा तो देख । परद्रव्यसे भ्रत्यत भिन्न अपनेमे 
अविभक्त शुद्ध निर्मेल निरुषाधि पारिणामिक भाव सुधाका पान कर । जो तेरे स्वभावके अनु- 
रूप है वह तो तेरी कला है और जो विपरीत है वह सब क्लक है । तेरा स्वभाव है विशुद्ध 
चैतन्य और भी ध्यात रख, तु सामान्यविशेषात्मक है, फिर भी तू इन दो तत्त्वोमे जो कि एक 
। साथ रह रहे हैं मात्र विशेष की पहिचानमे रहा, उसके फलस्वरूप अनतकाल सकलेश सहा, 
| ग्राकुलित क्षुब्ध रहा । अब तू यह कर, विशेष तो ज्ञेय बना, उसका विरोध न करके सामान्य 
| 
| 
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दिया । जब वह बैरिस्टरी पास करके आया तब मडलाधीशने उसका उत्सव किया । वहाँ वह 
कलेक्टर कहत। है उसके पितासे कि यह तुम्हारा बालक बहुत होशियार है, तब पिता बोला 
कि यह मेरा लडका नहीं है मेरा लडका तो (बडेका इशारा करके) यह है । कलेक्टर ने पूछा 
कि यह तो बडा बुद्धिमान्‌ बैरिस्टर है, इसे अपना न कहकर इस अपडको क्यो अ्रपना कहत्ते 
हो ? तब सिवख बोला कि यह पढ ही तो आया है, रोजगार अच्छा कर लेगा, इतनी ही तो 
बात है, परन्तु हमारे कुलकी कलामे तो पूरा नही है । कलेक्टरने पूछा-इसवंते पहिचान ? तब 
सिकक्‍्ख ने एक ८ हाथकी चौडी खाई खोदी और कहा कि मेरे कुलमे शुरता निर्भयता और 
कर्मठताकी कला चलती रही, इसे पूरा कराइये, इस खाईको उल्लघ जावे । वह बँरिस्टर एक 
घोडे रथ सवार होकर उसे लाघन आया । ज्यो ही खाईके पास आया घोडेकी लगाम तान ली 
और रुक गया । बडे लडकेसे कहा कि अब तुम इस खाईको लाघो । वह बोला स्वय कूद कर 
लाघू या घोडे पर सवार होकर ? सबने कहा कि घोडेपर सवार होकर । यह घोडे पर सवार 
होकर चला, घोडा दौडता हुआ जब खाई के पास आया तब उसने एक ऐड और लगाई, 
घोडा लाघ गया । फिर वह स्वय बोला इसमे तो घोडेका ही बल था, अ्रब मै स्वय लाँघुगा । 
वह दौडा और बवूद कर स्वय लाघ गया । जब इसका विवरण हुआ तब पता चला कि बैरि- 
सस्‍्टरको मरनेकी शका थी, बडेके मनमें यह शका ही न थी । भाइयो | जगतके बाह्य अ्र्थोके 
निमित्त इस अमर विशुद्ध चैतन्यमे अब क्या शका करते हो ? तुम भनत चतुष्टयके अ्रधिकारी 
हो, इस मोह खाईको लाघ जावो यह तुग्हारे कुलकी वला है श्रन्यथा बडे-बडे विज्ञान भी पा 
लो, स्वरूपहप्टि नही हुई तो उसे भगवानका प्यारा नहीं समझना । निज अनादि अनंत अहे 
तुक ज्ञान स्वभावकी प्रबल भावना करो तब उस उपयोगसे राग द्वेषको भ्रवकाश ही नही 
मिलेगा । इनका वस्तुत कोई स्वामी नही है, मात्र अमसे इस जीवने पालन पोपणका भार ले 
रखा है । 
प्रमुढ्ष्टिता--देखों रागादि यदि आत्माके है तो जब तक आत्मा हैं सदा रहना 
चाहिये और यदि पुदगलकर्मके है तो पुदूगलकर्मका ही कुछ होता रहो, श्रात्माको इसमे क्या 
विगाड हो, फिर क्यों छ्षुव्ध होता है । निमित्त दृष्टिसि देखो तो पुदुगलव मंके हैं व उपादान 
दृष्टिसे देखो तो आत्माके है परन्तु स्वभावदश्टिसे देखो तो वे हैं ही नही । तब स्वभावदृष्टि 
बनाझ्ो, उनका ध्यान ही हटावो, वे तो मिटेंगे ही । झ्ात्मा परिणमनशील है । यह अवर्मपर्याय 
छूटकर धर्मपर्याय ग्राती है अथदा यों अधर्म पर्याय छूट जाती है, दोनोका एक ही समय है । 
धर्महष्टिसे घर्मपर्याय आती है और अधर्महष्टिसे श्रधर्मपर्याय आती है । धर्म है आत्माका चैतन्य 
स्वभाव । कहा भी है “वत्त्द्सहावों घम्मो” तव इस ही पतिभासमात्र चैतन्‍्यभ्नावका लक्ष्य 
रखा तो ध्रूव नित्य अत-प्रकाशमान है, फिर सव कल्याण ही कल्याण है | इस निर्मल दृष्टि 
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के होनेपर वे भाव ही नहीं श्राते जिनसे मिथ्यात्वादि पाप कर्म बधते हैं, हा पहिले भ्ज्ञान 
अवस्थामे जो कर्म बाघे थे उनका कुछ विपाक है, उसे कदाचित्‌ गुजारेमे करता है तो भी 
ज्ञानी अपने निर्मेल लक्ष्यकें कारण स्वभावमें ही ढलता है और कर्म निजेराको प्राप्त होते जाते 
है । अत सर्व विकल्प छोडकर मात्र निज पारिणामिक भावका ही लक्ष्य रखो, इसही मे सत्य 
कल्याण है । इसमे कभी पर्यायमूढता नही आती । पर्यायमूढ परसमय है, द्रव्यद्रष्टा मुक्तिमार्गके 
सत्य सैनिक है । दर्शन विशुद्धिके प्रकरणमे कल निर्विचिकित्स श्रग तक हो गया, इसके बाद 
अमूढ दृष्टि श्रग है वह यही तो अ्रमूढता है । भ्रमूढ्वृष्टि कहते है कि ऐसी दृष्टि होना जो मुर्खता 
पूर्ण न हो, उसे कहते हैं अमृढ दृष्टि | मृढ माने मुर्ूता पूर्ण हृष्टि होना सो मृढहृष्टि और 
मूढ दृष्टि न होना सो अमूढ्हष्टि । कुदेव कुगुरु कुशास्त्र इनमे श्रद्धा जाना सो मृढहृष्टि है 
इनमे न जाकर देव शास्त्र गुरु) ही रुचि रहना यह अमृढ दृष्टि है। निश्चयसे आात्माका जैसा 
स्वरूप है उस स्वरूपमें सावधान रहना, उसमे मूखंता न आना, इस स्वरूपके विरुद्ध श्रपने 
आपको न समभना अमृढ हृष्टि श्रग है। ज्ञानी जीव निर्भय क्यो रहता है इसलिये कि उसे 
अपना स्वरूप हस्तगत है इसलिये भयका कोई प्रयोजन नही । भय क्‍या है, लाखका टोटा पड 
गया, इसमे भयकी क्या बात है, मैं आत्मा चैतन्यस्वरूप श्रनत गुणका पिंडरूप ज्योका त्यो 
भ्रब भी तो हू । यहांसे गया क्‍या ? यहाँ किन्‍्हीने कोई उपसगे कर किया तो भय काहेका ? 
यह अनतगुणोका पिंडरूप आत्मा ज्योका त्यो यहाँ ही तो है इसमे आया क्या ? इसमे गया 
क्या, ऐसी वस्तुके स्वरूपकी श्रद्धा है इसलिये सम्यग्ज्ञानी जीव निर्भय होता है | सम्यग्हृष्टि 
अनादि अनत अहेतुक असाधारण चैतन्य स्वभावसे कभी मोही अज्ञानी नही होते । 
उपग्रहन अ्रद्ध--अमूढ दृष्टि अगके बाद उपगृहन अग है । उपगृूहन अ्ग कहते हैं 
धर्मात्माओ्रोंके दोष छिपानेको । दोष कई तरहसे छिपाया जाता है । जैसे एक तो प्रजामे दोषों 
को प्रगट न करना क्योकि उस धर्मात्माके दोष प्रगट करनेसे किसीको लाभ नही होता । न 
तो प्रजाका ही लाभ होता व न कहने वालेको हो, न जिसके दोष कहे गये उसको लाभ होता 
है । दूसरे धर्मात्माओंके जो दोष है 'उनको समभाकर उनको दूर करना, इस तरहसे दोषका 
उपगृहन होता है---तीसरा यदि धर्मात्मा माने ही नही, एकदम उद्दण्डतापर उतारू हो जाय, 
यदि आयोग्य क्रिया करता रहे तो उसे गुरुमन डाटकर उचित दड देकर यहा तक कि सघसे 
निकालकर दीक्षा छेद कर उसके दोषोको धार्मिक प्रवाहमे से निकाल देते हैं श्रर्थात्‌ जिस 
किसी प्रकारसे घर्मकी प्रसिद्धि हो उस उपायसे उपगृह करे । समाजमे देशमे दोष प्रगट करने 
से धर्ंका ही हास्य लोग करते हैं, इसलिये दोष प्रगट न होने देना उपगृहन श्रग है | यहा 
कोई उपाय कर उसे छिपाओ्ो, उसे समझाओ या उसे दड लिवाओो, कुछ भी भ्रक्रिया करो 
परन्तु लोगोको उनके दोष प्रगट न हो सके, ऐसी बात करना उपरृहन भग है । इसका दूसरा 
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नाम उपवृहण श्रग है । आात्माके गुणोकी वृद्धि करना अपने गुणका विकास करना सो उपवृहण 
अंग है और अपने चैतन्य भावमे दोपोको नहीं श्राने देना सो उपग्रहन अग है धर्मात्माश्रोके 
दोषोक्गे प्रगट न होने देना व्यवहारभे उपगूहन अज्भ है, अपने आपके चैतन्यस्वभावमे अपने 
दोषोको प्रगट न होने देना, उत्पन्न न होने देना, सो निश्चयसे उपगूहन है । 

स्थितिकरण श्रद्ध--उपगरूहन अ्गके बाद स्थितिकरण श्रग है । कोई धर्मात्मा धनके 
अभावसे या आजीविकाके अभावसे या लोगोके अ्पयशसे या शरीरकी कमजोरीसे विसी कारण 
से धर्मसे विचलित हो रहा है तो उसे विविध उपायोसे धर्ममे स्थिर करता, स्थितिकररा अग 
है । जैसे पुष्पडाल मुनिको वारिषेरा मुनिने अपनी गरृहस्थीकी रानियोको शज्भार करवा करके 
दिखाकर  पृष्पडाल मुनिको वैराग्य बढाकर धर्ममे स्थिर किया । उपाय नाना होते है, ध्येय 
एक होना है तथा निश्चयसे अपने आपको काम, क्रोध, मान, माया, लोभ कषायोसे विचलित 
होते हुए भी सदवचनोके द्वारा अपने आपमें स्थिर कर दिया सो स्थितिकरण श्रग है। इूंसरे 
को स्थिर करना बाह्य स्थितिकरण अंग है। अपने आपको स्थिर कर देना सो निश्चयसे 
स्थितिकरण अग है । ह | 

गुरादोषदशेनका विवेक--यह जीव अनादिसे कर्मोसे मलिमस है । यह अनेक दोषोको 
बनाठा जाता है, जब तक यह जीव स्वरूपमे नहीं छुपता अप्रमत्त अ्रवस्थामे नहीं होता तब 
तक किसी भी जीवकी आलोचना करे तो आलोचनाके लिये ५० विषय मिलते रहेगे जब तक 
दोपका पिटारा है । यहाँ कौनसा ऐसा व्यक्ति मिलेगा जो गुणोसे ही भरपूर मिलेगा ? बडेसे 
बड़े गाँदी नेताको भी लो, ऊचेसे ऊचे साधुके दोष खोजने चलो तो दोष मिल जायेंगे, क्योकि 
परमात्मा ही निर्दोप है परन्तु जिनके दोष खोजने मात्रकी ही आदत है उसके सबसे बडा यही 
है दोष । दोषहृष्टि वालेको सर्वत्र दोष ही नजर आयेंगे, गुण तो उसको हृष्टिमें आ भी नहीं 
सकते । कोई विवेक ऐसा होता जो गुण और दोष देख करके गुणपर विशेष भार देवे । जो 
गुण ही देखे वह गुरती और गुराका प्रेमी है। इस कारण हम और आपको यदि अपने कल्याण 
सागमे चलना है तो दोषहृष्टिको दूर कर अपना मार्ग साफ करनेके लिये गुरर्हा-ट लेना 
चाहिये । दोषहृप्टि लेने वाले अपने दोषकी हृप्टि करे, मुकमे क्या क्या दोप है ? हाँ अपने ही 
उद्धारके लिये हमे यदि शरणके दोष जाननेंकी आवश्यकता हो व दिखनेमे आ जाय तो उस 
का निषेध नहीं, क्योकि जहाँ हमे श्रद्धा करके अपना कल्याण मार्ग बताना है वहाँ हमे निर्दोप 
का आश्रय लेना चाहिये । ज्ञानी उस दोपको जाननेका अपने कल्याणके वास्ते ही प्रयत्त करते 
है, परन्तु श्राज तो संसारमे रूढि चल गई । जो दोष देखते है वह अपने कल्याणके वास्ते दोप 
नही देखते किन्तु अपना व्यसन बढानेके लिये उस दोपकों देखा करते हैं । जो भी काम करे 
अपने हिंके लिये करे । »प्गे हितके लिये दूरुरेके दोषोको समभो परन्तु अपने हितका ज्हाँ 
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अ लेश भाव है ही नही और दोष देखकर जहा व्यसन बना रहे, वह स्वय उसके लिये घातक है । 
४ स्थितिकररके प्रयत्न--स्थितिकरण अ्रग वाले किन उपायोसे धर्मात्माश्रोकी स्थिति 
करते है ? यह उपाय सम्यर्हप्टि होनेपर उसके सरल बन जाता है । उद्देश्यका बोध होनेपर 
भेया | उलभन नही, दूसरेको किस प्रकार घर्ममे स्थिर करे, यह उपाय उसकी समभमे ही 
है । क्तिनेके दोष समभाकर दूर किये जाते हैं, कितनेके दोष दड देकर टूर किये जाते हैं 
है कितनोको स्थिर करना उपदेशसे होता है, कितनोको स्थिर करना विनयसे होता है, कितनो 
है| की स्थिर करना अनुराग बढानेसे होता है, कितनोको स्थिर करना सेवासे होता है कितनोको 
लय ! स्थिर करना धनकी सहायतासे होता है। जुदी-जुदी परिस्थिति वालोमे जुदे-जुदे उपायोसे 
| स्थिर करनेका उपाय चलता है । स्थितिक्रण--दूसरा यदि धर्मसे विचलित होता है तो उसे 
! धर्ममे स्थिर कर देना स्थितिकरण अग व्यवहारमे है । छुद धर्ममे विचलित होता हो तो खुद 
। को धर्ममे स्थिर करना निश्चयसे श्थितिकरण अज्ध है । 
ग् के तत्सल्य श्रद्ध--अब वात्सल्य अद्भ- सुनिये-वात्सल्य अद्भ कहते है निशछल निष्कपट 
नस प्रत्युषकारकी आशा बिना जो धर्मात्माको प्रेम विया जाता है उसको कहते है वात्सल्य अद्भ । 
«  विप्णुकुमार मुनिको कौनसा स्वार्थ था जो ७०० मुनियोको उपसर्गसे बचानेके लिये इतना 
/"... बडा त्याग किया, कितना बडा त्याग कि त्यागका त्याग करके ऐसा उपसर्ग बचा लिया । 
| | आप कहो कि त्यागका त्याग करने वाले बहुत मिल जायेंगे परन्तु त्यागका त्याग करनेमे जिन्हे 
| । !। खेद हो रहा है और त्यागका त्याग बडे ही कार्यके लिये आवश्यवःसा मालूम पड रहा हो, वही 
| ।. प्यागका त्याग करे तो उसकी आंत्मासे पूछो क्तिना दुख होता है विप्णुकुमारने इतना दुःख 
।. स्वयं अपनेपर लेकर जहाँ उपसर्ग बचाया है, देखो वात्सल्यकी कितनी पराकाष्ठा है ? प्रेम कहते 
। | | है तो इसको कहते हैं धर्मात्माओके उपसर्ग श्रानेपर उनका उपसर्ग दूर करना प्रेम बढाना यह 
| ) . वात्सल्य अज्भध व्यवहारसे है । निश्चयसे अपने श्रापके ज्ञायकभावमे रुचि करके उसमे स्थिरता ५ 
॥! 





| 

| 

[ 
ह | से रहना, अपने गुणमे प्रीति करना इसको कहते हैं वात्सल्य अज्भ । 

हि प्रभावना अ्द्ध--आटवा अज्भ प्रभावना है । इस अज्जभमे अज्ञानरूपी अ्रधकारको दूर 
| करके जैनशासनकी प्रभावना करना प्रभावना श्रद्ध है । बडे-बडे उत्सव भी मना लिये जाये, 
|, बडे-बडे कल्याणक भी मना लिये जायें, परन्तु अ्रज्ञानहपी अ्रधकारको दूर करनेका उस उत्स्व 
(' मे कोई उपाय नही रखा तो वह प्रभावनाका रूप नही है । लाखो रुपया खर्च करके उत्सवमे 
दूसरेके अज्ञानकों दूर करमेका कोई उपाय नही रखा तो वह प्रभावना अद्भ नही है । हां 
कल्याणक हुए, स्थापना की, पचकल्याणक बन गये, उसे उत्सव कह सकते, परन्तु प्रभावना 
वह कहलाती है कि जिसके द्वारा लोग देखकर यह कहेगे कि यह उद्धार करने वाला धर्म है । 
तो यह वात दूसरेके हृदयमे भ्रा जाय तो उसका नाम ही प्रभावना है । भ्रब आप सोच लो कि 
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दूसरेके मनमे यह बात कैसे श्रा सकेगी ? यह आ सकेगी उनको ज्ञानदान देनेसे । ज्ञानदानसे 
बढ़कर और कोई प्रभावना धर्मकी नहीं होती, यह तो है बाह्य प्रभावना । परतु अपने आपको 
रत्नत्रयके तेजसे प्रभावित करके बढाना उसे कहते है अतरड्भ भ्रभावना । इस तरह आठ अंगो 
से सहित उसका सम्यर्दर्शन निर्मल होता है | मृढतासे रहित श्रनायतनोसे रहित सम्यग्दर्शनके 
होनेपर जिसका यह परिणाम हो जाय, जिसका चैतग्यभाव अपनेमे देखा ऐसा चैतन्यभावकी 
सबमे स्थापना करके ये ऐसे सुखमय अपने चैतन्यस्वभावकों क्यो देखते नहीं, क्यों दुःखी हो 
रहे, वैसे इनका संसार दूर हो, ऐसे परिणाममे तीर्थकर प्रकृतिका बध होता है | तीर्थंकर 
प्रकृति तो भ्रास्वरूप है किन्तु सम्यग्दर्शन मोक्षमार्ग है । 

स्वरूपावगसके लिये ऋंरूप्पताके व्णेनका पुनः उपच्रस--सम्यग्दर्शनके प्रभावसे अतमे 
जो पूर्ण ऋवस्था होती है ऋब उसी पूर्ण श्रवरथाव)] उत्पाद व्यय श्रौव्यवी दृष्टिसि इस १८वीं 
गाथामे वण्न ब्रते है। उत्पाद व्यय श्रौव्य ये तीन चीजे प्रत्येक द्रव्यमे पाई जाती है । उस 
कारणसे घुद्धात्मामे भी ऐसी अ्रवस्था होती है । द्रव्यका स्वरूप उत्पाद व्यय ध्रीव्य सहित है 
(युक्त है) । प्रत्येक द्रव्यमे उत्पाद व्यय श्रौव्य पाया जाता है, तब शुद्धात्मा कोई द्रव्यसे न्यारा 
थोड़े ही हो गया, वह भी तो द्रव्य है, शुद्ध हो गया, शुद्धात्माके उत्पाद व्यय ध्रौव्य खोजना 
ऐसा कहते है या ऐसा हुवाते है । कहाँ हवाते है ? उत्पाद व्यय ध्रीव्य ये तीन चीजें भी मेरे 
उपयोगमे विशेष रूपसे हुवाते है, कहाँ हुवानी है ? सिद्धमे हुवानी है अर्थात्‌ अपने ज्ञानके द्वारा 
सिद्धमे इस समय उत्तप्पाद व्यय ध्रीव्य सिद्ध करते है ४।र जिसमे सिद्धोवा उत्पाद व्यय श्रौव्य 
देखो, जानो, समभो, ऐसे जैसे कि उस उपयोगके अनुरूप अपने आपमे ऐसी कोई विशेषता 
पावें । इस प्रकार उनके उत्पाद व्यय श्रौव्यको कहते है । 

उप्पादों य विणाप्तो विज्जादि सव्वरस अत्थजादस्स । 
पच्जायेण दुकेण वि अत्थो खलु होदि सब्भू दो ॥१८॥ 

वस्तुकी तऋररूप्पमयता--समस्त जितने भी पदार्थ है उनवा विसी पर्यायमे तो उत्पाद 
होता है व किसी पर्यायमे विनाश होता है पुरन्तु उन सब पर्यायोंके अन्दर पदार्थ सदृभूत रहता 
है। जैसे शुद्ध सोनेकी अद्भुद पर्यायसे तो उत्पत्ति हुई, अद्भुद कहते हे जो शुजाबोमे पहिना 
जात है, जैसे सोनेकी वाज़ू वदरूपमे पर्याय की तो उत्पत्ति देखो गई श्रौर और जा पहिलिे थी 
उन अगूठियोक्गी पर्यायका विनाश हुआ व पीली झादि पर्याय जो कि यहां युणरथ्गनीय हे 
दोनो जगह उत्पत्ति विनाशको नहीं प्राप्त हुआ, यहा इस तरह उत्पाद व्यय ध्रीव्य हुथा अर्थात्‌ 
सोनेकी ५, ७ पअ्रयूठिया थी । किसीने कहा कि इन ऋशूर्योवा एक झअज़ूद दना दो | उसने 
उनका अगद बना दिया तो देखो वहां अज्भुदका तो हश्ला उत्पाद और अंगूूठियोंदय विनाश, 
परन्तु सोना दोनों जगह वही सोना है. वही पीलापन है तो पीलापनवा और सोनेका प्रौच्य 
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* रहा है | इस प्रकार समस्त पदार्थोका किसी पर्यायसे उत्पाद, किसो पर्यायसें विनाश होता और 
!' किसी पर्यायसे प्रौव्ययत बना रहता। इतनी ही वस्तु है और वह स्वयं परिणमता हुआ है। 
क्‍ । । प्रति क्षण-क्षण वह परिणमता ही रहता है, श्रमुक समयका जो परिणमन है उसको उत्पाद 
पे और उसीको विनाश कहते है । 
की । श्रभावंकानतका प्रतिषेध--वस्तुत्तः विनाश और अभाव सर्वेथा अ्रभाव रूप नही हुमा 
हि ५5: ! करता किन्तु किसी कि सद्भावरूप होता है । जैसे किसीने कहा चौकीपर समयसार रखा होगा 
। उसे उठा लावो, उस चौकीपर समयसार था ही नहीं | तब वह कहता है कि वहाँ समयसार 


नही है, उसे वहाँ समयसारका अभाव दिखा हैं क्या ? समयसारका अ्रभाव चौकीके सद्भावरूप 
पडा अर्थात्‌ समयसाररहित चौकीका नाम समग्रसारका अभाव है| क्योकि जिसके समयसार 


का अभाव समभमे आया उसके दिमागकी हृष्टिको देखो कि उसके कैसे समभमे आया अभाव ? 
ऐसे ही समभमे ग्राया कि जिस आधारमे समयसार उसे न मिला वह आधार देखा तब समय- 
सारका अभाव उसने कहा । इसलिये भ्रभाव किसी पदार्थके सद्भावरूप हुआ करता है तब 
पर्यायंका विनाश ऐसे दूसरी पर्यायका सद्भावरूप हुआ करता है | देवपर्यायका उत्पाद ही 
मनुष्यपर्यायका विनाश कहलाता है । जिय क्षणमे प्रथम ही प्रथम देवपर्यायका सद्भाव हुआा 


उस अवस्थामे मनुष्यपर्यायका अभाव कहा जाता है। 
उत्पादव्ययक्नौष्यका एक ही समय--वस्तुके उत्पादव्ययश्रौव्यकी एकमे स्थिति है । 


स्थिति है उसका नाम ही उत्पादव्ययभ्रौव्य है कि प्रत्येक समय स्थिति सामान्य रहे, इस तरह 
वस्तु उत्पादव्ययक्रौव्य है । प्रौव्य वह होना कहलाता है कि पत्येक समय स्थिति सामान्य रहे। 
। इस तरह वस्तु उत्पादव्ययश्नौव्यमें गुग्फित है और जितने गुण है उतने ग्रुणोका उत्पाद और 
। उतने ही गुणोका विनाश और उतने ही गुणोका श्रोव्यभूत ही वस्तु है। इसलिये वस्तु अने- 
ल्‍ कान्तात्मक है । अनेकान्त समभनेके लिये ज्यादा कठिनाई नही पडती । प्रत्येक वस्तु अनेकान्त ही 
(॥| | स्वरूपमे दिख रही,है । लोकव्यवहार्मे एक मनुष्यके लिये पिता, पुत्र, मामा भानजा ग्रादि 
|, | रिश्तोका उपयोग किया जाता है | प्रतीत होता है कि उस मनुष्यमें मामापन भी है, भानजा- 
हा पन है, पुन्रपन भी है। ऐसे-ऐसे कितने धर्म मनुष्यमे है, परन्तु कोई एक श्रपेक्षासे ही सारेके 
। सारे रिश्ते मान ले, लडकेके ही सारेके सारे रिश्ते मान ले तो वह विरोध खा जायगा । जितने 
धर्म होते उत्तनी ही अपेक्षायें होती हैं । जितने गुण होते उतनी ही दृध्याँ होती है । एक बार 
बनारसमे गगादास नामके पडित रहते थे । वह सभी सिद्धातके बडे पारगामी थे । जैन सिद्धान्तो 
| को पढनेका मौका मिला, सो उन पग्रच्थोकी छाप पड गई। जिनसिद्धान्तके ग्रल्थोको पढनेकी 
स्वाथियोके यहाँ बहुत तेज मनाही है । क्योकि जैनसिद्धान्त सरल सत्य सीधे रूपमे रखे हैं । 


जो ठीक जल्दी सच्ची समभमे कारण हो जाते हैं । इसलिये यह डर लगता कि कही पढकर क्‍ 
रके कारण जैनसिद्धान्तको पढ़नेकी 
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मनाही है। पर जैनसिद्धान्त यह कहते है कि दुनियांके जितने सिद्धान्त है तुम सब॒ सिद्धान्त 
को पढो, सब धर्मके मत खूब पढो, सब मतोको पढ़ो और उस मतमें दोष देखनेकी दृष्टिसे न 
पढो, सब मतोंका अध्ययन करो और उस मतके गुणको देखो । दोष हो तो दोष भी समभो, 
अपनेमे वह दृष्टि लेवो कि इसके सिद्धान्त किस हृष्टिसे ठीक बैठता है ? 
सिद्धान्तोंका सिद्धान्तरशेकोंकी दृष्टिसे दर्शनका यत्तन--जगतमे जितने सिद्धान्त है 
किसीका सिद्धान्त सवंथा असत्य नहीं है, किसी हप्टिसि इनका सिद्धान्त -ठीक, किसी दृष्टिसे 
इनका सिद्धान्त ठीक नही । जगतके जितने सिद्धान्त सब दृष्टिमे ठीक है, परतु आचार विचारकी 
श्रभी बात नही कहता हु । जिसमे आप यह शका करने लगें कि बलि करना कौन तरहसे 
ठीक है, हिंसा करना कौन तरहसे ठीक है ? ये कार्य स्वरूपके नही है। हम तो सिद्धान्तकी 
बात कहते है, द्रव्यके स्वरूपकी बात कहते है । द्रव्यमे कि किनने क्या स्वरूप जाना, क्यो स्व- 
रूपदे खा, उन्होंने दिमाग लगाकर वस्तुमें जो स्वरूप जाना वह उसका गलत ख्याल करके नही 
जाना । किस हृष्टिसे जाना-इसको पहिचाननेकी श्रावश्यकता है । जितने बडे ऋषि हुए कपिल 
हो या और कोई, उन्होने मोह छोडकर अपनी बुद्धिके श्रनुसार द्रव्यके विषयमे जो निर्णय 
किया वह निएछल किया । तपस्वी हुए उन्होंने घरका मोह छोडा, धन वभवका मोह छोडा, 
जगलोके बीचमे साधना कर रहे थे, द्रव्यके स्वरूपका विचार कर रहे थे, अपनी बुद्धिके अ्नु- 
सार निष्पक्ष होकर द्रव्यकी खोज कर रहे थे । उनके सामनेकी स्थितिको देखकर आप विघारे 
इन्होंने अपनी बुद्धिके द्वारा द्रव्यके विषयको-सममभा वह गलत नही समझा । परन्तु यह देखो 
उन्होंने उस समय क्या दृष्टि बनाई होगी ? 
 निरूपरोंकी दृष्टि व लक्ष्यकी हढ़ता--आप भी श्रनुभव करके देखो । आप जब किसी 
द्रव्यका वन करनेकों चाहते है, किसी द्रव्यको खोजना चाहते है तो आप अपनेको एक दृष्टि 
मुरुप बनायेंगे । उन्होंने जो वर्णन किया उसके करनेमे कौनसी दृष्टि मुख्य बनाई थी ? जिस 
दृष्टिको लिकर उन्हें ऐसा जचा, बस, उस हृष्टिको जानने की श्रावश्यकता है । उस दृष्टिसे 
उस द्रव्यको देखो जिस हृप्टिसे उन्होने द्रव्यकी देखा । उस हृष्टिको मुख्य करके देखो आपको 
कही गलती भी नजर नही आयमीं, द्रव्यस्वरूप भी समभमे आरा जायगा । इसका यथार्थ निरू- 
पण स्याहादने किया, जैसे सूर्य और सुर्यकी किरणों । सुये सबका समूह रूप समझो और एक 
एक किरण जैसे कि ये दिखती कि छूट रही हो, हाँ वस्तुत सूर्यकी बुछ भी चीज सूर्यसे बाहर 
नही है, चमकत्ते हुए सूक्ष्म सघ किरणएरूपमे दिखती है, मूल जो सूर्य है । वह सब किरणोको 
पकड़े हुए है । जिस एक २ किरणको छोडे हुए है वह एक-एक है किरण है; स्थाह्मद सव दृष्टि 
को पकड़े हुए है और इस स्याह्वादकी जो एक किरण निकले वह ह्वैतवाद अद्दैतवाद अनित्यवाद 
क्षणिकवाद आदि अनेक हृ्टियाँ है । द्रव्यके रवरूपको व जो और लोग कहते हैं उनकी हृप्टि 
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| 
| 
। को पाकर अपना, समान्न]न्‌ करो |सर्वरूपसे जो द्रव्यत्वकूप जद्धता है, प्रमाणसे वैसा निश्चय 
| करलो.। वैसा तिश्चय करनेके ब्राद फ़िर श्रापकों अपना ख्याल करनेके लिये जिस भावकी 
|. । दृष्टि चैतन्य है श्राप उस चैतन्यहृप्टिका ही अवलबन लेक़र-बैठ जायें । स्वरूपके उपयोगमे 
| पर्याय निर्मल होगा और स्वयंमे श्राप चैतन्यमयः कारणसमयसारके , भ्र्ुरूप विशिष्ट हो 
। जायेगे | +ई- ३ भरे कै» 7. # भर 
| + पसयलारकी त्रूप्यताका वर्शान--यहाँ 'इस उत्पाद व्यय, श्लौव्यके विपयमे अ्रनेकान्त 
। के विषयमे प्रकरण चल रहा है और वतलाते है कि प्रत्येक द्रव्य प्रौव्यात्मक है । कोई भी 
॥$॒ पदार्थ ऐसा बतलाञ्ो जो उत्पाद व्यय ध्रौव्यसे रहित हो ? कोई, भी नही है । तब, भ्रच्छा, वह 
३ दुद्ध श्राृत्मा है तो उसमे भी उत्पाद व्यय ध्रीव्य तीनोंके तीनो पाये जाते है,। यह तो उत्पाई, 
' व्यय ध्रौव्य द्रव्यका लक्षण है । आत्मामे, भी उत्पाद है व्यय है और प्रौव्य, है। ,श्रव वह, 
क़िस्‌ तरहसे है, जिस समयमे वह आत्मा शुद्ध हुई है, उसके पहिले क्षणमे कारणसमयसारकी 
हर प्रक्रिया थी । कारणसमयसार दो प्र॒कारका होता, है, , द्रव्यकारणसमयसार एक पर्याय कारण-, 
समयसार | द्रव्यकारणसमयसार तो ,अ्रनादि अनन्त होता है। पर्यायकारणसमयसार कार्य- 
! समयसारके उत्पन्न होनेके प्रधम समयमे पहिले क्षणमे हुआ - करता है और कार्यसमयसारके, 
! उत्पत्तिके क्षणमे, कारणसमयसारपर्यायका नाश हो ज़ाता ,है, तो क्या हुआ कि जिस समय 
उस शुद्ध क्ञात्माको शुद्धता प्रगट हुई अर्थात्‌ शुद्ध आत्माका रुचि करना, शुद्ध आत्माका अनुभव 
हे करना, शुद्ध झ्ात्मामे निश्चल श्रनुभव करना यह हुआ कारणसमग्रसारकी पर्याय । यह कारण- 
ही समयसारपर्याय मोक्षमे तो नही होता किन्तु अहँतके वलीके प्रगट रहती । अरहतदेव विवक्षा- 
| वश कारणसम॒यसार व कार्यसमयसार|द्वोनो ही है । कार्यसमयसारपर्याय तो कार्यसमयसारकी 
पर्यायका उत्पाद हुआ और जो पूर्वपर्याय काएुणसमयसार थी वह-विनष्ट हुई | प्रगट दोनो 
पर्यायमे परिणमने वाला,श्रात्मद्रव्यू ही हुआ्ला॥ क्योंकि वह.एक पदार्श है। इस प्रकाससे उस , क्र 
शुद्ध अवस्थामे भी उत्पाद ,्यय भव्य ऐसा रहा, |, यह उस समग्रकी बात है कि जिस समय 
वह बुद्ध, होता है,। शुद्ध होनेके बाद क्या; उत्पाद व्यय श्रौव्य रहता, ग्रह बात यहा नही भ्राई । . 
यहा तो सिफे उस क्षणकी बात कही जा रही है, जिसमे शुद्ध, श्रात्मा होता है। शुद्ध होनेके . 
बाद भी,निरन्त्र उत्पाद व्यय चलता' इहता है, वह, इसी अकारका समान कारणसमयसार ' 
पर्योयका' ता !, कार्यंसमयसार॒का उत्पाद और द्ोनोके अन्दर आत्मा द्रच्यका रहता। यह 
उत्पाद ,व््यय' प्रौव्य:क्ार्मंसमयसारका। प्रथम क्षणका है।। मोक्षमागंका नाश मोक्षका उत्पाद 


- द्वोनोमरे श्रात्मांका बना रहना) उत्पाद्न/व्यय प्रौव्य है ।... हे रे 
- - जिस समय मोक्ष (दोता है' उस समयमे मोक्ष पर्याय तो प्रगठ होती और मोक्षमा 
पर्याय नष्ट<>हुई, जिस जगह) जाना हैं उम्त जगह प्रहुचज्ेंपर ;रास्ता, खत्म हो जाता है, इस तरह , 


न । 
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मोक्षमें पहुचने पर मोक्षमार्ग नष्ट हो जाता है और मीक्ष अवस्था प्रगट हो जाती है। मोक्ष 
सम्यख्दर्शन, सम्यग्शान, सम्यंक्चारित्रकी अधुरी अ्वस्थाका त्ञाम है, और रत॑नन्रयमय पूर्ण धर्म 
मय वस्तुका नाम मोक्ष है, जिसके आगे कुछ भी-न 'चलना पड़े उसे कहते है' मोक्ष या परमपद 
या मजिल पाना । यदि और भी चलनों बाकी है 'तो“उसे रास्ता, ही कहेगे । इसलिये चौथे 


' शुण्स्थानसे लेकर १४वें गुणस्थान तक मोक्षमार्ग कहलाता है और जहाँ १४ वा गुरास्थांन 


ज््ढ 


छोड दिया उसे 'कहते है मोक्ष । इस तरह शुद्ध श्रात्माके विषयमे, उत्पादेव्यय द्रव्य खोजनेकी' 


बात कही जाती है । घुद्ध आत्माके अन्दर भी; उत्पादव्यय भ्रौव्य जैसी तीनों जो 'द्रव्यके लक्षण 


को प्राप्त है होना बहुत जरूरी' चीज है । ऐसा सद्भावात्मक शुद्ध आंत्मद्रव्य स्वयभ्ु है। 
: 5 स्वभावमांहात्स्य--ज्ञोनका स्वश्ञाव जानना है तो जानना क्‍यों है ? यहाँ किसीनें 
उसमे वस्तुओको जानना -लगा दिया: है, पहिले यंह' तो. निर्सयं>कियां (जाय उसमे जानना, यदि 
लगाया तो ,जामना/लगाने>वाला रव्यज्ञानमात्र अनुभवमे है अ्रथर्वों नही । यदि स्वय जानने 
वाला ज्ञानमय हैं जिसने कि जानना ज्ञन्तको लगा दिया 'तो यह बात अ्रविपरीत है कि स्वरूप 
ज्ञान ज्ञेयाक्रारके- उपयोगसे ,निवेत्त होता हुआ .है +' पुनः एक वस्तु दूसरी वस्तुको कुछ नही दे 


* सकंती/॥ * झस' तरह -ज्ञानमात्रमें/तो अन्यकी जाननेका विकल्प नहीं, गुणपर्यायकी अपेक्षा भी 


ग्रन्यके ज्ञान, देनेकी ताकत नही है । यदि वह ज्ञानंमात्र-दर्शामे नही है-व हुआ भी नही है तो 
व्यवेहारसे जाननंपन /ही' उसका' श्राशय समफ्के । जिस पदार्थोके' जीनमेका बल ही नही उससे 
यहा ज्ञान आ जाय यह ब्रिल्कुल अ्रसभव है । जाननमात्र तो ज्ञांनका स्वभाव है परन्तु परको 
जानना यह औपचारिक कथन है । ज्ञान अपनी ही वृत्ति करता, पंरकी नहीं, वैसे तो ज्ञानमैं 
ज्ञेयाकार श्राता-है और आते ही ज्ञेयाकारको ज्ञान लौटा देता हैं ॥" व्यह लौटानेंकी * क्रिया 
निरतर रहती- है ।“इस कारण यह मानना “होगा कि “ज्ञानका स्व॒भाव स्वय जानना है वह 
पदार्थोकों जानना किसीसे उधार नही लेना है किन्तु * ज्ञानका स्वभारव॑जाननेका है । स्वभाव 
परकी 'अप्रेज्ञा ही नही रखता । जो'पर्याय परकी अपेक्षो रखता वह. पर्याय .वस्तुकी स्वाभाविक 
नही कहलाती /इंस समयका -जो हमारा ज्ञांन है “यह उत्पत्तिमे परकी -अपेक्षा रखता । र्श्स 
लिये यह ज्ञान जों विकासको प्राप्त हो रहा है. वह स्वाभाविक नः समझा ज़ाय । यद्यपि वह 
ज्ञानस्वभावके ज्ञानका ही परिणमन है परच्तु' जिस सीमाको लेंकर ऐसी अस्प॑ष्टताको लेकर 
जो ज्ञान, है ऐसा” ज्ञानविकासः हमारा रवभाव नहीं'है। ज्ञानका रवभाव जाननेका हैं और 
यह ज्ञान इन इन्द्रियोसे विकल्पित पराधीन होकर भी जाननेके स्वभावकों नही छोडता है। 
इसलिये हमारे उस छोटे छोटे ज्ञानमे भी हमे ज्ञानके स्वभावकों बल देना चाहिये । हमे जान- 


. केए परोघीनताका बल नही देता चाहिये अर्थात्‌ इतनें परतंत्र होकर' भी हम ज्ञानी बन॑ र 


यह हमारे स्वभावका माहात्म्य है । 
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ज्ञानावबोधकी शिक्षा--इस ज्ञानको समभनेके लिये प्रत्येक पदार्थमे प्रत्येक घटनाओं 
से हम शिक्षा ले सकते हैं। इस पराघीन ज्ञानके श्रन्दर हम ज्ञानस्वभावको सीख सकते है। 
हमारे समभमे आने वाले राग आदि भावोसे अपने ज्ञानस्वभावकी शिक्षा ले सकते है। वह 
वीसे ? देखो एक कमरेके अन्दर यदि दीपक प्रकाशमान है व हम ऐसे आडेमे बैठे कि हमको 
दीपक नही दीख रहा परन्तु कमरेमे रहने वाले पटपर यदि पदार्थ दीख रहे हो वह दीखने 
वाले पदार्थ स्वय ही यह बात सिद्ध कर देते हैं कि यहां दीपक है । इसी तरहसे इसमे ये राग 
क्रोध मान माया लोभ जो प्रतीत हो रहे हैं । यह राग आदि इस बातको सिद्ध कर देशे हैं कि 
यहाँ कोई ज्ञानमय तत्त्व है। यह राग्रादि भाव हमारे ज्ञानमय तत्त्वको सिद्ध कर देते हैं। यह 
शरीर हमारे ज्ञानमय तत्वको यदि जानना चाहे तो सिद्ध कर देता है और कोई शरीरमे 
रमना ही चाहे तो सिद्ध नही होता । बच्चेको पढाया जाता, जीव वस्तु किसे कहते हैं ? जो 
चलता फिरता खाना ढूढ़ता हो वह जीव है । यद्यपि सृक्ष्महष्टिसे यह लक्षण असत्य है तो भी 
जीवके सद्भावसे शरीरमे ऐसी क्रिया हो पादी है । शरीर है इसमे तो ये चेष्टाएँ नही होती, 
इसलिये इन चेष्टाओके हारा शरीरका नही किन्तु ज्ञानमय त्तत्त्वका अनुभव कराया ।. : 

ज्ञानके रुचियाको ज्ञानका लाभ--जो समभना चाहे उसे श्रनेक उपाय है, जो न 
समभना चाहे, उसे साक्षात्‌ तीर्थकरका मिलन भी उपाय नही है । जो अपनी सुमतिसे रहना 
चाहे अपने भ्राचरणसे रहना चाहे तो वेश्याका बाजार भी शिक्षा देने वाला है और जो कुमति 
से रहना चाहे, दुभावसे रहना चाहे, तो उसके लिये मदिर भी अधर्मसे नही बचा सकता है । 
धर्म अधर्म निश्चयसे बाह्य पदार्थोसे सम्बन्ध नहीं रखता। वेश्याको देखकर ज्ञानी जीव इसी 
को विचारे और देखे तो सही यह है कि चैतन्य तत्त्व उसके श्रच्दर भी है, सदा प्रकाशमान 
भाव यह है इसने एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय आदि अनत पर्याय व्यतीत करके कितना ऊचे पदको 
पा लिया है इतना ऊचा पद पाकर ? अपनी द्रव्यहृष्टिको भूलकर पर्यायबरुद्धि करके श्रपने 
चरित्रको खराब कर दिया, दुर्गतिका बीज बो दिया है, श्रादि बातोका विचार कर ज्ञानी जीव 
अपने ज्ञानस्वभावसे वहाँ भी विचलित नहीं हो सकता । कदाचित्‌ वेश्या दिख भी जाय तो 
उसके जानमे फरक नही आ सकता। हाँ उसे इच्छासे देखा भाला तो उसके प्रगट दुर्भाव 
सिद्ध है, इसके अदर दुर्भावना सिद्ध है । हम तो ज्ञानवानकी बात बतला रहे कि ज्ञानमे इतना 
श्पूर्व बल रहता है, जिसे खोटे प्रतिकूल बाह्य साधन भी मिल जायें तो भी अपने स्वभावसे 
चलित नही होता श्रौर किसीके कुमतिकी आदत है तो मदिरमे भी बैठा बैठा किसीका रूप 
देखता है वहां पाप कमा लेगा । अस्तु | तो यह ज्ञानस्वभाव श्रात्माका पराधीनता रवभाव 
नही है । यह परकी श्रवेक्षा नही रखता । यदि परकी श्रपेक्षा नही रखता तो इन्द्रियोंके बिना 
ज्ञान आनंद नियमसे होता है । | 


रह 
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ज्ञानवृद्धिके साधन--ज्ञान बढानेके बुद्धिगत ये साधन है कि मंदकषायी बनो । कषाय 
से ज्ञानकी वृद्धि नही होती । दूसरेके ज्ञानमे मात्सर्य न कर, ज्ञानके प्रचारमे अ्रपनी शक्तिके 
अनुसार सहयोग दें, ज्ञानी जीवका सत्कार आदि देखकर प्रमोदभावना करें और निरन्तर पर- 
पदार्थसे लक्ष्य हटाकर निरंतर अपने आपके ज्ञायकस्वभावमे अपना लक्ष्य रखे, जिस गुस्से बात 
सीखी हो उस गुरुके नामको न छिपावें, किसीमे ज्ञानकी बात आती हो ज्ञानका साधन लगा 
रहता हो उसमे अतराय न डालें, यह सब यदि व्यवहारमे उतरे तो इसके ज्ञानकी वृद्धि नियम 
से होगी । ज्ञान जितना रटनेसे पैदा नहीं होता जितना अपने श्रापकी सभाल करनेसे ज्ञान प्रगट 
होता है । दो बच्चोकों स्कूलमे पढने भेजा, एकको रटनेसे याद नहीं होता, एकको एक बार 
पढ़नेसे ही याद हो जाता है । यह ज्ञानकी वृद्धि बाह्य रटनेपर श्रवलबित नही है, यह तो 
ग्रात्माके स्वच्छु भावमे अ्रवलबित है, क्योकि ज्ञान तो प्रात्माका स्वभाव है यह स्वभाव व यदि 
आचार व्यवहार ठीक है तो वही स्वभाव प्रगट होता है, ज्ञान और सुख कैसे होगा ? जो 
परोपकारी रहते परमेष्ठीकी भक्ति रखते, जिनके भाव कोमल होते है, जिसकी नीति ठीक रहती 
है इस कारणसे उनके ज्ञानकी वृद्धि होती है । यह ज्ञान आत्माका स्वभाव है श्रात्माके स्वभाव 
की श्रोर जो कि उन्मुख प्रगट हो जाता है आनद भी शआरात्माका स्वभाव है । जो आ्रात्माके 
स्वभावकी ओर ढला उसका ज्ञान व आनद भी प्रगट हो जाता है, इसी तरह स्वभाव भी पर 
की अपेक्षा नही रखता । इसलिये इन्द्रियातीत श्रात्माके ज्ञान और आनद पैदा हो जाता है । 
श्रतीन्द्रिय श्रात्माके शारीरिक दुःखका श्रभाव--शुद्ध भ्रात्मा इन्द्रियसे रहित है । इसी 
कारण शारीरिक दुःख उनके नही होता । शकाकारने यह शका की है कि जिस शुद्ध श्रात्माके 
इन्द्रिय नही होती उसके ज्ञान और सुख नही होगा ? परतु यहाँ तो यह कह रहे है कि उनके 
ज्ञान, उनके पूर्ण सुख तथा शारीरिक सुख दु.ख रूप आकुलताका अभाव इस कारणसे है कि 
उनके इद्रियां नही है । जब तक इद्वियोका ही काम है, इन इन्द्रियोका ही व्यापार है तब तक 
यह जीव दुखी ही रहता जिन जीवोके ये हत्यारी इन्द्रिया जीवित हैं । जीवोको दु ख विपयके 
कारणसे नही किन्तु मोही जीवोके स्वभावसे प्राकृतिक है'। कुछ यह बात नही कि बाह्य परके 
कारणसे ऐसे उनके परिणमनसे ऐसी वाछा है इसलिए दुख हो रहा है, बाह्य बातसे दुःख नही 
होता १ बाह्य पदार्थ दुखी नहीं करते । यह दुःख जीव स्वय अपनी कल्पनासे कर रहा है । 
यही कारण है शुद्ध श्रात्माके इन्द्रिया नही है । सो इन्द्रियज सुख दु ख नही हैं । ऐसी बात 
आचाये कहते हैं, ऐसी बात अपने अन्दर भी सोचते है, ऐसी बात अपने अ्रन्दर भी बनाते हैं । 
ज्ञानस्वरूपके ध्यानका अनुरोध--अपने भी ध्यान करने बैठो तो उस ज्ञानस्वरूपका 
घ्यान करने बैठो जो स॒हुज ज्ञानका स्वरूप है, केवल प्रतिभासमात्र भ्रथात्‌ जानना ही है । 
जानना तत्त्व ऐसी..स्थिति रखता जैसा कि ऋप बाजारमे जा रहे हो, ५० देहाती आपको 
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दिखाई दिये । आप किसीको जानते ही नही और यदि इनमे कोई मित्र जा रहा है वह मिल 
जाय तो उसको हृढ करके जाना और विशेषतासे जाना तो उसके जानने और देहातियोंके 
जाननेमे ज्ञानकी वृत्तिमें कितना अन्तर है ऐसा जानना जिससे देहातियोको जान लिया । ऐसा 
जानना तो कुछ जाननेकी जात है । जैसा कि मिन्रकों देखा, देखनेमे कुंछ ग्रद्धता हो गई, यह 
तो अत्यन्त स्थूल बात है, जाननमात्रका तो कोई दृष्टान्त नही । यदि जाननेमे कुछ राग हों 
गया तो यह जानना नहीं । यह राग सहित जानना रहा । ज्ञांव वह है जिसे परका जानना 
तो रहा, परन्तु केवल प्रतिभास करे उसके साथ रागादि भाव नही हो । ज्ञानी जीव जानने 
स्वरूपको ऐसे सामने देखता है कि जाननेका स्वरूप ही यह हुआ करता । केवल जाननेमे 
केवल प्रतिभासमें जो स्थिति रहती है ज्ञानीके, ज्ञानको उनका पूर्ण अ्रनुभव है । इस बातको 
सामने रख लिया । जिसे कलकत्ता दिख गया चर्चा भ्राते ही सब चीजें उसके सामने झा जाती 
है । जिसने कलकत्ता नही देखा, कोई कलकत्ताकी बात सुनाये तो कल्पनासे सोचता है परन्तु 
सही स्पष्ट नही झा सकती । ज्ञानी जीवने ज्ञानमात्रकी स्थितिका अ्रपता आशिक रूपसे ही 
सही अनुभव किया । इसलिये जब यह अनुभव करने बैठता, ज्ञानमात्रमे स्‍्वयको सोचने बैठता 
तो उसके सामने वह स्थिति रहती है कि ज्ञानका स्वभावमात्र इतना है | ऐसे ज्ञानके स्वभाव 
को जानने वाले उसीसे लीन रहने वाले को शारीरिक सुखका पता नही हो सकता | यहा 
शुद्ध आत्माके शारीरिक सुख दु खका निषेध करके, आरात्मीय सुखकी प्रतिष्ठा की जा रही है, 
सो शुद्ध आत्मामे सुखकी प्रतिष्ठा करना यह काम नहीं समभना, किस्तु अपने आपके सुखके 
सुखसे लगाये हुए अपने भ्रापमे प्रतिष्ठा करनेकी बात कही जा रही है । 

स्वकीय अ्रवलम्बनपर बल--दूसरेके सुखवी चर्चा करके हमको क्‍या मिलता है ? 
भगवानके अनन्त ज्ञान दर्शनकी बात करके हमको क्या मिलता है, भगवानके बडे बडे अद्भुत 
गुणका वर्णन कर करके हमको क्या मिलता है ? मिलत्तां भी है, नही भी मिलता । जिन 
गुणोका हम वर्णन कर रहे हैं, जिव स्थितियोकों हम सोचते हैं उत स्थितियोको उन ग्रुणोको 
अपनेमे सन्धिया करते हुए कर रहे है | तो तत्त्व मिलता है और अपने आपमे सन्धि न करके 
अपने आपमे उन गुणोको नदारद करके । यदि कोई स्मरण कर रहा है तो पता नही उसे 
क्या नौकरी दी जा रही है जो इस प्रकारकी नौकरी बजाता है तो हम जानते है कि उसको 
वैभवकी चाहकी नौकरी मिल रही है । उसका वेतन जो मिल रहा है उस परमात्माके स्मरण 
से वह कया वेतन ले रहा है ? धन पुत्र मित्र श्रादि इसकी चाहकर वेतन ले रहा है, इसमे 
मिलता क्‍या ? ससार कलक । मोहके कारण, परमात्माके गुणोका ध्यान करनेके लिये वह 
मोही व्यथें परिश्रम कर रहा है और अन्तर, आत्माका ज्ञान जो अच्तरगके ज्ञानके भावमे से 
उठकर परमात्माक्रे रवरहूपका अपने आपके स्वरूपका स्मरण करता है; वह अपने झ्रापके श्तु- 
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भवके लिये करता है । इस कारण भगवानके सुखोका पर्यायरूपमे स्मरण तो अपना हैी। काम 
करना ही कहलाता है । च्स्ज..+ 
रागहेषसे शुन्यकी हृष्टि--कोई कहते कि भगवानकी पूजा करने चलो । यहाँ यह नहीं 
कहते कि भगवानकी मूर्तिका सहारा लेकर अपनी पूजा करने चलो । यदि ऐसा कहते होते 
तो उद्देश्य जल्दी न भूला जाता । पूजा करना तो भैया | सच्ची यह है कि शुद्ध श्रात्माको 
रागद्वेषादिसे शून्य देखले | यह शुद्ध आत्मा--राग, हेष, क्रोध, मान, माया, लोभसे शून्य | 
यह आत्मा--इसको शारीरिक सुख दुख नही । आंत्मतत््वको समभने वालोके द्वारा आत्म- 
तत्त्वके स्वरूपकी चर्चा सुनकर कुछ उस आत्मतत्त्वके समीप पहुचकर विचार करते है कि इस 
आत्मामे तत्त्व क्या है तो देखा कि यहाँ तो कुछ नही ठहरता, सो कितनोने तत्त्वोपप्लव कह 
दिया । कितनोंने जाना कि यह तत्व शून्य तो है किन्तु अध्यात्म तत्त्वकी श्रोर बढ़नेमे दर्शन 
शास्त्रमे आगे बढनेपर, भूमिकामे उसके बाद भूमिका यह आती है ऐसा मालूम होता है कि 
कुछ नही यह तो शून्य है आत्मा । रागादि भी स्वभाव नही है, ऐसा जानना भी उसका 
स्वभाव नहीं” इस तकके बाद सामान्य प्रतिभास रह जाय तो क्‍या रह जाय वहा ? कक्‍्योंकी 
बात नही उठती, इसलिये मालूम होता है कि यह शून्य है | इस हृष्टिको लेकर शून्याहँतवांदी 
ने अ्रपने शुन्याहैतवादके मतकी प्रतिष्ठा की है। 
ब्रह्मतत्व--शून्याह्ैतवादसे जरा ऊचे उठे तो ऐसा मालूम पडता है कि ऐसा नही कि 

कुछ भी न हों, किन्तु प्रतिभास है, प्रकाश है, एक व्यापक ज्योति है और कुछ नही है । शून्यसे 
उठकर प्रतिभास तक आये तो यहा देखा प्रतिभास ही मालूम हुआ, जिसे कहते है प्रतिभासादवैत 
प्रतिभास तो हुआ परन्तु वह न्‍्यारा है या एक इस विकल्पके बाद उत्तर पाता है कि प्रतिभा- 
सैकत्वाहैत है। अ्रब और कुछ विकल्प चला, तब देखता है कि प्रतिभास तो हुआ, पर वह 
प्रतिभास केवल हुआ ही नहीं किन्तु उसमें जानना पाया जाता है । इसलिये प्रतिभास प्रतिभा- 
समात्र ही नही किन्तु वह एक ज्ञानस्वरूप है ,उसे कहते है ज्ञानाह्वैत । ज्ञानाद्वैतवादकी हृप्टिमे 
यह बात आा गई कि यह कुछ नही, यह ज्ञान ही है । ज्ञानमे श्राया तब तो यह है उसमें नही 

ग्राया तो कुछ नहीं, सारे पदार्थोंमे ज्ञान ही ज्ञान है, जगत ज्ञानके सिवाय दुनियामे कुछ नहीं 
है । वह ज्ञेयका अभाव करता है और अ्रपनेमे सब देखता है। श्रध्यात्म घर्चाओकों सुनकर 
और अपने स्वयके दिमागसे जो व्यवहार तत्त्व देखता है तो क्रमशः उसे कुछ कुछ भ्रधिक 

ग्रधिक समभमे ञ्राता जा रहा है कि चीज क्या है ? ज्ञानमय सारा जगत । फिर यह विचा- 

रता है--यह सारा जगत ज्ञानमय तो है, पर यह ज्ञान क्‍या निराधार है ? क्‍या किसी वस्तु 

के बिना है, वयं। यह जगतमे है, ऐसा ज्ञान क्या है जो किसीके रूपमे नहीं है, जिसे कोई ह 
_ आधार नही श्र कोई $विकरण नही, ऐसा ज्ञान कहा रहता है ? कैसे रहता है ? क्‍या 
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चीज है ? तो वह सोचता है कि नही, शान किसीके सद्भावमें है वह चीज है, ब्रह्मज्ञान बिना 
वह केवलज्ञान कैसा ? वह निराधार नही, वह ज्ञान कल्पनामात्र नही किन्तु वह ज्ञान जो है 
वह एक साधार है । द्रव्यमें है वह चीज है एक ब्रह्म | श्रब वह जगतके इन पदार्थोको सबको 
ब्रह्मके पर्यायरूपमे देखता है कि ये सब ब्रह्मकी पर्यायें हैं, ये सब ब्रह्मके विकार है, यह सब 
तो कुछ भी तत्त्व नही हैं, यह सब ब्रह्मका विकार है, यह सब झ्राल्माका विकार है, यह सब 
जीवका विकार है । इस ब्रह्मसे बढ कर और कुछ तत्त्व नही है । 

प्रह्मविकार--देखो ये दर्शनवाले जिस जगह जिस तत्त्वको पाते हैं वह तत्त्व वहा 
उनकी दृष्टिमें है और उसे जिनधर्मकी एक्नयकी हृष्टिसे देखों। उस हृष्टिसे वहा सत्य 
जचता है ग्रसत्य नही जचता है | यह जीव विकार है यह असत्य नही है । हमे यह बतलावो 
कि एक काच इस धातुमे पहिले जीव झाया और यह काच बन गया हो, श्राप इसे सिद्ध कर 
सकते है | यह बिना शरीरके ही आ जाय या श्राया हो, यह किसी जीवके सबध बिना काय 
बनी हो और इसने बिना जीव सबंधके यह शक्ल पा ली, यह सिद्ध कर सकते हैं ? नहीं कर 
सकते । बतलाझो कि यह काच कहाँसे आया ? फला कम्पनीसे आया । उसने कहासे मगाया ? 
उसने जमीनमे जो धातु थी उससे तैयार किया । तो वह घातु क्या चीज थी वह पृथ्वीमे था 
पृथ्वीकायिक जीव वहां श्राया काच जीवसे बना था । जीवके निमित्तसे यह बात प्रगट होती 
है । यह कपडा जीवका विकार है, यह ककड जीवके विकारसे बना, यह छोटे छोटे ककण जो 
बन गये वे जीवके भूत सबन्धसे बने है । यह रंग क्या चीज है ? जगत के दिखने वाले जितने 
पदार्थ है उन पदार्थोमे पहिले जीवका सम्बन्ध था तब यह बढा । यदि जीव न श्रावे तो कोई 
यह या और चीज बन सकती ? नहीं । यह पानी भी कर्मा नहीं बन सकता, यदि जीवका 
विकार पानी नही होता । यहा विकारके मायने जीवके निमित्तसे होने वाली पर्याय है, पानी 
भी लो, जीवका विकार न मानो कहासे लावोगे ? जो पानी श्राप लेवो वह चाहे घुद्ध किया 
हुआ लावो, प्रासुक लावो वह पानी जीवका ही विकार तो है। उस पानीको जीवने तो शारी- 
रिक रूपसे स्वीकार तो किया था, तब वह पानी बना जीवके विकार विना रोटी तो बनाग्रो । 
कहाँ बनाझ्ोगे श्राग पर बनाझोगे, विकार हैं | कपडा पहनोगे तो कहासे पहिनाभ्रोगे | तो जो 
हम पहनते हैं जीवका विकार था । सब जो भी दिखती है वह सब जीवके निमित्त विकारमे 
आई । नही तो बन नही सकती, शकलमे नही भ्रा सकती । इस जगतमे जो कुछ है वह ब्रह्म 
का विकार है, वह ब्रह्म भाव सब कुछ है । 

निर्वाणशका अ्रध्यवसाय--शुन्यसे उठकर यहाँ तो श्रागे--यह वात वहाँ तक सत्य 
निकली ? पहिचान लिया, अव उस ब्ह्मको द्रव्यहप्टिसे देखो । भावदृष्टिमे से ंखों सो कुछ 
हाथ न लगा अर्थात्‌ यह आत्मभाव इृश्सि सीमित नही, यह आत्मा भाव हृष्टिमे व्यापक है, 
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असीमित है। इसलिये भावमे हृष्टिमें ब्रह्मको देखा तो अ्रपना सारा जगत ब्रह्मस्वरूप मालूम 
पडा सो भी उप॑चारसे । यदि द्रव्यहृष्टिसे पृथक्‌ पुंथक्‌ रूपमे देखा तो अनन्त आत्माकी सत्ता 
बन जाती । जो बात आती है जिस तरह जिस दृष्टिसे काममे आये उसे वहा उसी तरह काम 
मे न लेवे और दूसरी तरह काम करे तो धोखा ही खा जायेगा । इस मत प्रकाशको स्थगित 
कर कल कहेगे । अब यह बात बतलाते है कि इस आत्माके जो कि शुद्धोपयोगके प्रभावसे 
स्वयभु हुआ है (इस आत्माके) इन्द्रियोके बिना ज्ञान और आनद कैसे रहता है ? इस सदेह 
को दूर करते है । श्राय बहुतसे लोगोको यह सकट हो जाता कि जिस आत्माके परमात्माके देह 
नही, इन्द्रिय नही, मन नही उसे ज्ञान कैसे होता होगा और इसे आनन्द कैसा ग्राता होगा ? 
जिनने विषयोमे ही आनन्द माना और इन्द्रियके द्वारा जो आनन्द होता ऐसे ही जिसे ज्ञान 
माना उसे इस बातका अनुमान भी नहीं हो सकता कि जब देह नही रहता ऐसा परमात्मा है 
उसको ज्ञानअञ्राननन्‍्द हो भी सकता ? यही कारण है कि कितने ही लोगोने बुद्धि सुख दु.ख 
इच्छा द्वंष प्रयत्न रागधर्म अ्रधर्म सस्कार-इन ६ गुणोके अ्रभावका नाम निर्वाण बताया । जब 
आत्मामे बुद्धि नही रहती तब मोक्ष रहा । 

ग्रटक श्रीर घटक--जब सुख नहीं रहा, दुख नही रहा तब मोक्ष कहलाया । देखो 
गेहूके साथ घुण भी पीस दिया, दुख भ्रधर्मके विनाशके साथ ज्ञान और सुखका भी विनाश 
कर दिया, क्योकि उनका तो यह ऐसा ही भाव था कि ज्ञान तो यह ही कहलाता है जैसा कि 
हम जाना करते हैं परन्तु यह क्या है ? यह तो ज्ञानकी श्रशुद्ध पर्याय है, ज्ञान तो परमात्मा 
भावस्वरूप ध्रूव चीज है, यह तो सिद्ध पर्याय भी नही है परन्तु इस निद्ृष्ट ज्ञानपर्यायके 
अतिरिक्त कोई ज्ञान पर्याय शुद्ध होता है यह जिनके समभमे ही नही आया तब इन्होने ज्ञान 
गुणका ही निषेध कर दियां । इसी तरह इस श्रनादिकालके मलिन जीवने यह समझा कि खाने 
पीने देखने सू घने आदि विषय भावोंके अतिरिक्त सुख कोई चीज नही, यही सुख है श्र्थात्‌ 
अन्य कोई आनन्द ही नहीं होता, इस कारण जिनके इन्द्रिय नही, जिनके मन नही उनके 
आ्रानन्द कैसा ? ऐसा सन्‍्देह होता है । कोई हस किसी कुएके तह पर बैठ गया । कुएमे रहने 
वाले मेढकने पूछा-भाई तुम कहाँ रहते ? उसने कहा-मानसरोवरमे । उसने पूछा-मानसरोवर 
कितना बडा है ? बहुत बडा है। मेढकने एक पैर पसारकर कहा--कि इतना बडा ? तो 
हसने कहा-इससे भी बडा । दूसरी टाग, तीसरी टाग, चौथी टाग पसारकर कहा इतना बडा ? 
तो हसने कहा--इससे भी बडा । मेढक बोला तब तो तू झूठा है, इससे बडी तो दुनिया ही 
नही है जितनी मेरी टांग है जितना मेरा शरीर है उससे बडी तो दुनिया भी नही, वह कहासे 
शआ्रा जायगा । जिसकी बुद्धि इन्द्रियमे ही अटकी, इन्द्रियके स्वभावमे ही अटकी उसको यह 
कल्पना नहीं हो सकती कि इच्द्रियके बिना ज्ञान और आनन्द भी कोई वस्तु होती है । इसे 
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२३० प्रवचनसार प्रवचन 
। अनुभवी जान सकते हैं । इसका जिसके अनुभव हश्ना है वह पहिचान सकता है । श्रव इद्रियके 
निरपेक्षपनसे, निरपेक्ष मात्र चैतन्यभावके श्रनुभवमे जो परमज्ञान और परम आनन्द होता है, 

' जो शुद्धोपयोगके प्रसादसे आत्मा स्वयभु हो जाती, रवय ही मे स्वयंको रवयके लिये स्वयसे 
;' स्वय पा लेता है उसको ज्ञान और झ्ानन्द सहज ही होता है । इस प्रकारका वर्णन इस गाथा , 
' में करते है । 
पवखीणघादिकम्मो श्रशतवरवीरिश्रो श्रहियतेजो । 

। जादो अदिदिओो सो णारणा सोवख व परिणमदि ॥१६॥ 
ज्ञानानन्दपरिशमनकी पाहता-- जिसके घातिया कर्म नष्ट हो गये है, जिनका अनन्त 
' वीय॑ प्रगट हो गया है, ज्ञानदर्शनके तेजसें जो युक्त है ऐसा वह जीव श्रतीन्द्रिय हो जाता है 


हर 
' और उसके ज्ञान और सुख होता है। ग्रुणगुणीका भेद तातक्त्विक नही, वह परमात्मा तो 





हा स्वय ज्ञान श्रोर सुखरूप परिराम गये । ज्ञान और सुख है, उसके ज्ञान होना और उसके युख . 


++ होना ऐसा भेदभाव वहाँ नही देखना । वही परमात्मा अतीन्द्रिय होकर ज्ञान और सुखरूप 


« ” परिणम जाते है | आत्मा शुद्धोपयोगकी सामर्थ्यंसे नष्ट हो गये है घातियाकर्म जिसके ऐसे होते 
$ है। कर्मोके नाश करनेकी पद्धति, कर्मोका लक्ष्य नही | कर्मके उदयसे पैदा होने वाले का लक्ष्य 
नही, कर्मेके नाश करनेकी पद्धति किसी गुराके पर्यायकी हृष्टि नहीं, कर्मोके नाश करनेकी 
पद्धति गुणोको भेदरूपसे देखना नही, किन्तु कमंकि नाश करनेकी पद्धति समस्त गुणोमे अभेद 
। स्वरूप ज्ञायक तत्व जिसमे कि सभी ज्ञानकी सिद्धिके लिये या ज्ञायकता की सिद्धिके लिये ही 
और २ गुण सेवक है ऐसा प्रतीत होता, वह ज्ञायक तत्त्व जिसके लक्ष्यके अभेद रूप शा जाय 
तो ऐसा शुद्ध तत्व और उपयोगरूप परिणाम कर्मोके नाश करनेका कारण है । अपने आपको 
समभना काम है, कर्म अपने श्राप खिर जाते है। कर्मोके नाश करनेका प्रयत्न करे तो कर्म 
और बध जाते है क्योकि परलक्ष्यसे कर्मंबध होता । निजके लक्ष्यसे कर्मका बध समाप्त होता । 
|| जिनके घातिया कर्म नष्ट हो गये इन जीवोंने वया किया था ? यह समझा था कि मैं ज्ञानमात्र 
| आ्रात्मा इन इन्द्रियोसे जुदा हू और इन इन्द्रियोके निमित्तसे पैदा होने वाला जो इन्द्रिय ज्ञान 
| है इससे जुदा हू, यह इन्द्रिय जिन पदार्थोकों विषय करती है इन सारे जगतके पदार्थोसि 
। जुदा हु । 
। पी विद्ुुद्धज्ञानकी त्य(गस्वरूपता--भँया | द्रव्य इच्द्रियसे भावेन्द्रिससे और इन इन्द्रियोके 
ह । ४ विषयसे भिन्न अपने ज्ञायक भावको समभलो कि इन्द्रियका श्रौर भावेन्द्रिय झ्ौर विषयका 
/.. त्थाग हो गया। क्या किसी योगीमे ऐसी समर्थंता है जो द्रव्य इच्द्ियोका बाह्मत्याग कर 
/ सके । क्सी योगीके ऐसी शक्ति है कि इन द्रव्य पिडके सस्बन्धकों श्रलग कर सके, नही कह 
सकता, फिर शरीरका त्याग क्या है और द्रव्य इन्द्रियोका त्याग क्या है.?- अपने उपय 
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शरीर और द्रव्येन्द्रिय न रहे । यही शरीर और द्रव्येन्द्रियका त्याग है। विसी आत्माको सेवा 
करके भी, मित्रता करके भी यदि उसकी चित्तसे अतरगसे उसकी सेवा, उसकी मित्रतामे उसके 
काममे नही है तो यही कहा जाता & कि यह न सेवा करना है, न इसके मित्रता है, न प्रेम है 
तो भाई कार्य तो उतना ही किया जाता कहलाता है जो श्रन्तर प्रेमसे किया जाता हो । यदि 
अतरमके भावसे नही किंया जाता तो वह अकृत समझा जाता । लोगोके अनुभवसे देखलो 
यही बात यहाँ उपयुक्त होषी द्वै जब शरीर होते हुए इस शरीरमे अ्रनुराग नही, इन्द्रियोके होते 
हुए इन्द्रियोमे अनुराग नहीं त्तो यह कहा जाता है कि शरीर इन्द्रिय दोनोका त्याग कर दिया। 
घरमे सम्पदा होते हुए भी जिसने स्वपरभावोसे भिन्न ज्ञायक भावमय निजस्वरूपका भाव 
किया है तो उसके चित्तमे तो वह वैभव अत्यन्ताभाववाला पदार्थ है । वह यदि सम्पदा घरमे 
है तो भी उसके मनमे यह बात है कि मेरी सम्पदा नही है। शरीर परिग्रहका त्याग विवेकी 
पुरुष भ्रन्तमुह॒तमें कर देता | 'अब घरसे निकलना और अपने राज्यसे बाहिर होन। या अपने 
शरीरके आभूषणोका दूर करना आदि यह चाह कितनी टेरमे हो, परन्तु जिसमे श्रद्धा इन बाह्य 
पदार्थोसे हटकर अपने निजी तत्त्वमें आ भई उसने सारे जगतका त्याग कर दिया । जगतमे 
रहने मार्जसे जगत परिग्रह नही होता। भरत चक्रीको घरमे रहते हुए बिरागी (वैरागी) 
बताने का यह प्रयोजन था कि यह छह खडोके बिषयमे रहकर किसी विषयमे राग नही 
* करता था । 

हृष्टान्तपूर्वक सम्यक्‌ ज्ञानकी" प्रत्याख्यानस्वरूपताका रुस्र्थन--भंया । द्रब्ये न्द्रियोवा 
त्याग, भावेन्द्रियोका त्याग विषयका त्याग, यही है कि इनको पर जानकर इनसे रुचि न करना। 
यही इनके नाश करनेकी पद्धति है । समयसारमे एक हृष्टान्त है । जैसे दो मनुष्योने धोबी को 
चादर धोने दी । एक मनुष्य वहाँसे घुलनेपर ले आया, किन्तु वह चादर थी दूसरेकी । पश्चात्‌ 
दूसरा गया तो उसे दूसरी चादर दे दी । वह पहिचानकर पूछता है कि यह चादर मेरी नही 
है । तब धोबी बोला-अहो वह चादर उसके पास पहुच गई भूलसे । आप ले आार्वें, उसे यह दे 
दे । दूसरा पुरुष गया, चादर झोढे वह सो रहा था। उसने आचल पकडकर कहा उठो यह 
चादर मेरी है, यह सुनकर उसने पहिचान की तो पूर्ण हृढ श्रद्धा हो गई कि इसमे मेरी चादर 
के तिक्ल नही इसलिये मेरी नही और यह तो देनी ही पडेगी । तब यहाँ देखी भैया ? वास्तवमे 
“तो चांदरका त्याग हो ही गया अब तो उतारनेकी देर है । हुआ क्या ? भिन्न पहिचान चुकना 
ही अतरगसे त्याग है, बाह्य तो क्रियामान्न है, वह होती ही है, होगी ही । इसी प्रकार भिन्‍न 
भिन्‍त स्वरूपास्तित्वसे पहिचान जानना बड़ा पुरुषारे है, इसके बाद अनुकूल चारित्र होता ही 
है। अज्ञानी जीव क्रो०, मान, माया, लोभ रागद्रेष भावरूप चादरकों अपनी समभकर ञ्न्हे 
राग भावसे अपने सव|गसे ओडकर बेहोश होकर सो रहा है । ज्ञानी गुरु कहता है और उस 
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२३२ हि प्रवचनसार प्रवचन 
बेहोश पुरुषको समभाता है कि उठ उठ जाग, जिस चादरकों जिस भावको तू अपने सर्वाज्रमे 


पाकर वेहोश है यह भाव त्तेरे नहीं है। तेरा स्वच्छ चादर तो ज्ञान है! ज्ञानी गुरुके हारा * 


बार बार इस बातको सुनकर परीक्षा करता है कि श्रहो यह भाव मेर। नही किन्तु क्षरिक 
है, परके निमित्तसे पैदा हुआ्ना है, मेरा चिन्ह तो दीखता ही नही, मेरा चिन्ह तो ज्ञान है, ठीक 
भी है । जब पुरुष राग करता है तो ज्ञान नही रहता, जब मान माया लोभ करता है तो ज्ञान 
नहीं रहता, इन भावोमे तो ज्ञान पाया ही नही जाता । यह भाव तो जब होते हैं यह जडसा 
हो जाता है । विवेकने अपने लक्षणोकी परीक्षा की, उन भावोंमे अपने लक्षण भाव नहीं पाये 
तो उस आत्माके उस समयमे विभावका विकास छूट गया और जिन पदार्थोके श्राश्नय, 
विभाग हुआ था उन सारे पदार्थोका ममत्व छूट गया । श्रव कमंकी बरजोरीसे मुझे इन 
विभावोको अपनी आात्मद्रव्यसे दूर हटानेमे चाहे ५ सागर लग जायें, २-१ भव लग जायें 
परन्तु श्राकुलता अ्रव अभीसे नही है । सम्यग्टप्टिके जगतके बाह्य पदार्थोका उपद्रव भ्रतरगसे 
झूट गया ऐसा विभाव जिसका छूट जाय उसके उस निज सुखके भ्रनुभव होनेको विषयी जीव 
क्या समर्भे ? यहाँके अरंतरात्मावोका ही मर्म लौकिकजन नहीं पाते तो सिद्धका क्या पता 
पायें ? इसलिये तो सिद्धके बारेमे लौकिक श्रात्माकों सदेह होता, गलौकिक आत्माको संदेह नही 
होता है कि जिनके इन्द्रियाँ नही उनके ज्ञान और झ्रानद कैसे होता होगा ? 

स्वाभाविक ज्ञानका प्रताप--जब यह श्ात्मा शुद्ध तत््वके उपयोगके प्रसादके सामरथ्य॑ 
से घातीय कर्मोको क्षीण कर देता भर जब घाती कर्म नष्ट हो गये, ज्ञानावरण दर्शनावरण, 
मोहनीय भ्रतराय जब नष्ट हो गये तब क्षायोपशमिक ज्ञान भाव व क्षायोपशमिक दर्शन इस 
आत्मामे नही रहता ! केवलज्ञानी होनेसे वह सब नष्ट हो जाते, द्रव्यमे बिलीन हो जाते । 
कितने ही पुरुष यह कह दिया करते है कि उस केवलज्ञानमे यह सब ज्ञान गर्भित हो जाते 
“लही” गर्भित नही होते, वहाँ तो उनकी क्रियाकारिता ही नही रही । ज्ञान गुण एक है 
उससे यह ५ पर्याय है-मतिज्ञान, शुतज्ञान, अ्वधिज्ञान, मनःपर्यायज्ञान और केवलज्ञान । गुर 
मे एक समय एक पर्याय रह सकती है इसलिये जब केवलज्ञान हुम्ना तब ४ पर्याय गर्भित नहीं 
होती । वहाँ तो इन चारो पर्यायौका भ्रभाव हो गया । यह चारो पर्याय क्षायोपशमिक ज्ञान है । 
इस तरह चक्षुदर्शन, भ्रचक्षुदर्शन, अवधिदर्शन यह तीनो क्षयोपशमिक है । केवली भगवानके 
केवल दर्शन होनेपर क्षायोपशमिक दर्शन भी नहीं है इसलिये वह ग्रनतज्ञानी श्रनतवर्शनी 
अतिस्द्रिय हो व साथ हो सर्वे अतरायक्षय होनेसे, श्रनतशक्तिमान हो जाता क्योकि पतत- 
वीयेँ उसके पैदा हो गया । सर्वज्ञानावरण दर्शनावरणका विनाश होनेसे केवलज्ञान केवलदर्शन 
रूप तेज प्रगट हो गया । समस्त मोहनीयका अभाव होनेसे, अत्यस्त निविकार शुद्धचैतन्य- 
स्वभाव श्रात्मा पा लिया । इसमे ज्ञान और सुखका अन्त संतय परिणमन हो जाता है। शान 
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 प्रववनसार प्रवचन र्‌३३ 


स्वयं ही अपनेमे आपका प्रकाश करने वाला है। ज्ञानमे यह स्वभाव है, ज्ञानी अपने स्वभावसे 
ही परप्रकाशक है, परका प्रकाशक नही । वह पदार्थ है इसलिये ज्ञानमे ऋलकते है ऐसे कार्य- 
कारण भाव नही, ज्ञानीका ऐसा ही स्वभाव है, ज्ञानीके भी अतरगमे ऐसा ही तेज है । अपने 
स्वभावमे जो है सो कलका लेता है। कही ज्ञान परसे नही हो गया, परपदार्थकी सिद्धि भी 
उनके कारणसे नही है । ज्ञान ग्रपने, स्वभावसे ऐसा इन कलाओ्रोको लिये हुए है कि खुद 
ऐसा परिणमन करता है। उसके अन्तरमे परपदार्थके प्रतिभासका परिणमन है । 
सहज सुखमें श्रनाकुलता--जैसा ज्ञान सहज है वैसा सुख भी सहज है । सुख क्या 
है ? आकुलताका अभाव होना इसको सुख कहते है । जिसने इन्द्रिय सुखमें सुखकी कल्पना की 
वे उसके इन्द्रिय सुखको देखे तो वह कैसे आकुलतासे रहित समझे ? वह तो दुःख देखे तो 
सुख मानेगा । देखने वालेके देखनेके समय कितनी आाकुलता रहती, भोजनके स्वाद वालेके 
वेगसे चाब (मु ह) चलने लगती है, धैर्य नही रहता कि मैं धीरे धीरे खाऊ । एक ग्रास मु हमे 
है तो दूसरे ग्रासकी कल्पना हो जाती है कि मैं मिठाई खा रहा हू तो अब नमकीन खाऊगा। 
कितनी अधीरता, कैसी उसकी झाकुलता है? जिस इन्द्रियके भोगमे उसने सुख माना 
उसमे कितनी आकुलता है कितना दुख है कि वह अपने दु.खको भी नहीं समझ पाता । 
जिस जीवने विषयोमे सुख माना इसमे कितनी आाकुलता है ? गन्धके अनुभव करनेमे जिसने 
सुत्र माना उनको कितनी श्राकुलता है ? रूपके देखनेमें जिसने सुख माना उसको कितनी 
आकुलता है ? रागरागनियोके सुननेमे जिसने सुख माना उसको कितनी झआकुलता है ? उनके 
आाचारको देखकर यह जान लोगे कि वे कितने दुखो है ? इन्द्रियके सुखभे कितना दुःख भरा 
हुआ है ? सम्यस्दृष्टि जीव इन्द्रियसुखमे रुचि नही करता । उसे यह विपदा दीखती है । वह 
बाह्य पदार्थसे रुचि हटाकर आपको आपके प्रतिष्ठा करनेका प्रयत्न करता है । सुंखी है तो वह 
है जिसे आकुलता रचमात्र भी नही है | जहाँ आकुलता नही है उसको सुख कहते है । ऐसे 
सुखस्वरूपमे यह शुद्धात्मा परिणम जाता है। बडे-बडे राजा लोग जब राज्रिमे अपने नगरमे 
गएत लगाया करते थे । एक बार किसी राजाने जब देखा किसी कुटीपर कुम्हार ढेले पत्थरों 
पर भी पडे पड़े नीदमे बडे खुर्राटे ले रहा है, बड़े आनन्दसे सो रहा है, सो कभी कभी वे 
राजा भी लालायित हो जाते थे ऐसा सुख हमको नही है । वहाँ विचारशैली तो समभमे 
भ्रा ही जावेगी कि सुख आकुलताका अभाव है, उस सुखका माप घनकी हृष्टिसे नही, अनाकु- 
लतासे करो । जिसे जितनी मूर्छा होगी वह उतना सुखी नही । 
सोह व निर्मोहताके प्रमावपर हृष्टान्त--एक साधु था । उसकी रूगोटी चूहे खा जाते 


थे । लगोटीको खाने से बचानेंको बिल्ली पाली । उसके दधके लिये गाय रखी । गायको चराने 


के लिये दासी रखी | दासीके साथ सम्बन्ध हो गया। लडका हो गया । एक रोज वह दूसरे 
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२३४ प्रवचनसार प्रवचन 
गाँवको जा रहा था । नीदमे बाढ़ श्राई । सब डूबने लगे तो सबने साधुकी पकड लिया । साधुने 
सोचा कि बडी ग्राफत आई तो उसे ख्याल भ्राया--यह सब लगोटीके कारण हुआ । उसने 
लगोटी उतारकर मूर्छा हटाई और तिर गया । गाय बिल्ली व उनके बच्चे भी तिर गये । दासी 
व लडकेका पता नही वे भी तिर गये होंगे । इससे पता चला जब तक लंगोटीमे मूर्छा थी 
सब डूब रहे थे, लगोटीसे मूर्छा हटाई सब तिर गये । उसी प्रकार यदि घरमे एक श्रादमी 
धर्मात्मा हो जाय तो घर तिर जाय, घरका मालिक पापी हो जाय तो घर डूब जाय । कषाय 
को नाना प्रकारकी मू्च्छाझ्नोको श्रात्मा पाकर अपने आपपर अन्याय करता हुआ अपने घरमे 
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“ न्याय करता है । - 
हे अ्रनाकुलताकी सत्यसुखरूपता--सुख तो श्रनाकुलतामे है, सुख वाह्मपदार्थोमे नही, 
पा ५ जिसमे यह ज्ञान श्रपनेसे अनुभव करता है उन्हे वहाँ म्वय अनाकुलता हो जाती है और सुख 
2 ४, रूप परिणाम हो जाता है । इस प्रकार ज्ञान और आ्रानन्द तो आत्माका स्वरूप होता है इन्द्रिय 





४ तो ज्ञान और श्रानन्दमे बाघा देने वाली थी । जो इन्द्रियसे ज्ञान श्रानन्द हुआ था वस्तुत ज्ञान 
श्ौर आनन्दमे यह बाधक हो रहा था । इन्द्रियके ,नाश होनेमे क्या ज्ञान और आनद नष्ट होगा 
या उस ज्ञान सुखका परम विकास होगा । यह एक महल है उसमे पाँच द्वार है । इस मकानके 
भीतर खडा पुरुष दरवाजेसे देखता है तो ज्ञान होता है । क्या वहाँ आप यह कहेंगे कि अमुक 
शभ्रादमी दरवाजेके द्वारा देखता है ? वह आत्मा अपने ही कारणोंसे देखता है । इसी तरह यह 
] श्रा/त्माका ज्ञान स्वभाव है, इस देहरूप मकानमे बधा है । देहके “ मकानमे इस मकानकी तरह 
५ इन्द्रियोंके पाँच द्वार है । ऐसा प्रतीत होता है यह आत्मा द्रव्य इस इन्द्रियके द्वारसे कारण 
| से ही जान पाता है । रूपका ज्ञान इन्द्रिय बिना नहीं होता परन्तु जब स्वलक्ष्यके बलसे यह 
||. देहरूपी मकान न रहा, तो मकानके नष्ट होते ही खिडकिया तो अपने भ्राप चली गईं । 
| इन्द्रिय तो अपने श्राप दूर हो गई जिसका यह मकान नही रहा, इन्द्रिय भी न रही । क्या उस 
!.. आआत्माके विषयमे कहने लगे, उसे अ्रब कैसे ज्ञान प्रानद होगा ? उस आत्मत्तत्वको जानने वाला 
|. वहा विशेष शुद्ध अ्रवस्थामे श्रा गया, उसके तो सब और श्रनन्त श्रानन्द और ज्ञान होता है 
| '. आनद आकुलतामे नही है, जिसे सारी चिता मिट गई, सारी श्राकुलता मिट गई ऐसी श्रवस्था 
स्वरूप सुख स्वरूप है । उनके कैसा सुख होता है वह पूर्ण है। आप ज्ञानके प्रयोगसे सब वस्तुओं 
४ के स्वरूपको निर्णयकर उसमे श्रद्धा बढावें । 

५ तत्वनिणंयका प्रसाद--मैं जगतमे एकाकी हू । सारे पदार्थ मुभमे अत्यन्ताभाव वाले 
है, यह उसमे नही वह इसमे नहीं, इसके परिणमनसे इसका कुछ नही, इस श्रद्धाको लेकंर 
आलनदमे बढे और इस भावनाके साथ जब मेरा नही तब-मुझेः कुछ विचारनेसे क्या मतलब ? 
मन वचन कायकी क्रियाकों बद करके जहाँ कुछ समभमे विचारमे ही न झ्ावे कुछ मूर्झा 
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क्या रहे ? बाह्य पदार्थ जुदा है यह तो समझ लो। फिर मन वचन कायका व्यायाम ने 
करो । मत वचन कायके निरोध रखनेसे , उसमें स्‍्वय अपनेको ऐसे अ्रनाकुल रूपमे आत्मतत्त्व 
देखोगे कि जिसे देखने के बाद यही प्रतीति रहेगी कि सुखका स्थान यही है । शुद्ध आत्माके 
क्या सुख होता है ? उस स्थितिसे सत्य समभमे आता. है | वह अनुभवसे सत्य है कि आत्मामें 
जो ज्ञान और आनन्द है वह इस स्वरूप है । स्व इन्द्रियों को सयमित करके क्षण भर आराम 
से तो रहो निराकुलत्ताका अनुभव होगा श्रौर तब पत्ना होगा कि शुद्ध श्रात्माके इस जातिका 
अनत सुख है। ज्ञानी साधुओके सघमे निवास विचरण करते हुए कितने ही सेन्यासियोंने 
आत्मतत्त्वकी चर्चा सुनकर आत्मततत््वका अथवा अपनी कल्पनाके अनुरूप निविकल्प अवस्था 
जैसा अनुभव किया, उस अनुभवके बाद वे तत्त्वको निर्णीत करते थे कि तत्त्व क्या है ? 

एकान्तधारामें तत्त्वोपप्लव व शुन्‍्याहतका स्थान--अनेकान्तद्र .्ठ तो उसका निरूपण 
निभा लेते है परन्तु जैसा कि कल भी कहा था, कितने चूक जावेंगे उस दशाका सविकल्प दशा 
भे मिलान किया तब यह समझमे आया तत्त्व तो कुछ है नही यह सब इन्द्रियजाल 'जैसा 
भालूम होता है, इन्द्रियकी दृष्टि हट जानेपर जो अभाव है यही कल्याण है, इसका श्रौर नही, 
क्योकि कुछ है ही नही तत्त्वका उपप्लव है, यही कल्याण है तत्त्व कुछ नही । वस्तुमे जो बुद्धि 
फंस गई यह मुभमे तत्त्व है इसका विनाश कल्याण है, द्रव्य आत्मा है ईश है । इन विकल्पोमे 
जब बुद्धि फस जाती है तो उसे विकल्प उठ रहा है । उसे देखो---विकल्पकी हालत कल्याण 
की नही होती, निविकल्पकी हालत कल्याणकी होती है । यह तत्त्व कुछ नही है यही उपप्लव 
उसकी समभमे आया । तब बादमे उसने तत्त्वका.मूलसे ही वायकाट किया कि तत्त्व कुछ नही, 
पर थोडी देर बाद कहता है कि कुछ चीज यह तो है न, शून्य है, शुन्य ही सही यह तो है न. 
तब शून्य ही तत्त्व है । तुम तो कुछ तत्त्व मानते नही हो, शून्य है यही तत्त्व है तब शून्याहवत्र 
त्तक-आये । 

प्रतिभासाद्व त, ज्ञानाहेत एवं शब्दाहेतका आविर्भाव--शुन्याहत समभमे आनेके 
बाद वह चलता है कि कुछ प्रकाश जैसा पतिभास जैसा कुछ सामान्य जैसी 'बात मालूम तो 
होती । क्योकि अपने झ्राप कही तो कुछ रहा तो समभमे श्राया केवल शून्य ही नही, किन्तु 
प्रतिभास भी है वह प्रतिभासाह्वत है । इस प्रतिभाससे विकल्पको दूर कर एक रूपमे स्थापित 
करता है क्लि समस्त प्रतिभास एक रूप है । प्रतिभासकी एकता मांननेके बाद, एक मात्र प्रति 
भास ही नही है । जानना तो हो ही रहा । ज्ञान तक तत्त्व आया, ज्ञान तत्त्वके बाद ज्ञान 
निराधार नही होता इसका कोई आधार है । इस तरह वह झाधाररूप ब्रह्माद्वैव तक श्राया । 
ब्रह्माद्वतमें विषयोको यह विवर्त हो कहता है । बह्माद्दैतमे चीज वह कुछ नही सब ब्रह्मविकार 
है । उसके बाद फिर उसको कुछ सुमति जागती है। वह कहता है भ्रे यह खेलसा हो रहा है 
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कि मै जिस चीजको देखता, देखनेके ही साथ श्रन्दरमे शब्द उठने लगते । इसको द्वेखा भीतर 
में खम्भा ये अन्तर्जल्प हो गया । ज्ञानकी वृत्तिको देखो, जिस चीजको देखते हैं श्रंतरमे शब्द 
उठते जाते ज्ञान करते हो । श्रत॒र्जल्प बिना बोध तो नहीं मालूम होता है कि यह सारा 
]॒ ससार शब्दगत है । शब्दोंसे तन्मय सारी चीज है । जिस चीजके ज्ञानका स्पष्ट विकास तब तक 
। है जब तक इस चीजके नामके शब्द श्रन्तरमे न श्रा जाये । परिचित बातोंमे तो यह अनुभव 
हो ही जायगा कि जिस चीजको देखते है, जानते है, उसके शब्द अ्रतरमे उठ जाते हैं। मोह 


] 
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हम क्या है जाना कि अन्तरमे यह शब्द श्रा ही गया । जिस चीजवो जानते हैं अतरमे शब्द आ 
है हा ' ही जाते । इसलिये यह कहना है यहाँ, यह ज्ञान ही नही है किन्तु सारा जगत शब्दमय है । 

4 चित्राह्व तवादका श्राविर्भाव--इसी तरहसे शब्दाहई॑त सिद्धान्त जाननेके वाद वह 
सोचता है--क्या इतनी ही वात है शब्द ही शब्द और कुछ ही नही है, देखनेमे आता है यह 


६... टर/7 .. सारे शब्द थोडे ही है। यह तो यहा नाना प्रकारकी चीजें दुनियामे दिख रही हैं। सारा ससार 
ह हे तित्र विचित्र है नाना प्रकारका है परन्तु अब भी उसकी समष्टिकी हृष्टि नही छूटी कि नाना 
हि ७ 


कहते है चित्राद्दत । चित्र विचित्र तो दुनियाकों माना, पर नाना नानामे भी इसकी जो समूहता 
एक है वह तत्त्व है । यहा तत्त्वमे सन्यासियोके जिस हृप्टिमे जो जो सिद्धान्त आये उस उस 
सिद्धान्तका अभी प्रतिपादन चल रहा है। पर थोडी देर बाद सोचता है यह चित्र विचित्र 
/.. नाना चीजें तो है पर ऐसा तो हमे नही मालूम होता कि एक पिण्ड रूप होता है, यह चीज 
॥] अलग अलग है, यह सब चीज अलग अलग है, दुनियाभरके पदार्थ भिन्‍न भिग्न सत्ताके लिये 
|... हुए मौजूद है फिर इसका समूह रूप एक तत्त्व चित्राहैत एकान्त ही है । ' 
| ' भोतिकवादका श्राविभाव--इससे भी आगे कुछ है, इन सबके सद््भावोके देखा यह 
| सब है---इस कल्पनामे झ्रा रहा था कि इतनेमे समष्टिकी दृष्टि छूटी सो अ्रद्वैतवाद और निजकी | 
दृष्टि छूट गई, श्र श्रद्वेतसे सम्पर्क न रहा और चार्वाक,जैसा सिद्धान्त आ गया । ये सब पदार्थ: 
|, ठोक हैं यही सब कुछ है । ठीक तौरपर तो यह है कि यह सब भोगके लिये बना है, हमारे 
। उपयोगके लिये बना है । ग्रुप्ततत््व कौन ने देखा ? श्रागम शास्त्र तो अपने अपने घरके है 
युक्तिया तो ऐसी होती है कि सचको भूठ बना दें और झूठे को सच बना दें । युक्तियोमे कोई 
|"... सार नही होता है| इसलिये युक्तियोमे तो कोई सार नही है और जो धर्मका तत्त्व है वह तो 
।.  भुफामे होगा, दुनियामे तत्त्व क्या है ? जिस मार्गससे महाजन चले । इससे सम्राट पडौसी बडे 
भाई जो करें वही हमे करना है, उसीमे हमको रहना चाहिये, उसीमे सारा सुख है। इस 
तरहकी दृष्टि चार्वाककी आई, उसने आत्मतत्वको छोडा, ज़गतके भं,तिक पदार्थोको ही सब 
कुछ मान लिया । भौतिकवाद प्र्थात्‌ पृथ्वी जल आग वायु इन चारोंके मिश्रण होनेमे एक 


है है. हि तो अवश्य है पर नानाका समूहरूप जो एक है व वह तत्त्व है, यह नाना तत्त्व नही है । इसको 
(्‌. | है है पा लि 
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ऐसी बिजली पैदा होतीं है कि वह जानने लगती है, खाने लगती है | इसी तरह पहिले तो 
फिसल फिसल कर भी तत्त्वपर पहुचते थे। कुछ आत्माका ध्यान हुआ नजर आता था 
ग्रब उसके विकल्पमें पदार्थ उठते उठते भौतिक बात तक आये । 

प्रकृतिवाद--भैया | विकल्पकी ताकत विचित्र होती है | जैसे कि नदीकी तरग होती 
है, कही ऊची जाती है कही नीची । इसी तरहसे ये वितक जो होते है संन्यासियोके कभी यहाँ 
पर आया, कभी अन्तरमें उतरें। यहाँ तक तो वह झा गया, फिर वह सोचता है यह सारो 
चीजें ठीक ठोक है, परन्तु हमको दिखता है कि कोई किसे तरह परिणमता है कही कुछ काम 
हो रहा है, नाना प्रकारके इसके परिणाम हो रहे है । यह कौन कर रहा है ? नाना प्रकारवी 
क्रियायें जिन पदार्थामे हो रही है जिसका कर्ता कौन हो रहा है, सोचता है यह सब प्रकृतिसे 
हो रहा है । श्रब देखो इन दिखने वाली चीजोंके अ्रतिरिक्त कोई प्रकृति नामक जड द्रव्य उसकी 
समभमे यहाँ आया । अब भौतिकतासे कुछ ऊचा उठा और सोचता है कौन कहाँ क्‍या करता 
है, सब प्रकृतिसे हो रहा हैं, सब स्वभावसे हो रहा है । जैसा जो परिणमन है प्रकृति करती 
है, यह सब प्रकृतिसे सारा संसार चल रहा है । उस भौतिकवादमे भी कुछ अ्रहृश्य अब यहाँ 
प्रकृतिसे माना । 

सत्कार्यवाद--उस स्वभाव सिद्धान्तसें कुछ ऊचे उठकर सोचता है कि प्रकृति करती 
तो है पर प्रकृति ही करती क्‍या ? प्रकृति तो इसकी अलग अयथार्थ चीज है | पदार्थोमि ही तो 
प्रकृति है। ये सब चीजें तो स्वय प्रगट हो रही है । प्रकृति ने प्रेरणा दी परन्तु ये चीजें अपने 
आप ही तो प्रगट हो रही हैं। इसलिये इन चीजोका आविर्भाव होता हैं। यह सब जो प्रगट 
होता है वह तत्त्व है । प्रकृतिसे भी श्रागे चलंकर वस्तुके आ्राविभवकों माना, यह सब वस्तुका 
आधविर्भाव तो माना परन्तु उसमें सोचता है कि इससे इस पर्यायका और उसेमे उस पर्यायका 
ही ओविर्भाव है । गडबडीसे या अव्यवस्थासे पर्याय क्यो नही हो रही है ? क्या नई श्रवस्था 
“, बोहिरसे ओकर पेदा हुई ण किसी ने उसमे कोई अबस्था डाल दी ? सोचते सोचते उसको 

वह प्रतींत' होता हैं कि नही, उस चीजके जितने काम होते है श्रनन्‍्त काल तक वह सारे काम 

उसमें उस समय मंजूद हैं परन्तु वे सब ढके होते हैं। जब समय आता है तो उनका बारी- 
बारी से कार्म प्रगट होता है, यदि ऐसा नहीं होता तों किसी की चीज किसीमे पहुच जांती 
इस वास्ते सारी वस्तु न होती, नाश हों जाता। चीजके नियत काम होते है, इसकां कारण 
सत्कार्यवादी कहता है कि इसमे वे कार्य मौजूद है, समयपर वे काम निकालते है। इसलिये 
वैसे ही काम होते है । जो नहीं है वैसा कभी नही होता । इसे उनकी दृष्टिको मिलाकर देखो 
उनकी समभमे क्या विकल्प, हो रहा है, इसको कहते है सत्कर्यवाद । 

निशु ऐोश्युरकी तकंशा--यह एकानन्‍्तवादकी मीमासा चल रही है कि अध्यात्मतत्व 
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रो धवचनसार प्रवचन 


मे प्रवेश करने वाले यदि जरा भो चूक गये तो वे कहां कहाँ जाकर उलभ जाते हैं ? सतकार्य 
पहिलेसे मौजूद हैं श्रौर वे समय समय पर प्रगट होते है, हम भी जीव है, प्राणी है, हममे जो 
कार्य है वे समय-समयपर प्रगट होते है । यहाँ तो वह भिन्‍न अनेक तत्त्वीकी दृष्टिमे श्रा गया, 
सब श्रनेक तत्त्वकी दृष्टिसि माने | फिर उसके वितर्क उठा, वह एक तत्त्वपर पहुचता है क्योकि 
कल्पनाएँ ऐसी होती है वह कभी कभी कल्पनासे सकोचकी और कभी संकोचसे विस्तारकी 
ओर जैसी लोकव्यवहारमे जाया करती है । कभी तत्त्वमे नानापनकी कल्पना, कभी मिलकर 
श्रद्ेतकी कल्पना । अ्रव वह सोचता है कि ये सब अवस्थाएँ कम है तो सही, परन्तु यह सब 
एक ईश्वरका ही काम है, उसका ही सारा विवर्त है और वह ईश्वर निराकार है जिसे कहते 
है, निग्रु एंश्वर, जिसकी प्रेरणासे सर्व कार्य व्यवस्थित हो रहा है वह निर्गुरेश्वर है, स्वव्यापी 
है, एक ईश्वर है । उसमे ये सारे माया कललोल है उसमें यह सब विवतं है, वह निग्रु ऐोश्वर 
परम स्वतत्न है। वह निगुरोश्वर सबमे है, सबसे न्‍्यारा है, जगद्‌ व्यापक है । यह सब जो 
जीव देखते हैं उनके बिम्बकी तरग है । इस तरहसे एक व्यापक निगु रोश्वरकी कल्पना हुई । 

सगुणोश्वरता, फर्मयोग व भक्तियोग--इस नियुणेश्वरकी कल्पना करते करते यदि 
थक गया (क्योकि जहाँ कोई आधार नही होता, जहाँ पर आश्रय नहीं मिलता, कहाँ तक 
उसके ज्ञानकी गाडी चले) तब सग्रुरोश्वरकी प्रतिष्ठा हुई, ईश्वर उसके भी है, निगु रोश्वर है 
परन्तु वह कभी मूर्ति रूपमे आया करता है | जिसे कहते हैं सगुरोश्वर वह निगु रोश्वर कभी 
कृष्णका अवतार लेता, कभी शुकर आदि अनेक अवतार लेता । इन इन अवतारोंमे निर्गुरोश्वर 
आकर अपना सग्रुण रूप रखता और श्रपनी मूर्ति दुनियाके सामने दिखाता, वहाँ उस अध्या- 
त्मतत्वकी सकडी गलीसे चलने वाला पुरुष जरा सी असावधानीके कारण फिसलने पर जहाँ 
जहाँ पहुचता जाता है वहाँका वर्णन कर रहे हैं । श्रब सोचा ठीक सगुरोश्वर भी है, निगु रो- 
श्वर भी है परन्तु इसकी प्राप्तिका उपाय क्‍या है ? इसकी प्राप्तिका उपाय उनके लिये विधि- 
कर्म करो, यज्ञ करो, पूजा करो यह उनके उपाय है। यह वह सिद्धान्त है जिसको कहते हैं 
मीमासाका कमंवादी और कुछ नहीं सोचता, हमे तो एक हुक्म है परमात्माका । हुक्म है इस 
तरहके काम करे, यज्ञ करे, बली करे, पूजा करे, इस प्रकारके कार्यमे लगे रहे । देखो वह पर- 

डे गये कि अश्वमेघयज्ञ, नरमेधयज्ञ तककी 

भी नौबत था गई, फिर उन्होने कितनोने ज्ञानपर बल देकर सोचा कि केवल शारीरिक कामसे 
ही तो लाभ न होगा । मनुष्यके जब तक इच्छा है तब तक तो कर्म बन्चेगा ही, हक पथ 
होगा ही, उसे बचायेगा कौन ? तब कहते हैं तुम कर्मयोगी तो हो, कर्म आह कप 
शील तो हुए हो, पर इतना हमारा मानो कि कर्मयोग निष्काम करो 88 कक 
योगी बनो, कोई इच्छा न करके तुम उस ईशवरकी आराधना करो अंतस्तत्त्व 


् 


प्रवचनसार प्रवचन ररे६ , 


सुख होकर वह॒विचारता है ये बाह्य क्रियायें हैं, ये सत्र काययोग है । उसे इतनेसे सतोष न 
हुआ तब वह सोचता है, केवल कर्म कमंसे क्‍या होता ? स्वर्ग । इससे क्या होगा ? उस 
ईश्वरकी जब तक अनन्य भक्ति न श्रावे तब तक उस ईश्वरसे भला नहीं हो सकता । इस 
लिये इसके आगे चलकर भक्त योगी बना और वह हो गया भक्तियोगवादी । उस सगुरोश्वर 
की भक्तिसे रहने वाले जीवोने यह सोचा कि इतनी भक्ति करो कि उसमे तन्मय हो जावो । 
जिसे कहते है समाधि । 


' क्षरिषकवादका आविर्भाव--भैया ! समाधिमे रत हो । ऐसा वे कर रहे थे कि इतने 
मे एक आया और कहने लगा कि तुम किसका पुल बाँध रहे हो, जगतके पदार्थ तो क्षरा क्षण 
भरमे नष्ट होने वाले है, तुम किसके लिये पुल बाँध रहें ? यहाँ तक ईश्वरकी कल्पना हुई, 
भक्ति हुई । सब कुछ हुआ परन्तु इस बातको सुनकर फिर उल्कन हुई वह विचारने लगा 
कि क्‍या कर्मयोग क्या निष्काम कर्मयोग, क्या ग्रुरोश्वर यह सारा जगत क्षणिक है, यही तत्त्व 
है इसके भ्रतिरिक्त कोई तत्त्व नहीं, यहाँ हंतवाद झा गया । जो कुछ दिखता है वह क्षण क्षरा 
में नष्ट हो जाता हैं, उसी समय पैदा हुआ और उसी समयमे नष्ट हो गया । क्षण भर स्थिर 
रहता है और क्षरा क्षणमे नष्ट हो जाता है । यह तत्त्व है, यही यज्ञ है, यही भक्ति है। जो 
पदार्थ क्षण क्षणमें नष्ट है उसे किसीके श्राश्नय लेनेकी कल्पना नहीं होती । वे बतलाते है कि 
उसका श्रन्य क्या होगा कि जब हमारी दृष्टिमे सारे पदार्थ क्षण-क्षणमे नप्ट हो जाने वाले है, 
हमे किसीका सहारा आ्राश्रय पकडनेकी जरूरत न होगी । जो चीजें क्षण क्षणमे नष्ट होने वालो 
हैं देखो उन्हे जो पकडे ग्रहरा करे वह मूर्ख है । जो रहे ही नही, जो नष्ट हो जाता है उसको 
पकडनेमे क्या लाभकी बात है ? क्षरिगकवाद कहता हैं कि समस्त पदार्थोको क्षणस्थायी मानो, 
बस यह तत्त्व है, इसीमे आत्माको सुख है और मोक्ष है । क्षरिणक अनेकके सिद्धान्त तक 
पहुचे । 

वेशेषिक भावका आविर्भाव--अ्रब श्राया वैशेषिक भाव । वह कहता है श्रहों भाई 
तुम्हारी बात ठीक है, तुम्हारा कोई विरोध नही । हमारा इसमे विरोध नही कि पदार्थ सदा 
रहते है या नष्ट नही होते, पर यह बतलाओो कि तुम जिसको क्षणिक मानते हो वे चीजे 
तुम्हारे दिमागमे कितनी है ? जिसे कहते हो यही तत्त्व है कि अरथ क्षण क्षणमे नष्ट होते है । 
क्या बात समझी कि पदार्थ दो हैं--१ जड, १ चेतन, परन्तु बात तो यह है कि पदार्थ 
अनन्त है और फिर उस एक एक परमाणुमे व किसी द्रव्यमे अनन्त तो गुण नजर आता है 
अनन्त गुरामे अनन्त ही क्रियाएँ नजर आती हैं और उन ग्रुण और क्रियामे सामाग्यपन भी 
नजर आता और उनमे विशेषषन भी नजर आता | ऐसा भी लगता है कि सारीकी सारी 
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एक-एक रूपमे इकट्टी हो रही है । ऐसा भी मालूम होता कि इसमे एकमे जो दूसरी चीज नही 
है ऐसा भाव भी इसके श्रन्दर पडा हुआ है तब इसको अभाव कहते है तब तो द्रव्य, गुण, 
कर्म, सामान्य विशेष, समवाय अ्रभाव कितनी चीजें यहाँ हैं। वैशेषिक सिद्धान्तमे ये सभी 
तत्त्व स्वतत्र है । कही इतना मत मानो कि सारीकी सारी पिंड एक है और इसमे ग्रुण कर्म 
सामान्य आदि भी रहा । किन्तु यह तो ऐसा है कि इसमे द्रव्य भी है, कर्म है विशेष आष्टि 
सब है और सब स्वतत्र है इसमे रहने वाले तत्त्व परतन्न क्यो रहे, यह सब भी स्वतत्न है, 
अलग अलग सत्ता रखने वाले है । यह सारा वैशेषिक सिद्धान्त उन चीजोकों मानता प्रथक्‌ 
स्वतत्र । 

वैशेषिकताका विश्लेषण--इस सिद्धान्तमे जो एक परमाणु है उस परमाणुमे कितना 
तत्व भरा है और तत्त्व सारा न्यारा-त्यारा न्‍्यारा स्वरूप तो रखता, परल्तु द्रव्य अपना ही है, 
गुण भी नजर आता है, रूप रहता, गन्ध है, कर्म क्रिया भी नजर श्राती है, वह सब अपने 
सबधसे है । इसको समवाय बतलाया गया और वह एक समवाय सब जगह व्यापक है । जिस 
की वजहसे सबकी कई सत्ता होनेपर भी बिखर नहीं जाती । सामान्य ,सबमे व्यापक है और 
फिर सबके शअ्रन्दर न्यारी न्यारी सत्ता है ऐसी उनकी बात है, ऐसी विशेष विशेष भी संब हैं 
और इन सबका एक जगह सबंध भी है । यहा कोई प्रश्न करे कि सब न्यार। तत्त्व है, तो 
पिंड क्‍या है ? काम कैसे हो रहा ? वहा विशेषवादी कहता है कि समवाय नामका पदार्थ जो 
सारी दुनियामे व्यापक है वह समवाय ऐसा बल देता है कि जिसपर जाता है काम करनेसे ही 
बनता है । यह वहा चिपटा ही रहता है । तत्त्व स्वय होता है वह भ्रपनेमे रहे इसका प्रवेश 
श्रन्यमे न हो तो वस्तु कैसे बनी रहे, यह सारे तत्त्व बेकार न हो जाय । इसलिये समवाय 
नामक एक तत्त्व बना दिया जो सब चीजोका सम्बन्ध जुडाय रखे और सम्बन्ध तो जुडाया 
परन्तु किसोसे जुड जाय, इसका उसमे जुड जाय तो बडा श्रन्धेरखाता हो जायगा, तब नही, 
नहींकी व्यवस्था करने वाला एक अभाव तत्त्व है। वह यह व्यवस्था करता है--किसीकी चीज 
किसीमे नही जाती । इस तरह वह वैशेषिक इन तत्त्वोंके शरन्दर वितर्क उठाकर यहा तक वह 
पहुच गया । ह 

प्रनेकान्तवादका समाधान--इन सबके इतने प्रिश्रमकों देखकर अनेकान्तवादी करुणा 
करके कहते है कि वैशेषिक मित्र | तुम्हारी बात ठीक है । द्रव्यमे ये सब विशेष व पर्याय है 
'बिना एक पिड वस्तु माने ही देखों कहा क्या तत्त्व रहेगा ? वह परमाणु समस्त गुणके पिडसे 
भिन्न वस्तु क्‍या है, यह झात्मा समस्त आत्मीय गुणके पिडसे भिन्न वस्तु खा है ? इसलिये 
गुणोका समूह ही द्रव्य है जो उसका परिणमन है, उसे काये कहते हैं, बह त्रैकालिक रहता है | 
इस कारणसे वह द्रव्य ऐसा हुआ । तुमने जो सामान्यकी व्यवस्था भ्रलग बनाई, तुम्हारे इस 
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भिन्‍त-भिन्‍न विशेषणसे बड़ी वस्तु हुई थी इसलिए सामान्य ऋभाव व समवाय अलग बनाया, 
परन्तु यह स्वभाव ही द्रव्यका स्वय ऐसा ही है। जो अपने स्वरूपमें ३ काल तक रहा वह तो 
सामान्य है, वह द्रव्य अपने गुणकों भाव रूपसे रखता ही है यह समवाय है और निथकी 
स्थिति ही समस्त परकी स्थिति रूप करता है । निजकी स्थितिके लिये परके अभाववी अपेक्षा 
नही करनी पडती । निजका सद्भाव ही परोंके श्रभाव रूप है, निजकी व्थिति ही स्वयको ऐसे 
स्वभावमे लगाये हुये है कि उसमे परकां अभाव रहता ही है । परकी ग्रस्थितिख्पसे रहना 
ही निजकी स्थिति है एव निजकी इस शुद्धिके पहलेसे ही परकी शुद्धि है । उस एक अखड एक 
द्रव्यमे गुणोकी सत्ता अभेद रूपसे है, उनके परिणाम कम है तथा चेत्रसे केत्रातरस्थ होना भी 
कर्म है, उनका सामान्य विशेष भी उन्हीमे सर्वे समवेत है, अत सर्वात्मिक वह एक अभ्रखड तत्त्व 
है । इस तरह तत्त्व द्रव्य गुण कर्म आदि अलग अलग तत्त्व नही है, यह एक द्रव्य कहलाता 
है । जीवकी नाना अ्रवस्थाएँ है--कोई धर्मेरूप, कोई अधर्मेरूप,।-धर्मका सद्भाव ही अधर्मका 
अभाव है । सब इस प्रकार द्रव्यके स्वरूपमें स्थित है, एकान्त तत्त्व कुछ नही, यहा तक कहासे 
उठकर चलते हुए कितने ही सिद्धान्त आ्ाते है, इस बातका वर्णन किया । श्रतमे बात श्राई कि 
वस्तु अनेकातात्मक है । 

अ्रनेकान्तके निर्णयक्रा एक लोकदुप्टान्त--वे सब तत्त्वस्वरूपवी जुदी बातें कहाँ तक 
युक्त हैं जहा तक उन्हे एक एक हृप्टिसे देखा । एक हाथीके स्वरूपको जाननेके लिये पाँच ञ्न्घे 
लडते है तो लडो । जिस अधेने पूछ पकडी वह कहता है हाथी कटीला होता है, जिस अधघेने 
हाथीका पैर पक्डा वह कहता है खम्भासा होता है, जिस अघेने कान पकड़ा कहता है सूप 
सा होता है, जिसने सुड पकडी वह कहता है मूसल जेसा है। लडते हैं तो लडो पर जिसके 
आखे है भौर जो चीजोको देख सकता है वह भ्रममे नहीं पडता । वह उन्हे समभीता है लडते 
क्यो हो, जिसने हाथीको जिस जिस अपेक्षासे समझा वह उसको उसी तरह समभाता है । 
वह हाथी तो पांच चीजोका मिलकर वना है यह जो अनेवन्तवाद है, यही वस्तुके स्वरूपको 
सिद्ध करता है । यह श्रात्मत्तत््व जो अनन्त गुणोका अभेद पिंड है, त्रिकालिक अस्तित्व रखने 
वाला है ऐसे तत्वको यह आत्मा अपने निज स्वरूपमे इप्टिमे नहीं देता, जगतके वाह्मपदार्थोमि 
हितरूपसे हृप्टि देता है तो अनन्त कर्म अपने आप बचघने लगते है । 

प्रात्मरतिक्रा अनुरोध--हे आत्मन्‌ | अपनेको वाह्मके लक्ष्योंस निकालो । इस आत्मामे 
निज तत्वको देखी, इसीमे रत होवो । बाह्य विवल्पोको छोड ससारके मोहको छोड अपने आप 
को समभ, इस प्रकार तत्त्व प्रमाणित करके फिर निश्चय हष्टिसे आत्माके निरपेक्ष स्वरूपका 
ध्यान कर । झाचाब महाराज दहते है कि अव तुम शुद्धात्मा हो जाबो, निविकार निविकल्प 
र्थितिको पतवों । पहिले प्रमाणवे द्वारा वरतुके पृ -वरप्थो इंखो, पिर निम्धय्के द्वारा मिर- 
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पेक्ष त्त्वको देखो, फिर निरपेक्ष तत््वकी हप्टिको एयदम विनीन करके सारी हृष्टियों व 
प्रमाणासे श्रतीत होकर एक शुद्धात्माके श्रनुभव स्वरूप रहो, यह बात बतलाई कि श्रात्मा 
किसीमे से नहीं निकलता । निकलनेका रास्ता बिल्कुल हल्का है, उस हलके रास्तेसे निकलना 
है, वह रास्ता है निजकी निजपर दृष्टि । इस रास्तेपर चलते हुएभी कभी वाह्मपर दृष्टि देता हैं 
और रास्ता चूक जाता है, फिर वह समभता है और धीरे वापिस अपने रास्ते पर आ्राता है| 
यदि वह २स्तेको पकड़ लेता है तो ठीक ठीफ तरीकेसे मार्गको पार कर जायगा । अध्यात्म 
तत्त्व एक सकरी गली है । इसके स्वरूपसे बाह्य स्वरूपपर लक्ष्य हुआ तो वह अपनी ही गलीसे 
अष्ट हो सकता है । यह गअध्यात्मप्रेमी कहा कहा किसमे फसकार क्‍या तत्त्व बनाता रहा ? इन 
सब तत्त्वोकी जितने भी कहे गये उन सबको उनवी दृष्टिसे देखो श्रीर उनके ठीक-ठीक स्वरूपका 
निर्णय करो । इसी तरह जिसने अपने श्रात्मतत्त्वका निर्णय किया, सम्यक्‌ विश्वास किया ऐसा 
पुरुष रागह्ेधादि भावको छीडकर अपने श्रापके कल्याणके लिये उठत्ता है ऐसा जीव सारे प्रमाद 
को छोडकर चारो घातिया कर्मोको नाश करके अपने शुद्ध तत्त्वकों पा लेता है । 

इन्द्रियोकी ज्ञानानन्‍्द बाधघधकता--यहा जिस शुद्ध पआत्मामे द्रव्येन्द्रिय नही, भावेन्द्रिय 
नही, ऐसी शुद्धात्माको क्या ज्ञान और आनन्द होता होगा ? इसका समाघान करते करते यहाँ 
तक सिद्ध कर दिया कि जिनके इन्द्रिय है उनसे ज्ञान और श्रानन्दकी वाघा ही हो रही है । 
इन्द्रिया तो ज्ञान और आनन्दके बाधा देने वाली है, जिनके इन्द्रियके ज्ञान और आनन्दकी 
मिथ्या तरगोसे सुखकी मान्यता है उनको यहाँ शिक्षा है इन्द्रिय ज्ञान और आनन्‍्दकी बाधक 
कहलाती है क्योकि स्वभावसे ही ज्ञान और आनद है | जैसे किसी रईसकी जायदाद सरकारने 
कोर्ट करली । वह बच्चा था नावालिग है उसवी सरकार रक्षक है। उसको सरकार उसके 
एवजमे ३००) रुपये मासिक देती जाती है । बच्चा सयाना हुआ तो वह सोचता है---सरकार 
३००) देकर बडा उपकार करती है, धन्य है यह सरकार | तब लोगोंने समझाया कि तुम्हारी 
करोडो रुपयोकी जायदादकों कोट भर रखा है, तुम्हे ३००) देकर बाकी रुपया अपने कामसे 
लेती है । जब इसे यह मालूम हुआ तो सरकारसे उसने कहा-हमे तो हमारी जायदाद व वैभव 
चाहिये ! इसी तरहसे पूर्णाज्ञान श्रानद वैभव वाले यह जीव उनके ज्ञान और आ्रानदका वैभव 
कर्म सरकारने कोट कर लिया, अब यह ज्ञान आनद इस जीवके नही रहा, अब जरा कुछ 
सयाना हुवा, पुण्य उदय हुआ, तो उसके उदयमे कुछ सम्पत्ति सी मिल.गई, ऋब वह जीव 
पुण्य सरकारका बडा उपकार मान रहा। उसके परिवद्धनंके लिये उसकी पूजाके लिये 
ब्राह्मणोका सत्कार करता, पूजा करता औऔर सारे काम करता है। फिर जरा सयाना हुआ 
तो गुरुने समझाया कि तू उस अमूल्य जायदादका मालिक है, यह तो पुण्य सरकार इतना 
गजा देकर तुमे गुलावा दे रहा है। तुमे पता है वह तेरा अनतज्ञान और आनन्द दूँ करके 
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क्या देता है--उस जायदादमे से जरासा ज्ञान सुख दिया जा रहा है | तुम किससे सुख मान 
रहे हो ? इसका बोध हुआ, ज्ञान हुआ और सोचा हम पुण्य नहीं चाहते अपना वैभव ही 
चाहते । हमारा जो आनन्द ज्ञानका वैभव है उसकी ही हमारी मांग है। उसकी माग हम 
गिडगिडाकर नही करते, कानुनके बलपर माँग करते है। इसी तरहसे यह ज्ञान कर्मका मुका- 
बिला करता है, कषायका मुकाबिला करता है। 
केवलज्ञानीके शारीरिक सुख दुःखका श्रभाव--शुद्ध चैतन्य स्वभावका ध्यान करके 

जिसे मोही जन समभते ही नहीं, उस स्वभावकी परख करने वाले सम्यक्त्वके सहयोगसे अपने 
वैभवको अपनेमे पा लेता है। अशुद्ध अवस्थामे भी जो ज्ञान आनद प्राप्त हुआ है यह इन्द्रियसे 
नही मेरे बलसे हुआ है । अब भी मेरे ज्ञान और शझानन्दका विकास होता है । आचार्य सिद्ध 
करते है कि उस शुद्धात्मामे जो सुख व ज्ञान है वह स्वभावसे ही है, इन्द्रियके कारण नही । 
इन्द्रिय न होने के कारण केवलीके परमसुख है । इसी प्रकारसे वैभवको प्रगट करते है। साधक 
भगवानके गुणोका स्वरूप आप अपनेमें देखता, उनकी सन्धि करके अ्रपने आपमे उद्देश्य करता 
है कि केवलज्ञानीके शारीरिक सुख दुःख नही है । अब अतीन्द्रिय अर्थात्‌ इन्द्रियरहित होनेसे 
ही शुद्धात्माके शारीरिक सुख दु ख नही है ऐसा कहते है--बव्येन्द्रियाँ शरीरमे हैं और शरीर 
जब शुद्धात्माके नही होता तब आश्रय द्रव्य इन्द्रियोका नहीं रहता और उसके अ्रभाव होने 
पर भावेन्द्रिय जो कि सुख दुःखमे ले जाता है लेश सभावित नहीं है तथा जिन सकल 
परमात्माके कुछ ही कालको शरीर रहता है वहा भी शरीर है तो रहो, जब क्षायोपशमिक 
ज्ञान या भावेन्द्रिय नही है तो शारीरिक सुख दुःख ही क्या होगा ? ऐसे शारीरिक सुख दुख 
से रहित केवलज्ञानीके स्वरूपकों विभावयति माने कहते है, विभावयति' का शब्दव्युत्पत्तिसे 
देखनेपर अर्थ होता है कि विशेष रूपसे हुवाते हैं । वह स्वरूप तो हो ही रहा है, किन्तु आचार्य 

उस उस रूप उपयोग बनाते जा रहे है, ज्ञान करते जा रहे है, वहा भी यह कहना व्यवहारमे 

अनुपयुक्त नही है कि हुवाते जा रहे हैं । तात्पयें यह है कि शुद्धात्माके सुख दुःख नही है, ऐसा 

कहते है-- 

सोबखं वा पुण दुःवत्र केवलणाणिस्स णत्यि देहगदं । 
जहा श्रदिदियत्तं जाद तम्हा दु त णोयं २०॥ 
केवलज्ञानीके सुख दुःखके श्रभावका फारखण-- कहते है वि केवलज्ञानीके शारीरिक 

सुख श्र ठ.ख नहीं होते, दोनो ही दुःख हैं, कोई सा भी नही होता है, इसमे त्रया कारण 

है ? वे अतीन्द्रिय हो गये। अपने इस देह पिडके अन्दर नी इैतुएण” «7 7, जरूपका 

विचार करो, देहवा लक्ष्य छोडकर अतरगममे देखे तो 3 दा देहसे 

भिन्न स्वस्प वाला हू, मैं स्वयं ज्ञान और 5 नावुल हूं, हे के 
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का. जैसे 


उत्पन्न नही होती, प्रत्युत वाह्य पदार्थसि जैसे जैसे लक्ष्य कम होता जाता, वैसे ही वैसे मुभमे 
अनाकुलता अ्रधिक पैदा होती। श्रन्तहं प्टिमे श्रपने श्रतरगफी बात विचारनेपर यह वात 
बिल्कुल अनुभवमे भरा जाती कि केवली भगवान ऐसे ही तो हो गये जिस प्रकार कि हम इस 
देहमे रहकर अपने आपका स्वभाव हृष्टिसि विचार कर रहे है। वह ज्ञान उसके सुखका परम 
भडार अपने सच्चे स्वरूपमे श्रा गया। इन्द्रिय देह द्रव्यकर्म सभी नष्ट हो गये, केवल एक 
चैतन्य ही रह गया, उसका ज्ञान और उसका सुख जो उसकी तरंग है, शुद्ध तरग है । वह 
अपने आप पैदा होती है । उन तरगोंको पैदा करने वाला कोई निमित्त कारण नही होता है । 
क्योकि वहु उसकी स्वाभाविक अ्रवस्था है । स्वाभाविक अवस्था यदि किसी निमित्तकी अपेक्षा 
रखे, सो वह स्वाभाविक नहीं कहलाती । वैभाविक ही निमित्तकी अपेक्षा रवता है, सो भी 
निमित्तमात्र रूप वह बाह्य पदार्थ रहता है । 
संगतिसे विधात--जिस कारणसे कि शुद्ध आत्माके इन्द्रिका समृह नही हैं तो इच्धि- 
यज सुख दुख भी नही है | लोहेके गोलेमे सगति किया हुआ जो आग है वह तो चोट सहता 
है परन्तु सगति अलग हो तो चोट नही सहता । श्रर्थात्‌ जैसे लोहेके गोले मे झ्राग लगे तो वह 
आग घनकी चोट पाता है । आगमे घनकी चोट देनेका क्या मतलब ? झागको घनसे कौन 
पीटता है ? लुहार लोहेको घनसे पीटता है, चीडा करता है, परन्तु वह लोहा जब श्रायकी 
संगति करता है तव घटाया बढाया जा सकता है तो लोहेकी सगतिसे जैसे आग पिठती है 
इसी तरहसे इन्द्रियज्ञानके कारण यह इन्द्रियकी सगतिसे यह आत्मा भी पिटती है । हम यहाँ 
इन्द्रियसे पिट तो रहे और इस पिटाईकों सुख मान रहे, बस इसलिये यह शका होती है कि 
जिनके इन्द्रियज्ञान नही है उनके सुख कैसे होता होगा ? देखो भैया यह ऐसी पिटाई है, यह 
हमारा ऐसा दु.ख है कि हम दु खको दु.खका स्वरूप नही समभ पाते । दुखो तो हो रहे है 
पर दुःखका जब तक ठीक स्वरूप नही समझे तो हम दु-खसे मुक्त कैसे होवेंगे ? दु खको सुख 
मानकर भोगे और उसमे आाकुलना न होवे तो भी भला था, कोई बुरा नही था, अम था सो 
था, अमने क्या बिगाड़ दिया ? सुखी तो बने रहते, परन्तु दु खको सुख मानकर सुखी होना 
चाहा और वहा भी सुख नही होने पाता, आाकुलता लगी रहती बस यही खेदकी बात है । 
संतोष्यताका संसारमे श्रमाव--ससारके जितने सुख है सभी सुखोपर हृष्टिपात कर 
लो, कोई सुख भी श्रनाकुलतासे भरा नहीं है | घनका सुख परिवारका सुख नेतागिरीका सुख 
श्रौर बडे सुख जिसे ससारमे सुख समभते उनमे रहने वाले लोगो के हृदयसे पूछलो कि उनको 
आदुलता रहती या श्रनाकुलता ? दु ख भोगते जा रहे है और सुखके बोध से दुखी होते जा 
रहे हैं और फिर भी बाज नहीं भ्राते । जैसे लालमिर्च खाते जाते है, श्रांखोंसे श्राँस गिर रहे, 
सी सी कर रहे, फिर भी मिर्चके आसक्त मिर्चसे बाज नहीं श्राते । यह जीव ससारके जितने 
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दुःख हैं उनको भोगते जाते है दुखी होते जाते, फिर भी वाज नही आते । कदाचित्‌ दु-खर्मे 
श्राप थोडी देरको यह तो सोच सकते कि कुछ न करो । कुछ आरामसे बैठो तो दुख मिटा 
और फिर भी उसी दुखमभे आा गया, बीमार रोगी हुआ, मरखासन्न हुआ सोचता है कि 
भगवान इससे यदि बच जाऊ तो खूब धर्म करू गा मैंने अपनी चिन्ता बढाकर बिना धर्मके 
जीवन खोया, सभीका विरोध करके अपना जीवन बिना धर्मके खोया । ज्ञानीवगे धर्मका स्वरूप 
प्रगट समभझमे आ्राया तो अपने तथ्यके मुकाबले पर्यायगत झुभभावकों वह अधर्म समभते है । 
धर्मका पूर्ण स्वरूप उन मुनियोके समझमे आरा रहा जो व्यवहारधर्ममे बहुत आगे वढ़नेपर भी 
सतोष नही रखते कि मैंने सब कुछ कर लिया । उन्हे भी वह गलत मालूम होता है कि धर्म' 
का तो यह स्वरूप है, मैं श्रभी धर्मसे टूर हु । कहो भैया ! तब फिर हम लोग कहाँ ? हमारा 
कौन काम ऐसा है जिस कामको करके यह माने धर्म कर लिया, जरा ऊपरी भक्ति करली बस 
सतुष्ट है, सतोष पा लेते हैं ।आप सोचो कोई सतोपकी जगह भी है, विकल्पको ही कहा करते 
हमने धर्म कर लिया । 
ज्ञानातिरिक्त भावोकी श्रज्ञानमयता--मुनि विचारते है कि मेरे भाव जो यह हो रहा 
है वह श्रज्ञानमय हो रहा है । देखो मुनियोंके श्रतरग भावकों देखो--सामायिक भी कर रहे है 
मुनि सामायिकसे बैठ गये और वे सोचते है कि जो मै ऐसा बैठा यह श्रज्ञान भाव हो रहा है 
ऐसा जो कि तप कर रहे है यह अज्ञानमे सुनि सोचते हैं कि भक्तिभावना भी रागकी की जादी 
है वह अज्ञानमे हैं। परमेष्ठीकी भक्तिका अ्रतरगमे अनुराग हुआ, उस अनुरागसे ऐसा सोचता हू 
कि यह भेरे रागकी चेष्टा है, यह सच्चा भाव मुनियोकी अ्रतरग बातको वतला रहा है कि उनके 
अदर तत्त्व ज्ञान भरा है। वह सोचते है मेरा स्वभाव तो निदिकार निविवल्प है । जितने भी 
ये विकल्प क्रियायें हैं वह सब अज्ञानमे हो रही है । इतने ऊचे मुनिराज जिनके चरणोकी रज 
मिल जाय तो भव्यजन उपासक अपने सिरमे घारण करके अपने जीवनको घन्य समभते ई 
ऐसे भाव मुनियोके यह विचार उनके शुभोपयोगमे होता । तव आप अपनी स्थ तिको देखे हम 
कहां हैं ओर कहा पड़े, क्या करके संतोप कर रहे है ? बडे सतुप्ट है बडा ग्रानःद है | अगर 
कोई यश संपदाकी बात हो तो उसे वाठमे मालूम होता है वडा आरम्द है। उनके चित्तमे 
यह सुख मालूम होता है कि सत्चारवा ऐसा वभव झिले वहा मृख है । कहते हैं कि यह श्रात्मा 
जो फिट रही वह इस देह समतिस प्टि नही है। यदि चेहदा ऋम्दन्ध होता तो यह झात्मा 
सभादस इरन्तज्ञान अनन्तदर्णन शक्तिमान इनन्‍्त सुखी होता । यह इंह, ये इन्द्रियां तो ऐसा 
फपटी मिप्त है उसे कपटी मिश्र बहुत बड़ी हानि करके छोटे लाभवी बात दतनाते है, इसी 
तरह यह देह, यह इच्द्रिया ऐसी दपटी मित्र बन रही है मेरी री भारी हानि करनेके लिये 
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अपने पथपर पहुचते है शरर सोचते है कि हमको बया दास बनावोगे, तुम हमको अपना क्या 
नौकर बनावोगे तुम सव मेरे स्वहपसे भिन्न हो, मैं तुम्हारी बातोमे नही श्रा सकता । कम- 
जोरीके कारण परकार्यके वातावरणमे भ्राना भी पडे तो भी वह अपनी श्रद्धाको निर्मेल 
रखता है। 

इन्द्रियोकी उहृण्डता--उहृण्ड यह इन्द्रियोका समृह जिस शुद्ध ग्रात्माके नही उसके 
घोर घन घातकी चोटकी तरह शारीरिक सुख दुःख उसके नही हो सकते । देखो भैया ! इस 
संसारमे अन्य जो तिर्यच जीव हू जो बडे भ्रज्ञानी है इनको भी मुस्यतासे एक खास इन्द्रियोका 
विषय राग रहता, हिरनको सूंघनेका राग रहता, पतगको रूपका राग रहता भवरको गन्धका 
राग रहता, मछलीको स्वादका राग है, हाथीको स्पशेका राग रहता है । यह विचारे हाथी 
आदि तियंच अज्ञानी यह श्रपने एक इन्द्रियकी मुख्यतासे राग करता। परन्तु यह मनुष्य ५ 
इन्द्रियोकी मुख्यतासे राग करता है | घरमे भोजन करके आये, पेट लवालब भरा घरसे वाहिर 
निकले जेबमे चार प॑से पडे है चाटवाला दिखाई दिया बस पेट लेटर बक्समे जगह खाली 
मिल ही जाती ऐसी आसक्ति है । इसके साथ २ ही मास मदिरा श्रादिका विवेक न करे सब 
खाये । यह क्या है यह कपटी इन्द्रियाँ हमारे पूरे लाभको मिटाकर थोडेसे लाभमे मुग्धकर 
रही है | वस्तुत. तो वह वर्तभानमे भी कोई लाभ नहीं है, कल्पनासे किसीको भी कुछ सम- 
भलो उससे क्‍या उठता ? स्पर्शनकी बात देखो--विपयी भोगमे श्रासक्त रहता है । कितने ही 
लोगोका जीवन इसी विषयभोगके कारण वरबाद हो गया। दूसरोको वबरबादी भी देखकर 
मैथुनका प्रसग नही छूटता, उस लोहसे लथपथ मलमूत्र वाले शरीरका राग नही छूटता । यह 
क्या है ? यह इन्द्रिय थोडेसे सुख दुःखका लालच देकर आत्माके स्वाभाविक वैभवको लूट रहा 
है । इसका भोगीको पता नही, वह इन्द्रियोमे ही श्रासक्त हो जाता है। इसी तरह इन सब 
इन्द्रियोकी ऐसी ही बात है । सुहावने रूपको देखकर अपने अतरगको रीता करके निरतर उसमे 
आसक्त रहता है। । 

उहण्डता एक उदाहरण--एक देवरति राजाकी कथा है । देवरति राजा था। वह 
रानीमे आसक्त था । उसके राज्यमे इस कारण गडबड होना शुरू हुआ तो मन्नी कहते है कि 
महाराज या तो रानीको लेकर यहांसे पधारो या रानीमे ग्रासक्ति छोडकर राजका कार्य 
सभालो ! मन्त्री दोनोका हितैषी होता है । राजाकी रानीका नाम रक्ता था। राजा आसक्तिके 
कारण रानोको लेकर राज्यसे भाग गया | वह किसी दूसरे शहरमे पहुचा । वहाँ जाकर राजा 
भोजनकी सामग्री आदि एक रोज लेने गये । इतनी देरमे अ्रन्धा, लूला आदमी वहा एक गाना 
गाता हुआ चरस हाक रहा था । रानी उसके गानेको सुनकर उसपर मुग्ध हो गई । कुबडेसे 
याचना की, उसने कहा कि राजाके रहते हुए मैं ऐसा नही कर सकता । जब राजा श्राया तो 





सा 


(वचनस।र प्रवचन २४७ 


उसने रानीको उदास पाया तो उसने रानीसे पूछा कि मैंने तुम्हारे लिये घरबार छोड दिया 
ग्रब भी नाराज क्यों हो ? रानी बोली--श्राज आपका जन्म दिवस है, यदि उन महलोमे होते 
गे कितना अच्छा स्वागत करती ? राजाने कहा-यहाँ ही स्वागत कर सकती हो । रानीने कहा, 
तुम फूल लावो मैं माला बनाकर तुम्हे पहनाऊगी। राजा फूल लेने चला गया और फूल ले 
प्राया । रानी ने ५० हाथके ३ गजरे बनाये और राजासे कहा कि पहाड पर चलो वहापर 
एजरोसे स्वागत करू गी । राजा वहा गया और रानीने इस तरहसे उन गजरोंसे कस दिया कि 
वह चल फिर न सकता था, फिर उसको धवका दिया । पहाडके नीचे नदी बहती थी, राजा 
उस नंदीमे श्राकर गिर पढा। 
पुण्यका श्रमात्यपत--ससारका हाल देखलो, कौन किसे चाहते है इसकी परीक्षा कर 
लो । प्रथम तो वस्तु स्वरूप ऐसा ही है वस्तुके गुराकी पर्याये उसी वस्तुमे है, वस्तुके द्रव्यगुण 
पर्याय श्रपने प्रदेशोमे ही है, परके प्रदेशोमे नही, फिर कौन कहा जा सकता है ? वह देवरति 
राजा लडखडाता नदीमे बहते हुए एक किनारे लग गया और यह रक्ता, रानी उस अन्घेको 
अपने सिरपर लेकर स्वय तो नाचती और वह अधा गाना गाता और इस प्रकार अपने पेटके 
लिये पैसे कमाते । लोगोकों क्या बतलाती कि यह मेरा पति है, अ्धा है, इसे सिरपर लेकर 
पतिक्गताका ब्रत पालन करती हू । उधर देवरति राजा बहता बहता हुआ ऐसे देशमे जा पहुचा 
था, जहा राजा नही था। मंत्रियोने सोचा राज़ा उसीको बनाओ जिसको प्रधान हाथी स्वय 
उठाकर मस्तकपर उठाये । हाथीने घुमघाम कर उसे ही मस्तकपर बिठाया और इस प्रकार 
देवरति वहाका राजा बन गया । अब यह रक्ता रानी पडते गिरते उसी नगरमे पहुची और 
दरबारमे पहुच गई । देवरति राजाने उसे पहित्तान लिया वह तो पहिचानकर वहापर विरक्त 
हो गया और राजपाट छोडकर साधु हो गया । रक्ता रानी तो रक्ता ही रह गई । 
विपदा व श्रमका काररण विषयानुराग--ससारका स्वरूप तो देखो कि इर्द्रियके 
कार्यमे नष्ट होकर अपना आगा पीछा भूल रहा । मरनेके बाद भी तो हम तुम होगे। इस 
का कोई ख्याल नही करता ॥ इन इन्द्रियोको मित्र मानकर हम सुख मानते है उसीमे दुःख 
है । यदि इस देहका सम्बंध आत्मासे नहीं होवे तो यह आत्मा विपदाकी चोट नही सह सकती 
जैसा कि श्राग लोहेकी सगति न पाती तो वह भी न पिटती । इसी तरह भगवानके शरीर 
नही है तो शारीरिक सुख दुःख भी नही है। शुद्धात्माके मोहकर्म रहा नही, ज्ञानावरण 
दर्शनावरण इन्द्रिय कर्म रहा नही, इस कारण पचेन्द्रियोके सुखके लिये उनका व्यापार नही 
होता । उसका व्यापार अपने चैतन्यस्वरूपमे अपने स्वभावके अनुरूप बुद्ध तरगके द्वारा होता 
है । इस इन्द्रियके द्वारा जो व्यापार होता, यहा व्यापार इस सुख दुःखका अनुमापक है, यह 
दुःख है । घावको पट्टी सगाते है वह पट्टी इस बातकी अ्रनुमापक है कि इसके घावका दुख है 
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झौर घाव अ्रच्छा नही है । एसी तरह ऊपने एद्रिय सुरूके लिये जो व्यापर करता है, परिश्रम 
करता है उसका परिश्रम ही दस बातनो बतराता है. कि उनको इस चाहका दु.ख है । यह 
जगतके जीव २४ घटे परिश्रम लग रहें । २४ नहीं तो १८ घटे तो पन्श्रिमम लगे रहते है। 
उस परिश्रमसे धकवार ६ गटे पर पसार कर णयन करते है २४ घन्दों काम करते हैँ । इसका 
कारण क्या है इन्द्रिय सुखके लिये जो मेहनत वी उस महनतका फल है । इच्द्रिय सुखके 
लिये मेहनत वी, उसका क्‍या कारण है ? इसका कारण यह है दि एन्द्रिय नुखमे उसकी रुचि 
हुई । इसका कारण क्या ? अपने चारितगुणकों रमानेके लिये उसे कोट स्थान ने मिला । 
रत्नन्नयका प्रसाद--यद्वि अपने ज्ञान, दर्शन सामान्य स्थवत्प आत्मतत्त्व श्रनतगुणमे 
अभेद स्वरूप श्रात्मतत््व उसकी हृष्टिमे थ्राता वो उन्द्रिय सुखमे रुचि न होतीं, चारित ज्ञानके 
कामको रिथिर कर देता है, श्रात्मामे दर्शन, ज्ञान, चारित्र ये तीनों गुण ऐसी मित्रतासें काम 
करते है कि जैसे किसीकों कुछ काम करना है। उसके लिये तीन श्ादमी बैठ जाये, जैसे एक 
लिफाफा बनाना है, ३ भ्रादमी बनाने वाले है | तीनों ऐसे बैंदते हैं एक काठता है एक ठीक 
जगह लेही लगाता है श्रीर तीसरा उसको चिपया देता है। जैसे यह तीन काम, तीन पुरुष 
मिलजुलकर एक साथ काममे लग रहे, मानो यह दर्शन, ज्ञान, चारित्र इस तरवीवसे अपने 
काममे लग जाते है, यह तो झौषचारिक हृष्टान्त है, गुण तो एकत्र अभेदरूप हैं । दर्शननें श्रद्धा 
की, ज्ञानने बताया, चारिश्र वहा जुट गया--यह तीन काम दर्शन, ज्ञान, चारित्रके इस तरह 
हो रहे । दर्शनने विश्वास किया, जानने उपाय बतलाया, चारिन्रने उसमे लगा दिया । चाहे 
वह विपयकी बात हो चाहे तपस्याकी बात हो, अच्छे वृत्तिकी बात हो | दर्शन, ज्ञान, घारित्र 
इस ढगसे काममे लग रहे हैं। विपयी श्रात्माको दरशनने विपयमे हितकी श्रद्धा कराई, ज्ञानने 
उपाय दिखा दिया, चारित्र विपयमें जुट गया। दर्शन, ज्ञान, चारिनत्र सामान्य चुग है । जब 
यह खोटे कार्यमे जाता है तो उसको कहते है मिथ्याहप्टि, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र । 
और जब यह श्रच्छे विपयमे जाता है तो इसको कहते है, सम्यग्दर्शन सम्यकृज्ञान सम्यकू 
चारित्र अच्छा विपय, जो स्वयंके लिये स्व ही है । 


फार्यसिद्धिमि विश्वास, ज्ञान व लगावकी ग्रवश्यभाविता 6 
है उस काममे तीन तरहकी बात होती है-विश्वास, ज्ञान और लगाव । तीनो कैसे लग रहे 


अपने धर्मेमे विश्वासका काम दर्शनका हुआ, वही ज्ञानने जानन किया और चार्रित्र इनके 
विषयमें जुट गया । यह तीनो बातें इन जीवोमे अनादिसे श्रनन्‍्त काल तक रहती हैं। फके 
एक शुद्ध श्रशुद्धका है । सम्यक्हृष्टिको तत््वका विश्वास हुआ, इसकी सब बातोका ज्ञान हुआ 
भ्रौर उसमे, जुट गया । इसी तत्त्वमें जुट गया, किसी बाह्य व्यापक बातगे नही । यहासि लक्ष्य 
हटाकर निज तत््वमे जोडा और इस तत््वमे स्थिर होनेका फल यह' है कि उसका ज्ञान व्यापर् 
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हो गया । हमारे उपयोगकोी जब तक हम फैलाकर रखे रहे तब तक हमारा ज्ञान फैलता नही 
है और जब उसके फैलावको रोक दिया, निज प्रात्माके केच्द्रमे ही बॉध दिया तो ऐसा बल 
देता है कि वह ज्ञान सर्वज्ञ हो जाता है, सवंगत हो जाता है । यह दर्शन, ज्ञान, चारित्र जहाँ 
जहा आत्माकी पर्यायमे परिस्थिति होती है उस उस प्रकारसे यह दर्शन, ज्ञान, चारित्र काम 
करता है | तो सिद्ध भगवानका दर्शन, सिद्ध भगवानका ज्ञान और चारित्र, ज्ञान, दर्शन 
सामान्‍्यकी क्षणिकः क्षरिक परिणति शुद्ध शुद्ध पर्यायरूपमे काम कर रहा है। हमारे ज्ञानकी 
परिणति किस रूपसे काम कर रही है ? अपने ज्ञान श्रद्धाको सभी पहिचान सकते है । देखो 
ज्ञान श्रद्धाका किसीने क्या, किसीने क्या विपय बनाया है ? वह भगवानकी भक्तिमे लग रहा 
है, ततत्वचितवनके यत्नमे है, उसी समय किसीने कहा दादा दुकानकी चाबी कहाँ है, वह दुकान 
को चाबी कही भूल आया था। तो श्रब उसका ध्यान तत्त्वचितवनमे नही लगता कहा, लगा 
सो अनुमान करलो, उसने विश्वासका कहाँ काम लगाया है और दुकानपर बैठा हो वह तत्त्व 
चितनमे लग रहा हो, द्रव्यके स्वरूपको विचार रहा हो । द्रव्य त्रैकालिक है भ्रकालिक है कहाँ 
है क्या स्वरूप है एक आदमी दुकानमे बैठा बैठा चितवनमे लग रहा, किसी ने कोई बात- कही 
उसके सुन्तेमे ही नही श्राया उसकी श्रद्धा कहा है ? श्रद्धा स्वपर पहुच जावे तो बड़े बडे काम 
को करते हुए भी बाह्ममे रमता नहीं है। अब अपनी अपनी श्रद्धाकी पहिचान ले कि तुम्हारा 
दर्शन, तुम्हारी श्रद्धा क्या है, कैसी प्रबल है ? हि 

विश्वासका विंस्तार--एक हस मानसरोवरमे रहता था । कुएपर बग्रुले ने पूछा कि 
कहाँ रहते है-मान सरोवरमे, वहा क्‍या कया है बगुलेने पूछा । हस बोला रत्न है, सोनेकी सीढी 
का घाट है, बहुत बहुत बातें बतलाई । बहुत देर सुनकर बग्रुला बोला, मछलिया हैं कि नही, 
देखो उसे क्या सुहाया, यहा श्रद्धाकी बात दर्शनकी ब्रात हो रही है। जिनके मनमे जो बात 
बेटी है जो श्रद्धा बैठी है उस तत्त्वके आधार ही पर चलनेकी धुनि बनी रहती है, उसकी हो 
चर्चा तो सुहाती है । हाँ तो प्रकृत बात यह है कि दर्शन श्रद्धाकों हम आप समझ सकते प्र 
कार्यके द्वारा कि हमारी श्रद्धा किस ओर लग रही है ? भगवान शुद्ध आत्म का श्रद्धान क्‍या है 
तो प्रतीतिरूप रुचि रूप नही, किन्तु सम्यक्त्व परिणमन रूप है | उसमे प्रवृत्ति नही बनाई जा 
सकती क्योकि प्रभ्ुका निविकल्प ज्ञान है वीतराग चारित्र है। शुद्ध आत्मा ही के ज्ञानके 
अतरगको देखो, यह नही हो सकता है कि उसे इसका ज्ञान है। उस ज्ञान गुणका स्वच्छ 
अतरमे परिणमन हो रहा है, वह परिणमन सर्वेज्ञतास्वरूप है आत्मज्ञानरूप भी है। हम 
विकल्प वाले लोग उसे विकल्पोकी हृश्सि ही देखते है । 


शुद्ध जाननमे कल्मषताका श्रभाव--यद्यपि जानन उतना है जितना कि सर्व 


कक श्ेय हैं 
्थापिं ज,नते वे स्वयको ही हैं, उसही मे इतनी विज्ञा 


शालता हैं। जब हम ज्ञेयाकारके सम्बन्ध 
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को देखते है तो हमे सर्वज्ञ प्रतीत होता है, जब हम निविकल्प रूपमे वहाँ निविकार तरंगसे 
देखते है तो हमे वहा आत्मज्ञ प्रतीत होता है । शुद्ध भ्रात्माके आत्मज्ञता भी है, सर्वज्ञता भी है 
परन्तु उसके स्वरूपको देखनेका एक प्रकार है | निश्चयसे आत्महझ्ता है व्यवहारसे सर्वज्ञता है 
ऐसे उस शुद्ध आत्माका जिसके कि देह नहीं है शारीरिक मुख और दुःख नही हो सकता है 
क्योकि कर्मोका उदय हुआ तब आत्मामे दु खकी मोहकी रागकी पर्याय हुईं । देखो वह दुःख 
की रागकी पर्याय किस परको विपय करते हुए ही अपने रवरूपकों बना सकती है । जहां 
देह नही, कम नही, कोई आश्रय नहीं, वहाँ फिर कँसे आकुलता हो ? इसलिये तो उपदेश है 
कि भाई अमुक चीजका त्याग करो, अ्रमुक परिय्रह छोडो, इस चीजका त्याग करों । यह पद्धति 
इसलिये है कि जब हम यह आश्रय ही न रखेंगे तो कभी ऐसा भी हो सकता आश्रयके न 
मिलनेसे अपने स्वरूपको भी न बना सकेगा यह रागादि भाव । जब रागादि भावके अपने स्व- 
रूप न बन सकेंगे तो मोक्षमार्गको पूर्ण सहयोग मिलेगा । 

कल्याणकी निजसे खोज--भैया ! यह चरणानुयोगकौ पद्धति है। वस्तुतः-वाह्य 
त्याग न आ्रात्माका हित रूप है, न आत्माके अहित रूप है। बाह्य तो वाह्य है वह तो अपनी 
सत्तासे बैठा है । इसका त्याग तो इसलिये है कि वहाँ आ्राश्नय होता था सो बुद्धिपृवंक एक यत्व 
किया और है भी ठीक, निर्मलदशामे तो छूट ही जाता है । वाह्मके त्यागको मोक्षमा्ग नही 
कहते । बाह्मयका त्णग इसलिये है कि मेरा बध तो भीतरमे चल रहा है । यदि उसका आश्रय 
न मिला तो वह उदय अपना बल न दिखाकर यह स्वय खतम हो जाय । यदि कोई ऐसा 
कहे कि सर्वथा किसी बाह्मके त्यागकी जरूरत नहीं तो भाई देखो कि श्राप ब्राह्मके पदार्थसे 
अलग रहते हो कि नही । यहाँ तो वस्तुका स्वरूप बताया, चीज दू ढना न छू ढना इसके लिये 
बात नही । बाह्यको त्याग करनेका भाव भी आात्माका एक विकल्प है । हम बाह्य पदार्थीके 
त्याग करने वाले नही है, वे तो जुदे है, स्वय बाह्य पदार्थके त्यागसे सुख नही इन्द्रियके विकल्प 
के त्यागसे सुख है । जिन जिनके इन्द्रियोके लगावका त्याग्र हुआ था उन उनके बाह्य पदार्थों 
का त्याग हुआ था। बाह्य हमारे विकल्पका आशय है। आश्रय जानकर इसका त्याग होता है, 
ये मुझे तग करते हैं ऐसे भावसे बाह्मका त्याग नही करना है। मुझे पूर्ण विश्वास है कि 
दु.ख करने वाले मेरे मोह रागरुषकी परिणति ही है, सुख इ ख दाता कोई न शान | मोह राग 
रुष दु खकी खान ॥! मुझे विभावकी दृष्टि नही चाहिये । स्वभावमे ही.मेरा संवेस्व है, इस 
अभिप्राय वालेका बाह्यममे कोई प्रयोजन न रहने से ये बाह्य स्वग्न हट जाते है । 

साम्य श्र सम्यकत्वका प्रताप--महाराजा श्रेरिकने मुनिपर धर्मके से मरा हुमा 
साँप डाल दिया । हे दिन तो श्रेणिकने चेलनीको नही बतलाया । रे दिन।बाद कहा पा हमने 
तुम्हारे साधुपर मरा हुआ साँप डाल दिया । चेलनी ने कहा यदि वह साधु होगे .तो वैसे ही 
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स्थितिमे होगे और यदि साँप रवय॑ हटा दिया तो हमारे साधु नही है । श्रेशिक बोला--चलो 
परीक्षा करने चलें, देखा कि वे साधु अपने योगमे बैठे थे । मुनिके शरीरपर चीटियोका ढेर हो 
रहा था और वह खूनको पी रही थी । मुनि अपने आपमे आत्मतत्त्वकोी दर्शन करनेमे ही रहे । 
जिसको जैसी लेंगती है उसको वही सुहाती है, जिसे अपने आत्मतत्त्वकी बात लग गई उसको 
दूसरेकी खबर नही, इसमें श्रवरज नही है। महाराजा श्रेणिक बडा पश्चाताप करने लगे । 
श्रेणिक चीटियोको हटाने लगे तो चेलनी बोली--चीटियोको तरकीबसे हटायेंगे । इसने शक्कर 
लेकर दूर रक्खा तब चिटियाँ हट गईं तब साप निकाला । जब मुनिराजका उपसर्ग दूर हो 
गया तो उन्होने समाधि खोली । उन्हे जब सामने देखा तब दोनोको धर्मवृद्धि दी । बहां राजा 
भ्रेणिकके हृदयपरिवरतंन हुआ, मोह हटा । सोचा देखो धन्य है इन मुनिराजके समताभावकों 
ताम भी नही लिया । राजाको ही धर्मवृद्धि होती तो उसमे रागकी झलक होती । धच्य है 
इन प्रभुको, धन्य है इनके समताभावकों । ऐसे गुरुकों सताया मैं पापी हू । &णिकने बडा 
पंश्चाताप किया, आत्महत्या करना विचारा, मैंने बडा पाप किया । इस खेदमे अपने विनाशके 
लिये कटार निकालनेकी सोची तो महाराज कहते है कि श्रेणिक क्या विचारते हो, यह तो 
ससारका स्वरूप है । जब तुम्हारे क्पायभ्ाव पैदा हुआ तबका वह भाव था, इस समय तो 
तुम्हारे दुर्भाव नही । श्रेणिकने हृदयसे विचारा कि ये मनकी बात भी जानते है, वहां और हृढ़ 
श्रद्धा हुई । देंखो भैया पहिले इसी सापके उपसगमे श्रेशिकने ऐसा पाप वमाया कि नरक ३३ 
सागरकी स्थिति बाधी, श्रब सम्यवत्व जगा तो उसके मात्र ५४००० वर्षंकी स्थिति रह गई, 
यह सम्यर्दर्शनका प्रत्ताप है । 

ज्ञानीका साम्यरसका विचार--ज्ञानी सोचता है दुश्मत्त हो, मित्र हो दोनों बरावर 
है, दोनो मेरी आत्मासे पृथक्‌ स्वतत्र परिणमते है । दुश्मन कोई विगाड नही करता, मित्र कोई 
लाभ नही करता । मित्रकी चेप्टा उसमे होती है, दुृश्मनकं। चेप्टा उसमे होती है | कौन शत्रु 
कोन मित्र है, प्राणी अपने भावसे पुण्य पाप करता है । मेरा कोई न अच्छा चाहता है, न बुरा 
ऐसी हृष्टिका श्राना यह शानका फल है ऐसा सम्यग्हप्टि जीव जिसको -ग्रात्मतत्वका मिलाप 
हुआ वे इन्द्रियके सुखभे नहीं रमते, इन्द्रियोके मुखमें मोही आसक्ति करता है और दु.खी हो 
जाता है | ज्ञानीको तो सुख सम्पदा मिले तो वह उसे भभट ही दिखता है । कैसा उपद्रवमे 
पड गया, कहां लग रहा, मैं तो चेतन्यज्ञानस्वभाव हु, मेरां शरीर तो ह्ञान मात्र ही है ऐसा 
सच्चा भावका परमत्तत््व होकर मैं कंसे कूड़े कचरेमे लग रहा ? इन्द्रियके युखमे सम्यग्हप्टिको 
तो दुःख ही लगा । जिसे जिसवी लग गई उसे वही सुहाती है । सग्यग्हप्टि मनि जब उसके 
निद्रा भी होती है तो उस निद्रामे ४८ मिनट तो लगातार नहीं लगते । ४८ मिनट तो मोटी 
वात है ?मत्तगुएस्थानवा अच्तमु हतें भी वडा नही है। ह्वा तो साधुको स्वभाव सुहाता हैं 
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प्रवचनसार प्रवचन 
क्योंकि जिसके जो लग गई इसको वही सुद्दाती है मुनिके भीतर ज्ञायक स्वरूपका संस्कार है 
संसारसे सवेग है । यदि निद्राका एक अ्न्तमुह॒र्तसे ज्यादा ही गया तो उसके वह छुटा गुणस्थान 
नही रहेगा जिसके भी अतरगके कपाट खुल गये कि भीतर भीत्तर प्रताप चल रहा है कि 
देखो निद्राका प्रमाद देर तक नहीं रहता । एक मुह॒र्तके भीतर ही वह फिर सावधान हो जाता 
हैं श्रौर निज चैतन्यरसकी श्रोर ढलता है, ज्ञानी जीवोकों वही वही रुचिकर होता है, चर्चा 
चाहेगा तो उसीकी, सुनेगा त्तो उसी चैत्तन्य तत्त्वको । 

ज्ञानोके एकत्वका प्रेम--कोई भिक्षु था। किसी जगह रईसोका भोजन हो रहा था । 
भिक्षुने रोटी माँगी । रईसने जवाब दिया चल हट । भिक्षुने दुबारा रोटी मागी, उसने भिक्षुको 
कहा चल हट बे, यहाँ तो पगतका काम लग रहा । भिक्षुने कहा तेरे काममे आग लगो सुझे 
तो दो रोटी ही की तो जरूरत है । सम्यग्हष्टि सोचते है कि जगतमे सुख और वैभव अपने-अपने 
जगह रहे, भुझे तो एक ऐसी दृष्टिसे ही काम है--ऐसे सम्यर्हृष्टि पुरुष जिसे शुद्धात्मतत्त्वका 
अनुभव हुआ उसे बाह्य कमटे नहीं लगा करती । कर्मोदयसे कोई झ्रा पडे तो वहाँ रहता, उसमे 
भी उसको रुचि नही रहती । ऐसे जिसको अपने आत्मतत्वका भान हुमा है वह पुरुष जब देह 


से रहित हो जाता है फिर उन जोवोको सुख दुख कहाँ होता होगा ? इतनी बात समझने 


वालेके सदेह नही होता । सिद्ध प्रभ्रुका ज्ञान और सुख उनके ज्ञान और सुखके स्त्रभावसे होता 
है, इसी तरह इस गाथामे यह बात सिद्ध की कि केवलज्ञानीके सुख दु ख्र नही है उनके जो 
परम अतीन्द्रिय आत्मीय सुख हैं इनके जब तक सयोगकेवली हैं साताका उदय है परन्तु कोई 
ऐसा सुख नही लगता जो लौकिक हो किन्तु इन्द्रियातीत ही उनके रवाभाविक सुख है। ऐसा 
उत्कृष्ट सुख निज चैतन्यके लक्ष्यसे स्वय प्रगट होता है, ग्रत सत्सुखार्थीकों निज ज्ञायक भावमे 
स्थिर होना चाहिये । 

_ ज्ञानीके ज्ञात और श्रानन्‍्दका विवरण--अब ज्ञनिके स्वरूपके विस्तारकों और सुखके 
स्वरूपको विस्तारसे क्रमश जिसका कि पहिले भी कुछ वर्णन था उसके अनुसार कहते हैं, 
अभी तो यह बात बतलाई है कि जो शुद्ध आत्मा हो जाता है उसके ज्ञान श्नौर धुख अ्सहाय 
अर्थात्‌ परकी अपेक्षाके बिना होता है। अब उसी ज्ञानके स्वरूपकों जो कि निरपेक्ष है--परकी 
श्रपेक्षेके बिना है--अपने स्वरूप स्वभावसे व्यक्त होता है तथा उस सुखके स्वरूप को जो 
ज्ञानकी स्वभावस्थितिसे व्यक्त होता है ऐसे इन दोनोके स्वभपको कहते है । उनमे इस केवली 
भगवानके ज्ञानमे अतीन्द्रिय ज्ञानका परिणमन होनेके कारण सब कुछ प्रत्यक्ष हो जाता है । 
स्वभावको देखो, ज्ञानका स्वभाव क्‍या है ? ज्ञानका स्वभाव जानना है । यद्यपि वह श्रदर पूर्ण 
रूपसे व्यक्त हो श्र उसे आवरण डाके ऐसा नही है किन्तु उस श्रावरणके दूर होते ही वह 
ज्ञान पूर्णतया व्यक्तिते प्रकट हो जाता । कही ऐसा अपूर्ण अवस्थामे भी नही है कि कर्मज्ञान 
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गुणको जड बनाये रखता हो । यह तो ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है जिससे ऐसा 
ही होता है कि आवरणके रहते हुए ज्ञान उस अपने कालमे अपूर्ण रहता । श्रावरणके रहते 
हुए भी जो विकास थोडे थोडे मालूम होते है वह ज्ञानके स्वभावसे प्रकट होते है । जहाँ पूर्ण 
आवरणा दूर हो जाय वहाँ ज्ञानका पूर्ण विकास अपने ही स्वभावसे प्रकट हो जाता है। इस 
तरह यह ज्ञान स्वभावमय आत्मा अनादि श्रनत अखड जिसका किसी भ्रन्य श्रात्मा व परमार 
मात्र भी अन्य पदार्थोसे परमारणुमात्र भी सम्बन्ध नही, पूर्णा स्वतन्त्र है। क्योंकि सर्वे पदार्थ 
स्वतत्र अपनी पर्यायसे अपने स्वरूपकों भोग रहे है, अपनी ही परिणतिकों भोगते इसलिये सर्वे 
पदार्थ है । 

ज्ञानकी स्वयंभुता--इस वस्तुनियमके श्रकाट्य प्राकृतिक स्वतःसिद्ध व्यवस्थानके हेतु 
इस ज्ञानमय आत्माकों ज्ञान और सुख मिलता ऐसा सोचना ही भ्रम है। ऐसे सोचने वालोके 
लक्ष्यका उपलक्षणा कर “जिनकी उपस्थितिसे यह शआत्मा निज भावकी हृष्टिसे दूर होकर 
विभावपरिशमन करता है और दु.खी होता है, उनसे सुख दु.ख हुआ, ऐसा कहा जाता है । 
अमको त्यागकर अनादि अनत अटहेतुक ज्ञान स्वभावकोीं कारणरूपसे उपादान कर जो परम- 
काष्ठा प्राप्त ज्ञान परिणति होती है वहाँ सर्व प्रकार निविकन्प दशा होती है । वहाँ अतीन्द्रि- 
यज्ञान और झतीन्द्रियसुख होता है, जिस अतीन्द्रिय केवलज्ञानके विषयमे जो कि स्वभावत: 
प्रत्यक्ष है तीन लोक व तीन कालकी समस्त द्रव्यगुणपर्यायमे प्रत्यक्ष ज्ञान है । जहाँ केवलज्ञान 
का सयुक्त प्रयोग हो वहाँ केवलज्ञानका अर्थ ज्ञान गुणकी केवल अ्रवस्थाकी तरग-व्यक्ति है , 
वह केवलज्ञान कितना व्यापक है और कितना शक्तिमान्‌ है ? भ्रब इसे बताते है । 

केवलज्ञानकी श्रसीसित शक्ति---एक अ्रधिक उत्कृष्ट यृक्तानतकी सख्याकों उतनी ही: 
बार रखकर अर्थात्‌ एकाधिक उत्कृष्ट युक्तानतका विरलन उसे कहते है जैसे २० के विरलन 
करके गुणा करना है तो १० बार १०--१० परस्पर गुणा करते जाना, इसी तरह अ्नतका 
विरलन करके परस्परमे गुणा करते जाना, अ्रन्तमे जो लब्ध हो फिर उसका विरलन कर 
गुणा करना, उसका भी अन्तिम लब्ध है उसका विरलन कर गुणा करना इस प्रकार तीन बार 
उस अनतका विरलन ग्रुणित होनेके बाद जो लब्ध हुआ उसमे सिद्धोकी सख्या, निगोदोकी 
सख्या, वनस्पतिकों सख्या, अनत गुरे पुद्गलोकी सख्या, उससे अनतगुणों समयोकी सस्या 
सबको मिलाकर जो राशि बने उसका फिर ३ बार उप3्तशैलीसे विरलन 
अतमे जो लब्ध हुआ उसमे धर्मद्रव्य अधर्मद्रव्यका व अगुरुलघुगुणके अविशभााग प्रति 
जो राशि लब्ध हो उसे फिर ३ बार विरलन गुरितत करना, 
केवलज्ञानके अ्रविभाग प्रतिच्छेदोमे से घटाकर जो रूब्ध हो 
को पिला देवे । ज्रो लब्ध हुआ, इतने श्रनतानत के वलज्ञानके 


इन 
गुणित करना, 
च्छेद मिलान! 

पि.र उस विशाल अनतराशिवो 
उस ल़ब्धमे उस प्रह्ष्त अ्नतराशि 
शवत्यश है इतना तो शक्तिमान्‌ है 
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और जो भी सत्‌ हैं उस सबका विषयी होनेसे सर्वव्यापक है | शक्‍त्यश बतलाने के लिये ऐसा 
इसलिये किया गया कि उस सारोकी सारी सख्यासे इतने अंनतानत गुणित केवलर्ज्ञॉनके 
शक्त्यश है कि उसके बतानेका उपाय यही मात्र था कि जो वह विशाल सख्या है उसे केवल 
ज्ञानशक्त्यशोमे से घटा कर उसमे उन्हीको मिलाकर कह दिया जावे | जैसे--५ सख्या है 
उसे २० में से घटाया १५ हुए, भ्रब १५ में ५ मिला दो २० के ही २० हो गये । यहाँ २० 
का मोटा हृष्टान्त केवलज्ञानके लिये समभलो और ५ का दृष्टान्त उस सख्याके लिये है जो 
अनत सख्याकों € बार विरलेन गुरान और कितने ही मिलन करके जो लंब्ध हुई है। इतने 
सब अशोको केवलज्ञान शवत्यशोमे से घटाझ्ओो और फिर वही जोड दो, अ्रपने केवलज्ञानकी 
शकक्‍्त्यशोकी सख्या पूरी होगी । 

ज्ञानकी सर्वव्यापकता--ज्ञान सुखके अ्रविभाग प्रतिच्छेदोकी , सख्या इतनी विशाल 
अमित होती है जिस कारण हम ज्ञानको -मात्र छेत्रसे व्यापक नहीं कह सकते कि केवलज्ञान 
लोकाकाशमे या सर्व श्राकाशमे व्यापकर रहता है इसलिये ज्ञान व्यापक है क्योकि यवि विशुद्ध 
ज्ञानको इतना ही व्यापक माना जावे, वह केवलज्ञानकों इतना ही व्यापक माना जावे तो 
वह केवलज्ञान आकाशके बराबर ही रहा परन्तु इतना ही नहीं है, केवलज्ञान समुदायसे भी 
अनंत गुणा है, इससे बडा कुछ अन्य है नही । इसलिये केवलज्ञानको क्ेत्रकी अपेक्षा व्यापक न 
जानना । केवल क्षेत्रके भीतर व्यापक माना तो जितना श्राकाश है उतना ही रहां किन्तु वह 
तो बत्रिलोकव्यापकके अतिरिक्त त्रिकालव्यापक भी है श्रौर शकक्‍्त्यश इनसे श्रत्तिरिक्त है। देखो 
भैया | लोकाकाश उसे कहते है जहा छहो द्रव्य पाये जावें | श्रब यहा विचारों केवलज्नान वहाँ 
ही व्यापक नही, वह तो लोकाकाशके बाहर भी व्यापक हो गया । अहो क्या किया ? क्या जैन 
सिद्धान्तकी मर्यादा तोड दी ? नही । यहा प्रश्न हो सकता है कि आगममे तो यह कहा है कि 
जहा मात्र आकाश ही पाया जावे और कोई तत्त्व न॒ पाया जावे वह आालोकांकाश है विन्तु 
तुमने तो यहा ज्ञानकों आलोकाकाशमे भी व्यापक बताया तव विरोध ही तो रहा | समाधान-: 
देखो इस वर्णानको ज्ञानस्वरूपकी दृश्टिसे देखें प्रदेशवत््वके सयोगसे नहीं, तो समभमे झ्रायगा 
कि यह निर्मल केवलज्ञन लोकाकाशमे ही व्यापर्क नही, अलोकाकांशमे भी है। इतना भी 
नही किन्तु वह केवलज्ञान तो जिंतने द्रव्य हैं उनमे व उनके अनत गुणोमे व उनकी त्रैकालिक 
अनत पर्यायोमे व्यापक है । आलोकाकाशमें जितने प्रदेश हैं उनकी भ्रनादि अनतपर्याय है उनमे 


भी केवलज्ञान व्यापक है । न 
ज्ञानकी सर्वव्यापकताका विवरण--इसका विवरण इस प्रका समभिये--किंसी 


वस्तुकी परीक्षा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव ४ दृष्टियोंसे होती है, तंब यहां द्रव्यसे परीक्षा करे तो 
वह गुणपर्यायके पिण्डरूपमे पिण्ड अधिए्ठान रूपमे ज्ञानकी परीक्षा है । ज्ञानपर्यायके अ्धिप्ठान 
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पिण्डरूपमे बात ऐसी ही है कि वह “लोकाकाशके अन्दर ही समस्त द्रव्य पाये जाते है, इस 
नियमके श्रनुसार वह ज्ञानपिंड लोकाकाशमे ही पाया जा सकता है, इतना भी कदाचित्‌ । 
सव॑दा तो यह तेज श्रमाण निजक्षेत्रमे ही पाया जाता है। इसी तरह क्षेत्रकानकी श्रप्रेक्ष। भी 
सकीर्णता है, परन्तु इस शुद्ध आत्माकों जब चैतन्य-ज्ञान, दर्शन, भावकी हृप्ट्सि देखते है, ज्ञान 
के भावकी दृष्टिसे ठेखते है तो यह ज्ञान-इतना बडा -है कि समस्त लोकाकाश और समस्त द्रव्य 
गुरापर्याय सर्वमे गत है इसलिये-इसको व्यापक कहा है। इसे मात्र ज्ञानस्वरूपसे न; देखकर 
विस्तृत जाननेके प्रसगमे जहां इस ज्ञानको प्रदेशके साथ जोडोगे “जहा कि यह-दृष्टि बनानी 
पडेगी कि ज्ञान एक गुण है, गुणद्रव्यक्रे अन्दर ही-रहता, द्रव्यके प्रदेश ही गुणका आधार है,” 
तब यह ज्ञान गुणद्रव्यमें प्रकट' होकर ऐसे स्वरूपको रखे रहता हैं ऐसे स्वभावमे विकसित हो 
रहा है कि जो समस्त लोकालोकके सर्व द्रव्य गुणपर्यायके ज्ञानहूप बना रहता है । जहा प्रदेश 
ओऔर ज्ञानकी सधि करके बात कहोगे वहा पर ऐसी दृष्टि आवेगी । प्रदेश व ज्ञानकी सधि बिना 
ज्ञानस्वलक्षणका विचार करे, वहा सर्वव्यापकताकी, ही बात है, बाधा कोई नही आती, केवल 
विवक्षाका ही इसमे भेद है । 

ज्ञानकी प्रत्यक्षताका विभावन---भ्रब. ऐसा जो केवली है--जं अ्रनन्तज्ञानमय परिण- 
मता है, उसके समस्त जंगत प्रत्यक्ष हो जाता है । इस प्रकारसे विभावयति याते आचार्य श्री 
हुवाते है-कहते है-उसके अपने अन्दर श्रप़त्ती प्रेरणापुर्वक, धारणा करते है । यह विभावयत्ति 
का रहस्य, है इसकी बात लग रही है कि ज्ञानके शुद्धस्वरूपको उससे गर्भित सुखके शुद्धस्वरूप 
को अभी धारण: करते है। इसी तरह अभिदधात्तिको सामान्यतया कहते है ऐसा श्रर्थ होता है 
किन्तु इन शब्दोके ठुकडे कर विचारनेसे क्या अर्थ होता है--दधाति याने धारण करता है व 
अभिदधाति याने सर्वांगमे धारण करता है, श्रर्थात्‌ आचार्य श्री ज्ञानके स्वरूपके व सुखके स्वरूप 
के विस्तारको-युगपत्‌ होते हुये भी कारणकार्यविधिके कारण कालकी श्रपेक्षा बताने मे व 
बतानेकी भ्रपेक्षा व्यवहारमे क्रमसे सर्वागमि धारण कर रहे,है। ज्ञानके रवरूपको व सुखके 
स्बरूपको कहते है | इसमे इस रहस्यमय ,आ्रानन्दका वर्णन है कि ज्ञानके स्वरूपको व सुखके 
स्वरूपको दृष्टिमें धारण कर रहे-है और कहते है--- 

प्रिगमदो खलु णाण पच्चक्खा सव्वदव्वपज्जाया । 
-सो रोव ते विजाणदि श्रोग्गहपुव्वाहि किरियाहि ॥२१॥ 

ज्ञानको, सर्वेज्ञताका सन्देश--इसमे उस केवलज्ञानीका जो, ज्ञान है वह अतीन्द्रियज्ञान- 
मय परिणमता है इसी लिये सर्व एक साथ-जानता है ऐसी बात कही है । शुद्ध प्रात्मामे 
परिणमत्ता हुआ जो ज्ञान है केवली भगवान है, शुद्ध ज्ञानमे परिणमता हुआ जो केवली 
भगवान्‌ है उसके समस्त द्रव्य समस्त पर्याय श्रत्यक्ष हो जाते हैं क्योकि केवलो अवग्रह आदि 
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./' क्रियावोके द्वारा नही जानता है वह तो इन्द्रियोकी सहायताके बिना ही जानता है, श्रतः क्रम 
रहित सर्वको प्रत्यक्ष अ्रपने शुद्ध स्वरूपसे करता ही है, भ्रत* एवं वह स्वयभू है । प्रर्थात्‌ जैसे 
हमारा वर्तमान ज्ञान उत्पन्न होता है तो पहिले अ्रवग्रह होता है, इसके अ्रनन्तर ईहा होता है, 
! इसके बाद अवाय और तत्पश्चात्‌ धारणा होती है, ऐसे केवली भगवानका ज्ञान नही होता । 
(४ '. हम जिस पदार्थकों देखते है देखते ही उसका पहिले कुछ सामान्य बोध होता है । सामान्य बोध 
के पश्चात्‌ कुछ विशेष बोधमे प्रयत्न होता है। विशेषबोधके कार्यात्मक प्रयत्नके बाद फिर 
ह निश्चय होता है । हमारे ज्ञानकी ऐसी ही परिचित वस्तुवोको भी इस ही शैलीसे जानते है, 
वहाँ अवग्रहादि किस शीघ्रतासे हो गये, हम उसका अनुभव नही कर पाते है। हमे ज्ञानसे, ही 
दिखते ही ऐसा लगता है कि हमने इसे एकदम ही तो जान लिया किन्तु बात ऐसी नहीं है 
कि किसी पदार्थंकों देखते ही हमे अवाय हो जाय । वहाँ अवग्रह ईहा श्रवाय धारणका इतना 
कम भ्रन्तर पडता है जिससे ऐसा प्रतीत होता है कि हमने एकको या अनेकको एकदम स्पष्ट 
जान ही लिया । हाँ तो जैसे छद्मस्थ श्रवग्रहादिपूवंक जानता है, इस तरह भगवानका ज्ञान नहीं 

होता । उनके ज्ञानमे प्रतिसमय त्रिलोक व त्रिकालका सर्वद्रव्य गुण पर्याय हुआ करता है । 
प्रत्यक्षज्षाममे विकल्पका श्रभाव--सर्वज्ञका ज्ञान सविकत्प नही है, हम उसके ज्ञानको 
अपने विकल्पकी सहशता लेकर सोचना चाहे तब यह सशय होता है कि केवली भगवान कैसे 
जानता है ? यदि इसका अपनी भाषामे उत्तर दिया जावे तो यह कह लो कि नहीं जानता 
है परन्तु है ज्ञानस्वभाव तो इसका सही उत्तर यह है कि सबको जानता है। जिन विकल्पो 
से हम सर्वज्ञके ज्ञाककों सोचते है---“कुछ भी नहीं जानते है” । हमारी दृष्टिमे जैसा विकल्पो 
को, उन भावोको पर्यायोको जानना होता है उस दृष्टिसि तो वह एक भी द्रव्यको नहीं जानता 
है परन्तु वह तो समस्त ३ लोक रे कालके पदार्थोकी निविकल्पतया जानता हैं। कैसा विल- 
क्षण परमात्माका ज्ञान है ? और तो जाने दो, हम भी जो कुछ जानते है जान तो जाते है 
फिर भी उस ज्ञानकों हम ही नहीं बता सकते--कसे वीजोको देखा जाता, उसके विषयमे क्‍या 
बात कही जावे ? बडे भी उसका वर्णान करने बैठें तो भी वे कया हमे प्रत्यक्ष कर देखेंगे । 
',. क्केबली भगवानका ओ ज्ञान व सुख है उसका कुछ भी विशद वर्णन हम नही कर सकते, क्यो 
हे फि उसने उस पदार्थकों परमशुद्धिसे परिणत होकर नही जाना और जो जानते है वे बातचीत 
| भी नही करते ।,यह सब तो उस मार्गक्े नेतावोने बताया जो हम अपने ग्रनुभवके आ्राधार 
पर भी उसका तथ्य बोध करते है। अतीन्द्रिय ज्ञानकी बात तो दूर है, जो इन्द्रियजज्ञान हैं जो 
कि विकल्पात्मक है उसके विषयमे ज्ञानका श्रकट निर्णय नही कर सकते । इसके सर्वागरूपके 


ज्ञानको आपने विकल्पसे बतलाया । कैसे जानते हैं यह नही कहा जायगा | के 
ज्ञानका सहज प्रसार--यहा ज्ञानके स्वभावकों तो देखो ज्ञानस्वभाव ऐसा हूं कि 
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गाया २१ हक 


समस्त द्रव्यगुण पर्यायको यह ज्ञान जानता है, जाननेका इसका स्वभाव है, ऐसी कोई भी शक्ति 
नही जो केवलीके असीम ज्ञानकों रोक रखे अथवा जो ज्ञानमे ऐसा भेद कर पाये कि वह 
श्रपने को ही जाने, परको नही जाने । तात्पय॑ फंवलज्ञानकी वाधिका अब कोई ऐसी शक्ति नही 
जो विरुद्ध निमित्त बना सके । अ्रत' वह ज्ञान अपने स्वभावसे समस्त द्रव्य गुण पर्यायको 
जानता है । इसमे भूतकाल व भविष्यकालके भी जाननेकी असीम शक्ति है । थोडे भविष्यकी 
बातको तो हम लोग भी जानते है | जैसा जानते है वह चाहे सच न निकले परन्तु भविष्यको 
जाननेकी जैसी हालत तो आपके अन्दर है। निमित्तज्ञानी ग्रवधिज्ञानी आदि महापुरुष तो 
जानते ही है फिर केवलीके ही भविष्यज्ञानमे बया शका करना ? हमारा वह भविष्यके जानने 
का ज्ञान यदि सच्चा नही निकलता तो उसका कारण आवरण कर्म है परन्तु केवलीके तो 
आवरण नही । और देखो हम आप कुछ भूतकालकी बातोको तो स्पष्ट जान ही लेते है । 
भूत वर्तमान भविष्यकी बातकों जाननेका स्वभाव ज्ञानमे स्वत. सिद्ध है। इस प्रकार यह ही 
बात युक्तियुक्त भी है कि जिस आत्मामे कोई आवरण नही रहा, बंधन नही रहा, इन्द्रिय नही 
रही, कषाय नहीं रहा, कर्म नही रहा उसे आत्माका ज्ञान इतना व्यापक होता है कि वह तीन 
लोक तीन कालकी बातोको €पष्ट जानता है, अलोकको भी जानता है। समस्त आवरणके 
क्षय होते ही अनादि अनन्त अहेतुक जो स्वभाव है इस ज्ञानको ही कारण बनाकर यह ज्ञान 
ही कारण बनकर इस स्वभाव॑के ऊपर प्रवेश करते हुए केवलज्ञान उपयोगरूप होकर आत्म 
स्वय परिणमता है, यह केवली होनेका सर्व व्यवसाय है । 

कारणसमयसारके आ्रालस्बचकी श्रेयता--देखो भैया ! ज्ञान स्वभावका जो केवल 
ज्ञान है यह परमपारिणामिक भाव है जिसको कारण रूपसे उपादान करके अतरात्मा केवल 
ज्ञानोपयोगी बन गया प्रर्थात्‌ आत्माके अन्दर ही अ्रनादि अ्रनत श्रहेतुक जो ज्ञानसामान्यस्वभाव 
है वह परमपारिणामिकभाव-कारणसमयसार ही कल्याणका मूल आधार व स्रोत है। वह 
चेतन्यभाव जो निगोदमे भी उस एकरूप एक .रससे रहा और मुक्त होने पर भी एकरससे 
रहता रहा । यह किसकी चर्चा चल रही है | सामान्य कहते किसे है ? देखो 
बैठे है सबमे मनुष्यपन है, मनुष्यपत्ता सबमे सामान्य भावसे है । यह १० डिगरी 
यह २० डिगरीका मनुष्य है इस किसी भी प्रका 
पर्यायमे डिगरिया है। जैसे यह इतनी डिगरीका ज्ञानी है यह इतनी डिगरीका गुणी है यह 
इतनी डिगरीका बहुमान्य है श्रादि परन्तु उनमे मनुप्यपन तो सम ही है । इसको कहते है 
सामान्यभाव । यह तो तिरयक सामान्यका उदाहरण है । 

कारणससयसारका ऊध्वेतासामान्यमे दर्शन--- 
सामान्‍्यके उदाहरणसे देखें--जैसे एक मनुष्य 


जसे इतने मनुष्य 
का मनुष्य हे, 
₹ मनुष्यपनकी डिगरी नहीं होती । विकासमे 


आत्माके ज्ञानस्वभावको बात ऊध्व॑ता 
हलक था, वही 5 वान हुआ, वही दूढ्य है, यहां 
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बालक जवान बूढ़ा ये सब अवस्थायें हैं । इनमे जो जैसा मनुष्यपन्त एक अवस्थामे है वही वैसा 
मनुष्यपत सब अवस्थाओ्रोमि है, फिर मनुष्यपन किसी एक अ्रवस्थारूप नही है । यहा मनुष्यत्व 
सामान्य हैं । इसी तरह समस्त ज्ञानोपयोगोमे ज्ञानसामान्य वही वैसा प्र व--सदा रहता है । 
वह ज्ञानोपयोग सामान्यसे उठकर चल रहा है । आत्माकी इन शुद्ध अशुद्ध सब कुछ पर्यायोंके 
अन्दर अ्रन्य रूपको पानें वाला एक चैतन्यंसामान्य भाव है वह अनादि है, अनत है, भ्रहेतुक 
है ऐसा जो ज्ञान स्वभाव है इस ज्ञान स्वभावको ही कारण करके, करण करके, कार्य करके 
अर्थात्‌ इस ज्ञानका ही लक्ष्य बनाकर इसको ही प्रतिष्ठित करके इसमे ही स्थिर हो करके इस 
ज्ञानस्वभावके ऊपर प्रवेश किया, जो केवलज्ञान उस उपयोगरूप होकर आत्मा स्वय परिणमता 
है । केवलज्ञान केवलज्ञानपर्यायरूप है, प्रतिसमय नवीन नवीन पर्यायरूप है । ज्ञानकी शुद्ध तरग 
का नाम केवलज्ञान है। केवलज्ञान पर्याय एक परिणमन है । उसके पहिले भी यह ज्ञानस्वभाव 
था । इसलिये उसके ऊपर केवल ज्ञानोपयोगका प्रवेश बतलाया । इस ज्ञानस्वभावको कारण 
पाकर प्रविष्ट हुआ केवलज्ञान कैसे आया ? केवलज्ञानकों उपयोगरूप बनाकर वह शुद्ध आत्मा 
ऐसा ही परिणम गया । 
केवलज्ञानप्राप्तिके उपायका संकेत--देखो भैया ! इस रहस्यके श्रन्दर सारा मोक्षमार्ग 
झा गया कि हे मोक्षमार्गी जीवो | कल्याराभिलाषियोको केवलज्ञान पानेका मोक्ष पानेका एक 
यही उपाय है और कोई उपाय नही है । क्या उपाण हैं ? अनादि अनत अहेतुक ज्ञानस्वभाव 
को कारणरूपसे ग्रहण करके (यह हाथके ह्वारा ग्हीत नही, क्रियाके द्वारा नही, कायवलिशके 
द्वारा ग्रहीत नही, यह एक लक्ष्यके द्वारा ही ग्रहीत होता है) हाँ अपने झ्रापमे रहने वाले 
अनादि श्रनत अहेतुक असाधारण ज्ञानस्वभावको ग्रहण करके उसमे ही स्थिर हो करके विश्वाम 
करो । इस उपायसे निश्चयसे अन्दर निर्मल ज्ञानपर्यायका प्रवेश होगा। पहिंले निर्मल श्रपूर्ण 
ज्ञानकी पर्यायका परिणमन होगा, वह निर्मल इतना बढेंगा कि समस्पूरों ज्ञानोपयोग होकर परि- 
णम जायगा । यह मोक्षमार्ग है । अनतर भी श्रतत काल तक सहृश ही स्वभाविक केवलजञ्ञान 
रूप निर्मलपर्याय प्रकट होती रहती है | श्रहो मोक्षमार्ग कितना सहज है, इसमे तो परवस्तुको 
प्रतीक्षा ही नही करना पडी, मात्र श्रपने बिखरे हुए चुटपुट ज्ञानोको केन्द्रित करके एक लक्ष्य 
पर रखना ही किया गया । अल ; 
ज्ञानमग्नताका प्रताप--जैसे---श्रातसीका काम होता है जो कि जला देता है-+सूर्य 
के सामने रखने पर सुर्यकी किरणोके केन्द्रित होने-पर ञ्र्थात्‌ सूर्यको निमित्तमात् पाकर 
फिरणपक्तिख्पसे परिणम जाने वाले छोटे छोटे स्कघराशियोंके केच्रित होने पर कि स्त्पन्त 
होता है । एक दिन कहा था कि सूर्यकी ये किरणों नही हैं, सूर्य तो मात्र इतना ही हैं जितना 
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कि उसका पिण्ड है । उसके वाहर उसकी कोई किरणों नहीं निकलती, किन्तु सूर्यका निर्मित 
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पाकर जैसे यहाँके पदार्थ अन्धेरे श्रवस्थाको छोड़कर प्रकाश श्रवस्थामे आ्राये वैसे ही श्राकाशमे 
फैले हुए छोटे-छोटे स्कथ भी सूर्यका निमित्त पाकर प्रकाश अवस्थामे श्राये । उन्हे जब हम सूर्य 
के सन्मुख देखते हैं तो सूर्य श्रौर आाख इन दोनोके बीच रहने वाली स्कथोंकी पक्तियाँ जो 
दीखती है उन्हे ही किरणों शब्दोसे कहा गया है । खपरौल छप्पर वाले जो घर है उनमे कही 
छिंद्र हो तो उस छिद्रमे से प्रकाशित स्कथ चलते हुएसे नजर आते हैं | यह प्रकाशित वहाँ 
सीमित है इस कारणसे खपर॑लमे प्रकट नजर आता परतु झासमानमे बिल्कुल फैला हुआ ज्षेत्र 
है । इस कारण हमको उडते हुए नजर नही आते किन्तु पक्ति किरणरूपमे तजर आ्राते है, यह 
बतलाया वस्तु स्वरूपका नियम । कोई वस्तु किसी वस्तुको कुछ नही परिणमाता । सूर्यने इन 
पदार्थोकोी प्रकाशित नहीं किया, सूर्यका निमित्त पाकर ये पदार्थ स्वय प्रकाशित हो गये | हाँ 
तो जैसे आधासीसी काचमें किरणोके केन्द्रित होनेपर यहाँ भी क्या हुआ ? वस्तुत काचको ही 
तरंग वैसी केन्द्रित हो गई जैसे पर किरणों केन्द्रित हुईं । इसका अर्थ यही है कि काचकी ही 
वैसी ही वैसी बात एक लक्ष्यरूप हुई, इसके प्रतिफल स्वरूप उसका कार्य ज्वलन हो जाता है । 
इसी तरहसे इस आत्मामे जो ये प्रकट ज्ञान है इन ज्ञानोको केन्द्रित कर दिया जावे--फैले हुए 
जो अनेक पदार्थ विषयक ज्ञान है उन्हे केन्द्रित कर दिया जावे श्रर्थात्‌ पर-लक्ष्यको छोडकर एक 
निज ज्ञानको लक्ष्यीभूत रखा जावे । यही पर-लक्ष्यका त्याग है । इस तरह अतरात्माका जब 
लक्ष्य एक हो जाता है अर्थात्‌ बाह्य अर्थोपर लक्ष्य न देकर एक चैतस्यभावपर ही लक्ष्य हो 
जाता है तो इस अनादि अहेतुक असाधारण चैतन्यस्वभावके लक्ष्य होनेपर रत्नत्नयमे निर्मलता 
अपने आप आती ही है और यही काम केवलज्ञानरूप शुद्धपर्यायको प्रकट कर देता है क्योकि 
जैसी दृष्टि होती है वैसी सृष्टि हो जाती है । 

शाश्वतस्वरूपके लक्ष्ससे निर्मेलपर्यायका श्रभ्युदय--निर्मल श्रवके लक्ष्यसे निर्मल 
पर्याय प्रकट होती है । लोग कहते है धर्म करो, धर्म क्या कोई रूपी चीज है जिसे यो बताया 
जाय, आकार बना दिया जाय या कुछ कर दिया जावे, तो लो, कह सके कि इसने धर्म कर 
दिया । धर्म बाह्ममे तो रहता नही, मेरा धर्म मेरा ही स्वभाव है, श्रन्य सर्वका नही, जो सर्व 
को जिसका कि धर्म कहलाया अमुक तरहसे हाथ लगा लिया तो धर्म हो 
से लड गये तो धर्म हो गया या अमुुक तरहसे खडे हो गये तो धर्म हो 
परका स्वभाव नही है जो सर्वकी क्रियामे हम धर्म पा लें। 
नही जो शिथिलसे शिथिल द्वेषकों करके या बढे से बडा अच्छा 
पा सकें । फिर धर्म क्या चीज है ? धर्म है निविकार निविकल्प 
मन । प्रारभमे चेतन्यभावका लक्ष्य रखना धर्म है । इस चेतर 
पूरुता है । वह निर्मेलता वहाँ अपने आप प्रवट हो जाती 


गया या अ्रमुक तरह 
गया आदि धर्म किसी 
धर्म राग हेषादि भाव तो हे 
राग करके हम धर्मभाववकों 
शुद्ध ज्ञाता द्रप्टा रूप परिण- 
यभाव रूप ही रहना रत्नत्रयकी 
है । इस ज्ञानसामान्यका ल६ | 


| 


/ 
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के प्रवचनसार प्रवचन 


ज्ञानमे हो गया तो चारित्रमोहके विपाककों निमित्तमात्र पाकर होने वाला भगवानके ज्ञानका 
स्तवन वशन अनुराग वदन झादि सब शुभोपयोग हैं । जिसके अ्रवलोकन कर चुकनेपर चरित्र 
मोहोदयवश शुद्धात्मविषयक शुभोपयोग होता है वह अ्रतरग भाव धर्म है और मिश्र प्रेरणा- 
वश जो यह कार्य हो गया वह व्यवहार धर्म है । यह धर्मके स्वरूपकी आलोचना हो रही है । 
एक बार कुछ सर्व मृच्छाकों दूर कर निजज्ञानस्वभावके वस्तुके निरपेक्ष सामान्यस्वभावके 
यदि दर्शन करले तो उस निरपेक्ष सामान्यके दर्शनके पश्चात्‌ जितने गुभोपयोगके काम है वे 
हज एक अ्कपर लग गये और उसकी भीतरी कीमत बढती जावेगी और एक चैतन्य प्रभुका दर्शन 
|॒ [ न होवे तो भाई भगवान्‌का उपदेश है कि उस एकके श्रद्धान बिना वह कोमत तो नही रख 

84 सकतनेका है उल्टा ससार ही चलता है । 

॥ स्वतत्त्वके श्रालस्दनसे वृत्तिकी यर्थर्थेत्ता--एक अ्रक पहले आने पर ही शून्यकी 
से] । कीमत होगी । चाहे ऐसी शून्य कितने ही करते चले जावें परन्तु एक तत्त्ववेी लेकर न चले 
। ' तो उन शून्योकी कीमत शून्य ही रहेगी । एक बार अपने श्रापको उत्साहित करके जिस धर्मके 
की ग दर्शनके बिना दुखी होना पडा रहता है उसे सर्व अन्तरग प्रयत्न करके देख तो लो । जगतके 
रे वस्तुके श्रस्थिर स्वरूपके ज्ञानके पश्चात्‌ रागद्वेषमोहकी शिथिलता होनेके कारणभूत उस ज्ञान- 
> स्वभावका अनुभव प्रकट होगा | वस्तुके अतरंग स्वरूपको देखो बाह्य अस्थिरताका भी ज्ञान 
मर सरल होता । केवल वाह्म स्वरूपको देखकर ही उसके विपयमे पुर निर्णय करके सत्य 
आत्मीय बुद्धि स्पष्ट न आवेगी । भगवानकी मूर्तिके आगे पूजा हो पढ़कर उनके गुणोका स्मरण 
कर इन कार्योके रहते हुए भी यदि हमारे अनादि अन्त चैतन्यभगवानका दर्शन न हो तो हम 
टोटेमे ही रहेगे । कोई व्यवहार॒पदवीमें व्यवहारके निषेघकी बात नही कही | वहा रहकर भी 
निश्चयस्वरूपकी दृष्टि हृह बन जाय इसका प्रयास रहे । पूजनमे मूर्तिके समक्ष भगवानके गुणों 
का स्मरण कर रहे हो, वहाँ अपने अनादि श्रनन्त अहेतुकभावका लक्ष्य करते जावो, जितना 
| भी बन सके उसकी ही दृष्टि लगाते जावों | क्या यह पूजा नहीं कहलावेगी ? यह तो भगवान 
के रहस्यक्री बात पाने वाले की उत्तम पूजा होगी । यह व्यवहार धर्म तो तीथ्थकी रक्षाके लिये 
है। व्यवहारसे निश्चय नही मिलता, ऐसी बात सुनकर व्यवहारमे झ्रावे ही नही या व्यवहार 
'. आ्ावे ही नहीं, इसका यह मतलब नही-। तथा यद्यपि यह ठीक है कि व्यवहारधर्म तीर्थका 
रक्षक है उसे वहाँ करना चाहिये क्न्तु धर्म तो निश्चयसे अपने अ्रतरगसे प्रगट होता है । 
।,  अनादि अनन्त अहेतुकज्ञान स्वभावका अवलबन ही सर्व कल्याणका मूल है । इसके अन्दर 
५ | | बडा रहस्य भरा पडा है। समस्त मोक्षमा्गंको यहीं बतला दिया है। तुमको सुखी होनेके 

!.. लिये क्‍या करना है ? यह इस पक्तिते बतला दिया “समस्तावरराक्षय क्षण एवानागइनताहेतु- 
कासाधारणज्ञानस्वभावकारणत्वेनोपादायतदुपरि प्रविशत्केवलज्ञानोपयोगीभुय स्वयमेवात्मा 


दि कप लक मम 200४४ 2 है 
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विपरिणमत्ते” यह किसी अच्यकी तो कोई बात नही है, इस शुद्धतामे रहकर तत्वकी साधना 
करो, झ्रापकी ही यह बात है । 
परमतत्त्वकी भक्ति--परमात्मा तो णुद्ध ो गये, मात्र उनके गीतसे क्या ? व्यवहारमे 
है तो क्या करें ? वहाँ रहकर भी निश्चयकी साधना करो, हृढतासे स्वमे रहकर निःश्चयकी 
साधना करो । यदि अपना कल्याण चाहते हो तो ज्ञानस्वभावका लक्ष्य करो | यह तेरा पद 
है, यहाँ दृष्टि रख, इसका जानना ही तेरा मित्र है, रक्षक है। जगतके और कोई पदार्थ तेरे 
रक्षक नही हो सकते । करोडोकी सम्पदा, पुत्र पिता स्त्री मित्र यह सब कोई तेरे रक्षक नही 
हो सकते, सुखके कारण ही हो न सकते । तेरे अनुपम सहज सुखका कारण निज चैतन्य 
भगवानका दर्शन ही है । सब ओरसे लक्ष्य हटाकर---जहाँ जहाँ दिमाग पहुचा हो उन उनको 
सबको दूर कर अपने आपमे ज्ञानसामान्य स्वभावके लक्ष्यका प्रवाह उस स्वभावमे उपयोगी 
रहे तो निर्मेल परिणाम झा आकर केवलज्नानके रूपमे बना देगा। 
विशुद्ध चैतन्यपरिशमन--केवलज्ञान ज्ञानकी परम स्वच्छ तरग है यह अत्यंत स्वततन्न 
परापेक्षारहित प्रश्रुकी महिमा है | केवली भगवान इन्द्रियोका भी सहारा लेकर नही जानते । 
जो इन्द्रियोका सहारा लेकर जानता है उसके ज्ञानके विकासमे फर्क पड जाता है । पहिले 
अवग्रह फिर ईहा फिर अवाय पुन धारणा । छोटीसे छोटी परिचित्त वस्तुके भी जहाँ सामने 
देखा कि क्रमश. अवग्रह ईहा अवाय धारणा उसके इन्द्रियज ज्ञानके होती है। एक अपरिईथ 
तक देखो तो वहाँ अवग्रह ईहा अवाय धारणाका स्वरूप स्पष्ट समभमे आता । -सामनेसे कोई 
आदमी झा रहा पहिले तो यह सोचा कि आदमी है, फिर यह सोचा कि यह तो दक्षिण 
देशका है परन्तु उसमे अभी पूर्ण निश्चय नही और न भ्रभी कोई सशय है । जानने पर विशेष 
प्रयत्तशील हुआ । उसमे यह बोध आया कि यह दक्षिण । देशका है । इस ही का निश्चय पूर्रा 
हुआ, यह अवाय है फिर उसे न भूले यह धारणा है। यहा अपरिचितमे अवग्रह ईहा अवाय 
धारणाका वतन स्पष्ट समभमे आता, परन्तु परिचितमे समभमे नही झाता कि कब अवग्रह 
हुआ, और कब ईहा अवाय घारणा हुए, फिर भी वहा क्रम है। ये इन्द्रिया हमारे ज्ञानमे 
क्रम डाल देती है । परन्तु जिनके इन्द्रियाँ नही हैं इन्द्रियोंके कारणभूत भावेन्द्रिया भी जिनके 
नही रही भ्रर्थात्‌ जिनके केवलज्ञानावरणका अभाव हो गया ऐसे परम आत्माके केवलज्ञान 
प्रकट हो जाता है तो वह किस ढगसे होता है, उसके सम्बन्धमे ,केवलज्ञानके कार्यका यह एक 
अलोकिक चित्रण किया गया है कि अनादि श्रनत अहेतुक ज्ञानस्वभावको (यहा ज्ञानस्वभाववों 
गुण समभता या सामान्य तत्त्व समझना) ग्रहण करके (यहा उपादान शब्द दिया है जिसे 
उपादान शब्द बनता है, यह उपादान निमित्त कंप्रसंगमे भी प्रयुक्त होता है) उस चैतन्यभाव 


को कारणरूपसे उपादान करके उस स्वभावके ऊपर प्रवेश करने वाले केवलज्ञांनरूप उपयो/ग 
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२६२ प्रवचनसार प्रवचन 


होकर आ्रात्मा स्त्रय शुद्धपरिणम जाता है। चंतग्यस्वभाव--ज्ञानस्वभावके ऊपर केवल 
ज्ञानोपयोगरूप होकर आत्मा परिणमता है श्रर्थात्‌ इस शुद्धपर्यायमे ज्ञानमात्र भी चल रहा है 
और केवलज्ञान भी चल रहा है, ऐसा बुद्धिमे श्रानेकी बात है। वस्तुत ग्हाँ दो पर्यायज्ञान 
नही है । 

स्वभावविकासमे भी स्वभावका सत्‌ भाव--यहाँ उपरि शब्द डालनेसे यह रहस्य 
ग्रवगत्त हुआ कि केवलज्ञान हो जानेके बाद सर्वज्ञके ज्ञाममात्र खतम नहीं हो जाता । जो बात 
सामान्य स्वभाव पहिले कारणसमयसार नामसे व्यवह॒त होता था वह ज्ञानमात्र यहा खतम 
नही हो जाता । ज्ञानस्वभावके ऊपर” ऐसा कहनेसे पुदृगलकी तरह---स्कघकी तरह उसको 
नही समभना कि ज्ञानमात्र तो ऐसा नीचे है और उसके ऊपर केवलज्ञान शुद्ध तरग आई 
क्योकि स्कथघमे श्रनेक द्रव्य हैं परन्तु यहा तो एक वह ही है। ज्ञानस्वभावको जो शुद्ध तरग 
है वह केवलज्ञान है। तरग तो श्रनादि सात होती, कोई सादि शान्त होती, शुद्धात्माकी वह 
तरग सादि अ्ननत होती । वरॉन प्रवाहकी अपेक्षा है । एक एक क्षणकी दृप्टिमें तो सब तरग 
सादि सान्‍्त एक क्षरास्थायी हैं। वह शुद्ध तरग आ्राई तो वह पर्याय रही, वह पर्याय किस 
आधारमे आई या है जिसके आधारमे वह पर्याय चल रही है उसे कहते हैं ज्ञानस्वभाव । 
यह ज्ञानस्वभाव चल रहा है और ज्ञानस्वभावका हो शुद्ध अवस्थाडप परिणाम---तरग- 
क्रेवलज्ञोन भी चल रहा है । उस कालमे वहाँ उस केवलज्ञानरूप तरगके श्राश्रयरूपकों केवल- 
जञानसे भिन्‍न लाक्षरिक ज्ञानस्वभाव कहते हे । वहाँ स्वभावके अ्रनुरूप ही पर्याय है, फिर भी 
पत्येक केवलज्ञानीमे उस प्रतिसमयकी सर्वज्ञताकी पर्यायोमे अनन्यरूपसे चलने वाला जो ज्ञान 
स्वभाव है वह तो है ही । उस ज्ञानस्वभावका कारण रूपसे उपादान करके उसके ऊपर प्रवेश 
करते हुए केवलज्ञानके उपयोगरूप आत्मा परिणमता है । कौन ? केवली आत्मा । इसलिये इस 


केवली भगवानके ज्ञानमे एक साथ समाक्रान्त कहिये झाया सवे जगत है । 
प्रशुके ज्ञानमे सर्वे जगतका समार्क्मश--आर्क्रान्चका झा है श्राक्रमण किया हुआ 


और समाक्रान्तका भाव हुआ, केवलीके ज्ञानमे जगतके सभी पदार्थोने तथा सभी 
शक्तियोंसे सभ्यतासे विनयसे मानों आक्रमण कर दिया श्रर्थात्‌ वह सबके सब केवलीके ज्ञानमे 
मलकने लगे--ज्ञात हुए । इस तरहसे नहीं आये कि वे. पिण्डसे आ गये हो अ्रथवा श्राकर 
ऊधम मचा दिया हो, यही तो समका भाव है। ज्ञाता भी अपने अस्तित्वसे सुरक्षित है, के 
श्र्थ भी स्वयमे सुरक्षित रहे फिर भी सब ज्ञानमे आये प्र्थात्‌ सर्वपदार्थोको निमित्तमात्र हल 
जो ज्ञानमे शेयाकार हुआ वह समस्त विश्वके अनुरूप है । उनके ज्ञानमे तीनों लोकोके 
का द्रव्य भी कलक रहा, क्षेत्र भी कलक रहा, भाव भी भावक रहा तो सब त्रिलोकक पदी 

ने मानो भगवानके ज्ञानमे अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भी सबने एक साथ आरारक़ मण कर दिया । 











गाथा २१ का 
लडाई नही हो रही है । यह प्रश्ुत्व है, सभ्यताका आक्रमसू, है ।, तत्त्वके स्वरूपको खेद न 
हो, भगवानके स्वरूपको धक्का न पहुंचे, प्रत्युत पूर्ण व्यक्ति पावे, ये सर्वे द्रव्य गुणपर्याय ऐसी 
सभ्यतासे आ्राये । कैसा अनुपम यह आक्रमण है । अर्थात्‌ निमित्त पाकर ज्ञानमे यह सर्व ज्ञेय 
प्रतिबिम्बत हो गया है, इस कारण ये समस्त ज्ञानमे आलम्बन आता । 
केचलज्ञानकी सर्वार्थप्रत्यक्षता--केवली भगवान्‌ खरगोशके सीगकों नही जानते, खर- 
गोशके सींग ही नहीं, जाने कैसे ? परन्तु हमारे यदि अपनी कल्पनामे खरगोश है यह उसके 
'ऊपर सीग लग गये' ऐसा विकल्प हुआ, तब यह तो केवली के ज्ञानमें श्राया ही क्योकि यह 
विकल्प सत्‌का परिणमन है परन्तु खरगोशका सीग सत्ताका परिणमन नही, उसका ख्याल 
सत्ताका परिणमन है वह ख्याल जो कि ध्याताका परिणमन है । निष्कर्ष यह है कि जिसकी 
सत्ता होती है वह भगवानके सर्वज्ञपनाका आश्रयमात्र है। यह आश्रय भी ऐसा नहीं कि 
वर्तंमानावच्छेदेत सामने हो तभी सामने रखकर ज्ञान जाने किस्तु जो है वही तो ज्ञानमे आया। 
पदार्थमे (पर्यायमे) सत्ताका सम्बन्ध चाहिये, वह किसी कालावच्छेंदेन हो वह समस्त सवेदनके 
आलबनभूत होकर वह सर्वद्रव्य गुणपर्याय केवलज्ञानमे प्रत्यक्ष जाने जाते है । सर्व अथेके 
प्रत्यक्ष होनेपर भी विकल्प न होने के कारण साधारण लोकोकी दृष्टिमे प्रत्यक्ष होना ज्ञान 
होना न होने बराबर सा है । उनको सारा विश्व प्रत्यक्ष हो गया, इससे उनको लाभ क्या 
हुआ ? जितने लोग किसी चीजको जानना चाहते है वें किसी लाभके लिये ही तो जानना 
चाहते है, केवलीने सारा विश्व जाना वह किस लाभके लिये जाना ? नही, केवली ने समस्त 
विश्वको जाननेका प्रयत्न नही किया । ज्ञानकी स्ववृत्ति ही ऐसी है जो इस रूपको लिये हुए है । 
इसलिये किस लाभके लिये जाना यह प्रश्न ही नहीं उठता । वहाँ तो ज्ञानकी सहजवृत्ति हुई 
फिर भी हम अपने ख्यालसे उत्तर देवे तो यह सुनिश्चित होता है कि सवेको जाननेपर इनका 
विकल्प आनेका कोई श्रवसर ही नही रहता । जो क्रमसे जानता है उसके विकल्प उठता है। 
सम्यवत्वका मूल प्रताप--जों सर्वकोी जानता है उनके निविकल्पपना--विराग्त्व 
कायम है परन्तु यह उत्तर हमारी आदतके मेलका है, भगवानको यह निविकल्पता सर्वज्ञ- 
पनाके कारण नही किन्तु वीतरागताके कारण है--रागद्वेष मोहके विनाशके कारण है, उनमे 
जो सर्वेज्ञता आई वह ग्वज्ञता आतो ही है । ज्ञान जब स्वच्छंद हो जाता है उस १र जब कोई 
आवरण नही रहता तब ज्ञानको तरग इसकी सर्वज्ञता रूप होती ही है, फिर भी निविकत्पता 
निराकुलताको सर्वज्ञता पृष्टि रखती है । यह सब किसका प्रताप है ? यह प्रताप है सम्बग्द्शन 
का । यहा जो विशुद्ध ज्ञायक भावपर उपयोग लगाया, उसका लक्ष्य किया उसका यह पल 
है केवलज्ञान । शुद्ध भ्रवस्थामे जो छिप गये--पहुच गये, श्रेणियोमे भी जो साधु चले गये वह 
सब यहाँके सम्यर्दर्शतका प्रताप है तथा वह भी सम्यकदर्शनके पहिले, सम्यग्दर्शनके पहिलेके 
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करण परिणामका प्रताप है। तब आपने यह समभा कि श्रधिक मेहनत क्सिने की ? सो 
अहँद बननेमे सबसे श्रधिक मेहनत कहाँ हुई ? सबसे अधिक मेहनत सम्यग्दर्शनके पैदा होनेके 
समय अर्थात्‌ करणात्रय परिणामोमे हुई । यह लक्ष्यकी बात नही कर रहे है कि हमको लक्ष्य 
उन करण परिणामोमे करना चाहिये जिनकी मेहनतसे हमे सिद्धि हुई । आ्रादर्श तो शुद्धका 
स्वरूप ही रहना चाहिये क्योकि उसका आदर्श या ज्ञान स्व-स्वरूपका श्रादर्श हुए बिना 
करणा परिणाम ही होगे कहाँसे ” परन्तु यहाँ तो कार्यकी वात बतला रहे है कि सबसे बडा 
काम उन करण परिणामोमे रहा क्योंकि अ्रनन्त ससारवी क्षति उन करण परिणामोंसे हुई, 
वे करणपरिणाम मिथ्यात्व गुणस्थानमें सातिशय मिथ्याहष्टिके हुए। तब यह समभना कि 
मोक्षमार्गके लिये जो प्रथम प्रयास है वह सर्वोपरि महत्त्वका प्रयास है, आगेका प्रयास इसके 
समक्ष सरल है । 
श्रन्तिम विकासका सहज परिणसन--श्र श्रा क पढने वाले शिष्यका वडा परिश्रम 
था और बी ए एम, ए. मे पढने वाले शिंप्यका परिश्रम कम है। इसी प्रकार मास्टरोंके 
परिश्रमकी भी बात है । श्रभी भी बडे बडे विनयी जो हुए या होते है वे क का पढने वाले 
मास्टरको उसी आदरसे अ्रथवा महान्‌ श्रादरसे देखते है जो बडे भमास्टरका होता है । यह्‌ 
बात पहिले कह ही चुके हैं कि आदरसे करणकों लक्ष्य बतानेकी बात नही कह रहे हैं किन्तु 
यहा यह कह रहे है कि सबसे अधिक जो परिश्रम होता है वह आत्माका मोक्षमार्गमे चलनेके 
लिये अ्रध करण, श्रपूवंकरण, अनिवृत्तिकरण परिणामोमे होता है। वह परिणाम कब पैदा 
होता, कैसी स्थितिमे पैदा होता ? तो भाई वह परिणाम भी अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञायक 
भावको कारण पाकर होता । सम्यग्दर्शनके बाद ब्रत परिणाम कैसे होता ? अनादि अनन्त 
अहेतुक ज्ञानस्वभावक्रों कारण पाकरके जो स्थिरता होती उसमे होता है | श्रच्छा ! महात्रत 
का परिणाम कैसे होता ? श्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावकों कारण खूपसे ग्रहण करके 
होता कि व श्रेणीयोमे यह आत्मा कैसे पहुचता ? अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावकों 
कारण रूपसे उपादान करके पहुचता । अब क्षीणमोह कैसे होता ? तो भ्रनादि अनन्त श्रहेतुक 
ज्ञानस्वभावको ही कारण पाकरके उस स्थिरतामे' होता । और केवली कैसे होता ? तो भी 
यही उत्तर है भ्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावको कारखरूपसे उपादीन करके केवलज्ञानोप- 
योगी होकर स्वय परिणमता है । 
प्रमपारिणामिक भावका प्रताप--देखो भैया ! यह परमपारिणामिक भाव एक ही 
श्रपूर्व मास्टर है, गुरु है, देव है, जो हमको सम्यक्‌दर्शनसे सम्यक्चारित्र तक और अत्यत बुद्ध 
पर्याय तक ले जाने वाला है । इस ही की कही चर्चा, कही बोध, कही लक्ष्य, श्रद्धान, भावना, 
ध्यान, उपयोग, परिरामन होता है । इसही निज ज्ञानस्वभावकों लक्ष्य---यही करना ही एक 
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गाथा २१ 


हमारा भ्रभी धर्म है। हमारे व्यवहार धर्मके अन्दर भी ज्ञानीको केवल यही करनेको होता 
है । सारे प्रकारके शुभोपयोगमे बसकर भी ज्ञानी जीवका काम यही रहा करता है। हमारी 
समकमे इसके चिस्तवनमे हमको परिश्रम करना चाहिये । यह परिश्रम नहीं, अपूर्व आराम है 
जिसका रहस्य या द्वार अब तक देखा भी न था । २४ घन्‍्टेमे विषय कपायोके परिश्रममें यह 
जीवन प्राणियोका बरबाद हो रहा है। एक बार विषय कषायोसे हटकर अपने आपमे आवों 
अथवा अपने आपके स्वरूपको देखों, इस ही मे स्थिर होझो, उसे विषय कषायके परिणाम 
स्वय हटगे ही । एक बार सहजसुखामृतका अनुमान करो । स्त्री पुत्र आदि सब उठकर प्राय 
नही जाते, वे सब घरमे ही है आनन्दसे रहेंगे । उनके उपयोगमे श्रब टक इतने रहे, अब कुछ 
५ मिनट हीं ( आगे मिलेंगे यह भाव रखकर नहीं ) तो उन बातोका ख्याल छोडकर अपने 
ज्ञानस्वभावमे आ्रावो, लग जावो, रहो आधा सेकिण्ड भी, सेकिण्डके हजारवे भाग भी अथवा 
जैसे बिजली चमकती उस शैलीके क्षणसे अपने स्वभावके पास आजावों । यदि कोई अपने 
६०-७० वर्षके जीवनके भीतर एकपाव सेकिण्डकों भी यह बात पा लेवे तो वह सर्व दु खसे 
पार हो सकता है। सारा समय तो रखा विषयके लिए। मन नही माने तो रागके लिये, 
कुछ समय स्वरूपचिन्तनसे लगावो और यदि आपको चिन्ता ही है उन सर्व अत्यन्ताभाववाले 
पदार्थोकी, तो हम कहते है आपके बाल बच्चे सब ठीक रहेगे। एक मिनट आधा मिनट 
सर्वे बाह्यसे उपयोग हटाकर आरामसे तो बैठो, ज्ञानस्वभावका अ्रवलोकन हो जायगा । देखो 
यह अनुभव होनेपर व्यवहार सत्य है, ज्ञान सत्य है, चारित्र सत्य है। अन्यथा वक्ताश्रोकी 
गाली ही खानेको मिलेगी । 
चित्स्वभावके परिचय बिना सिद्धिका श्रभाव---एक चैतन्यमात्रका अनुभवन किया 
हो तो उसे श्रन्य सब भार प्रतीत होता है, उस भावसे जो जाना कि उसे ज्ञायकभावका लक्ष्य 
आ ही गया । कभी किसी चारित्रमोहनीयकी प्रबल प्रेरणासे किसी कार्यमे लगे हुए भी उसके 
वियोगबुद्धि लगी रहती कि किस दिन वह समय आावे कि यह खटपट न करना पड़े ऐसे 
भाववाला लोकमे भी रहता, अपने प्र वस्वभावके लक्ष्यमे रहता । इसही भावकीो करामात है 
कि ग्रृहस्थीमे रहकर भी ४१ प्रवृत्तियोका सवर है । सम्यक्त्व होने पर प्रवृत्तियोसे भी अनत- 
ससार नही होता । ज्ञानी जोवकी शुभप्रवृत्ति व्यवहारधर्म कहलाता है । वहाँ ज्ञानीका क्‍या ध्येय 
है कहाँ लक्ष्य है इस रहस्यको न जान सकने वाला प्रवृत्तिमुग्ध प्राणी यदि शुभप्रवृत्तिको ही 
धर्म मानले तो इस भावसे वह धर्म शान्ति आत्मविश्राम नही पा सकता | जैसे कोई सेठ 
धानन्‍्य खरीदने गया । १४ रुपये मनमे धान्‍्य खरीद लिया | एक मूर्ख जो धनी बननेको चाहसे 
सेठकी प्रवृत्तिको देख रहा था और सोच रहा था कि जो सरेठजी करें वही हमे 
उस मूखेने निश्चय किया कि इस मटमैले पदार्थोको में 2 कक 
ड्‌ १४ रुपये मनमें खरोद लो । वह मिलसे 
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कम प्रवचनसार प्रवचन 


गया और वहाँ पड़े हुए चावल रहित मटमैले तुषको १४ रुपये मनभे खरीदनेकी कहने लगा। 
अधिकारियोंने सोचा कि यह मजाक कर रहा होगा किन्तु उसके बार बार हठ करने पर और 
मूल्य आगे धर देने पर विवश होकर दे दिया । अब श्राप यह सोचे कि वह भूखे धनी बनेगा 
कि गाँठ की रकम खोवेगा । इसी तरह जीवका निज ध्रव तत्त्वपर लक्ष्य गया--इस ज्ञानी 
जोवसे कर्मविपाकवश शुभोपयोग कार्य हुआ, इससे भी दूर न रह सका । यह किस श्रवस्थामे 
किस हृष्टिमे उसके हुआ इसे अज्ञानी न॒ पहचान संका और ऊपरी ही बात देख ली, ऊपरी 
प्रवृत्तिमे ही धर्म है इसे करनेसे ही कल्याए है---इस श्रद्धाकों रखकर बाह्य प्रकृतिमि तन मन 
लगाने लगा तो क्या बाह्मप्रवृत्तिमाश्रसे श्र्थात्‌ ज्ञाद्रियोकी ऊपरी श्रौपाधिक प्रवृत्तिकी नकल- 
मात्रसे अज्ञानी अदरके वैभवको पा सकता है, धर्म शान्ति आत्मविश्वास कर सकता है या 
ससारका ही बंध करता है । 
शुद्ध दृष्टि होनेपर व्यवहारकी भी सहायकता--सिर्फ हृष्टिका केर है, व्यवहारका 

निषेध नही, यह व्यवहार धर्मका भी आचाराज्भ, उपासकाध्यपताज्ञ विषय है। परयोर्कि 

निर्मल अवस्थामे शुभ प्रयोगसे श्रलग रहकर तो स्वच्छद हो सकता है जीव, परल्तु इने 

कत्तंव्योमे रहकर भी देखो अपने अतरज्ध भावकों । निज ज्ञानस्वभावकोी ही कारण बताकर 


अपने उपयोगकी पर्याय करो | देखो भैया | धमेका मूल क्‍या ? चौथे गुणस्थानसे लेकर 


अत्यन्त शुद्धपर्याय प्रकट होने तक यही होता, दूसरा काम नहीं । ज्ञानस्वभावका कारणरूपसे 
अनुभव हुआ तो कही परिण- 


उपादान लक्ष्य, श्रद्धा, भावना, उपयोग परिणमन रहा । कही 
मन हुआ, परन्तु रहा सव्वत्र ज्ञानस्वभावका ही सम्बन्ध । ज्ञानस्वभाव तो वह 84 2 
जो प्रत्यक्ष ज्ञानपर्यायमे रह सकता है व जघन्य परोक्षपर्यायमें भी रहता, सामान्यमे भेद कहाँ ? 
ऐसा वह ज्ञानस्वभाव प्रर्थात्‌ आत्मद्रव्य है. तो श्रपने ध्र्‌व स्वभावसे रहता ही है । द्र॒व्यका 
स्वभाव ऐसा नही कि कही कम या ज्यांदा रहे ऐसा रहने वाला तो स्वभाव ही नही, व्यक्ति 
है । वह स्वभाव निगोंदमे अपूर्णा हो और केवलज्ञानमे पूर्णा हो नही बयोकि स्वभावकी अब- 
स्थामे तो अन्तर होता किन्तु द्रव्यमे व उसके स्वलक्षणमे अन्तर नही होता । 
भ्रास्तिक्य--जो स्वभाव द्रव्यमे श्रनादिसे अनत काल तरके पूर्णा है उस निज स्वभाव 
को जिसने नही जाना उसे कहते है परमार्थस नास्तिक । उस स्वभावका जिसने जाना का 
कहते हैं आ्रास्तिक । आस्तिक ग्रन्तरात्माके श्रनांदि अनत श्रहेतुक ज्ञानस्वभावम हल 
परिणामोमे निर्मेलता बढने लगती है तब श्रेणीगत अन्तरात्माके एक ही पदार्थमे अप] हा 
ठहरे हुए ध्यानमे १२वें ग्ुणस्थान तेक वीतरांगभाव था, सर्वज्ञता नहीं थी। श्रव 2 
के अन्तमे ज्ञानावरण दर्शनावरण अन्तराय कर्मका क्षय होते ही एक ही समयमे हे पा 
यह हालत होती है कि तीन लोकके तीन कालके सर्वद्रव्य गुण पर्याय एक साथ उस वल' 


गाया २१ कर 


ज्ञानमे आ जाते है, मानो उन सबका उस ज्ञानश्वूमिकामे एक ही साथ समाक्रमण हो जाता 
है । देखो भैया ! १२ वे गुणस्थान तक तो सर्वज्ञता नही थी, फिर वह ज्ञान कितने रूप था, 
कैसे कर रहा था, किस पर केन्द्रित था, जो वहाँ एकके बाद एक समयमे एक साथ ऐसा, हो 
गया । वह है निविकल्प ज्ञानानुभव । यह ज्ञानका स्वभाव है कि सबको जान, यहा अ्रचानक' 
यदि ऐसा कोई अखझ्ूत काम हो जाय तो घबराहट आजाय वहाँ अ्रनन्तवीर्य प्रकट है, अनन्त- 
ज्ञान प्रकट है । इस केवली भगवांचके एक सस्यमाक़ान्त व समस्त द्रव्य क्षेत्र काल भाव होनेसे 
समस्त सवेदनके आलम्बनभूत जो यह स्व द्रव्य गुण पर्याय है वे सब प्रत्यक्ष हो जाते है । 
इस तरहसे गाथामे यह 'बात' सिद्ध की कि केवली भगवान का जो ज्ञान है वह गअतीन्‍्द्रियज्ञानके 
परिणमन होनेके कारण सर्वका प्रत्यक्ष करने वाला हो जाता है । इस अदूभ्भत किन्तु सहज 
महिमाका उपाय क्या है ? धैयँ घरो, जगतके पदार्थोको समभनेके लिये उतावली न करो, 
अपनेको समभो और अपनेसे भिन्‍न शरीर झ्रादि है ऐसा समझो, इसमे ही सारा जगतका ज्ञात 
सामान्यरूपसे हो गया । भ्रव उतावली न करो प्रत्येक भौतिक पदार्थके निरीक्षणकी | धैय॑ घरो 
थैयंका मीठा फल है । इच्छा न करो किसी श्रन्यके जाननेकी, इच्छा न करो किसी चीजके 
सम्बन्ध बढानेकी'। इच्छा न करो किसी प्रकारसे किसीको प्रसन्न करनेकी । इच्छा न करो 
यश अपयशके होने व छुपानेकी । किसी इच्छाका आदर मत करो, अपने ध्रूव टकोत्कीर्सवत्त 
निश्चल, ज्ञानस्वभ्ावको देखो | वह स्वभाव अखड है | यद्यपि उसे खड ज्ञानरूप उपयोगमे ही 
देखते हो तथापि खडमे अ्रखड विराजमान तो रहने दो, भूमिका भी अल्प समयमे पूर्व व्यापक 
अखड हो जायगी । 

सतकी प्रमेयताका श्रप्रतिघात धअष्युदय--हम किसी भी पदार्थको पूर। ततौरसे नहीं 
जान रहे । जो हम एकदेश देखते है उतने ही हम जानते है परन्तु शुद्ध झात्मद्रव्यका वह ज्ञान 
त्रिलोक सर्वका ज्ञाता होता है । द्रव्यहृष्टिसे तो वह वेहाकार असख्यप्रदेशोमे ही बिराज रहा 
परन्तु भावहब्टिसे देखो वह केवलज्ञान सर्वव्यापक है । वह इतना ही व्यापक नही कि लोक 
में ही रहता हो, अलोकसे भी है। वर्तमानमे ही वर्तमानकी पर्यायोमे ही व्यापता हो ऐसा 
नही, किन्तु इसकी व्यापकता अतीतकालकी सर्व अ्रनत पर्यायोंमे है, भविष्यकालकी सब अनत 
पर्यायोमे है । कारण कि वह सत्सम्बन्धको जानता ही है चाहे वह सम्बन्ध परशायरूपमे हो या' 
होगा या था | यह सम्बन्धकी बात पर्यायोके लिये कह रहे है । जो भाई केवलज्ञानको व्याप- 
कतामे प्रादेशिक जैसी 'हप्टि लगाकर क्षेत्रसे ही व्यापक मानते है उनको केवलज्ञानके विषयके 
इतने ही आधारसे चलकर सर्वथा अद्वैतवाद जैसी श्रद्धा हो सकती है अर्थात्‌ और कुछ नहीं 
है बस मात्र एक ज्ञान ही ज्ञान है। परन्तु पहिले यह निश्चय करके चलो कि केवलज्ञान 
भावदृष्टिसे व्यापक है और भोवकी हृष्टिमे इतना ही व्यापक नही कि वह लोकमे ही वर्तमान 


। 


नह 260 मु कर फू 
> अप रे 6 पक हपइ 8 220 
हो ल्‍्दः 822 2054: 20० ६४४: 5४३० करने» स २--२२२००३ न रस उलम दक कन>लज “मा ४६५:२९६८०८-६०८७-०८४० ७७ ८७ ४८« $ +--६०६६ २५४ 
8५ २२०२०७:०० ०० बन पन्ना अ्शननना तन 


र९८ प्रवचनसार प्रवचन 


की पर्यायोमे ही व्यापक हो । वह तो त्रिलोक त्रिकालवर्ती सर्वद्रव्य गुण पर्यायोमे व्यापक है । 
ये पर्याय कबसे है ? यदि कहो अमुक समयसे तो वह एक पर्याय आदिरूप हुई तो वह 
पर्याय किस सामान्यकी--द्रव्यकी तरग है ? उसका जो उत्तर होगा वह क्‍या पहिले निस्तरग 
था ? नही, तब पर्यायें अनादिसे है और अनत काल तक पर्यायें चलती रहेगी क्योकि यदि 
श्रमुक दिनसे ही चलें, रहे तो किस हानतमे द्रव्य रहेगा ? इससे सिद्ध है भविष्य भी 
अनत है । 

केवलज्ञानका प्रताप--देखो केवलज्ञानीके अ्रतापको कि सर्वपदार्थंका ज्ञाता है, किन्तु 
वह हमारी तरह छाँट करके जाने तो उसको सर्वज्ञातृत्वसें स्तीफा देना पडे, किन्तु यह दोनो 
असभव हैं अर्थात्‌ वह सर्वज्ञाता न हो यह श्रसभव है और छाट याने विकल्प करके जाने यह 
भी अ्रसभव है । देखो केवलज्ञानीके तेजको, एक ही समयमे अनादिकालकी पर्यायोंमे व्यापक 
हो गया, भविष्य ञ्रनतकालकी पर्यायोमे भी व्यापक हो गया । यह सब भावहष्टिसे कसने पर 
सब सही उतरता है। मात्र क्षेत्रकी दृष्टिसि ही व्यापक मत देखो । ऐसा ज्ञानमे व्यापकत्व 
देखनें पर कही गलती हो सकती है, उस गलतीका परिणाम अद्वेतवाद है । अ्रद्वैतवाद सत्य है 
परन्तु वह अ्रखड एक द्रव्यमे | इस तरह वह केवलज्ञान इतना व्यापक है । जो पदार्थ जैसा है 
उस पदार्थंको उस रूपमे जानो । यह बात इसलिये कही कि केवलज्ञानमे इतनी लम्बी व्याप- 
कता समभमे आने ५२ यह बात सहज समभमे आयेगी कि केवलज्ञान जिस आत्ताद्रव्यके 
ग्राधारमे है वह आत्मद्रव्य पिण्डसे देहाकार निज प्रदेशोमे ही है ! क्यो ? देखो यदि हम इस 
ज्ञानको ज्षेत्रमे ही व्यापक माने तो यह प्रतीत हो सकता है कि केवलज्ञानका आधारभूत जो 
आत्मा है वह भी इतना ही फैला हुआ होगा । और जब केवलज्ञानकी व्यापकता भूतकालकी 
पर्यायोमे भी चली गई, भविष्यत्‌कालकी पर्यायोमे भी चली गई तो वह आत्मा पिण्डको छोड 
कर इनमे कहाँ कहाँ कैसे विचरता होगा, भविष्यत्कालकी पर्यायोमे व भूतकी पर्यायों आदिमे 
कहा जावेगा ? तब कमसे कम इतना तो निश्चित हो गया कि जितना केवलज्ञान व्यापक है 
उतना व्यापक आत्मद्रव्य नही है । द्रव्यहृष्टिसे पिण्ड दृष्टिसे इतना व्यापक आत्मद्रव्य नही है । 

ज्ञानपरिसाण व श्रात्मप्रदेशपरिमाण--देखो यह एक लक्ष्यकी बात बतलाई जा रही 
है तभी तो श्रागेका कथयिष्यमारा यह विरुद्ध नही होगा कि जितना बडा ज्ञान है उतना ही 
'।. बडा आत्मा है। यदि ज्ञानसे कम आत्माको माने तो क्या दोष होगा ? ज्ञानको आात्मासे कम 
माने तो कया दोष होगा ? समाधान देकर निर्णीत होगा कि ज्ञानप्रमाण श्रात्मा है। न यह 
कम है, न वह कम है । यहाँ यह प्रश्न किया जा सकता है कि देहसे मुक्त होनेपर वह श्रात्मा 
देहके प्रमाण क्षेत्रावगाही ही क्यो रहता है ? तब वह समाघान है जिस आकारमे श्रवस्थित 
भ्रात्मा अन्तमे मुक्त होता है व देहसे श्रलग होता है, वह जितना था उतना ही रहा, घटा नही 
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बढा नहीं । इसमे तो हेतु आनेकी जरूरत नही किन्तु यदि घटे या बढे कुछ तो उसमे हेतु 
पूछा जायगा कि क्या कारण है जो बढ गया अथवा घट गया ? नवीन बात होनेमे हेतु पूछा 
जायगा । जो जैसा था वैसा ही रहा । इसमे क्या खोजनेकी व्यग्रता की जाय ? अपने व्यवहारमे 
भी देखलो, कोई मामला घरमे, सस्थामे आ्राजाय जिसमे कुछ घटाया बढाया जाय, कुछ लोगो 
के खिलाफ हो तो निश्चय होता है कि जैसा है वैसा ही रहने दो उसमे कुछ अतर मत करो । 
वह अरहतकेवली जिस देहाकारसे मुक्त हुआ है उस देहाकारके प्रमाणसे झ्रात्मा घट गया या 
बढ़ गया तो कारण बताओ्नो | श्रत जुद्ध आत्मद्रव्य देहसे जब मुक्त हो जाता है तो जिस देहसे 
मुक्त हुआ उस प्रमाण वह सिद्धलोकमे भी विराजमान रहता है । 


देहप्रमाणसे श्रात्मप्रदेशोका न्यून श्राकार--यदि यह कहा जाय कि ऐसी भी कुछ 
प्रसिद्धि है कि पूर्व देहाकारसे कुछ कम आकार रहता है जो वैसा कम तो इस समय भी है, 
जो देहमे छिद्र हैं ऊपरको सूक्ष्म त्वचा है नख है बाल है वहां आत्मप्रदेश नही । फिर क्षेत्रकी 
हृष्टिमे विशेषता क्‍या रही ? अर्थात्‌ जितने कम आकारमे रहेगे, रहते है, देहमे उतने कम 
आाकारमे हम भी रहते है । अभी शरीरके ऊपरकी चमडी जो मवखीके परकी तरह पतली है 
जिस पर कदाचित्‌ जरा सी रगड़ लग जाय तो मैल ही निकले, किन्तु तकलीफ रच भी नहीं' 
होती । यह त्वचा आत्मप्रदेशरहित है । यहाँ जितने बाल निकल रहे यह भी अ्रग बन रहे,' 
इनमे भी आत्मप्रदेश नही है, तभी देखो जब कोई केची आदिसे बाल काटे तो जरा भी हमे 
ख्याल नही रहेगा, रच भी दुःखका अनुभव नहीं होगा । यही बात इन नखोकी है, यह भी 
हड्डीका मलमात्र है जो ऊपर निकले है। तब जो जो इस आंत्मप्रदेशसे बाहरकी चीज है 
अर्थात्‌ जिनमे प्रदेश नही है वहाँ तो आत्मप्रदेश भ्रब भी हमारे आपके नही है । 


केवलज्ञानको निरपेक्षता व स्वाभाविकता--इस तरहसे देहप्रमाण क्षेत्रस्थ भी इस 
आत्मामे वह ज्ञान प्रकट होता, उस केवलज्ञानमे कोई भी प्रतीक्षा नही होती । भावदृष्टिसे वह 
इतना व्यापक है कि वह अतीन्‍न्द्रिय स्वाभाविक है। इससे कहते है कि इस भगवान केवलीके 
अतीन्द्रियज्ञान होनेसे ही पूर्वज्ञान सुख है । ही” शब्द इसलिए कहा कि शकाकार कहता था 
कि जिनके इन्द्रिय नही उनके और आनन्द कैसे होगा, उसके लिये निर्णय हो पर कहा कि 
इन्द्रिय नही है इसलिए ही पूर्राजश्ञान और सुख है जिसको कि किसीको सहायता या प्रतीक्षा 
आदि नही करनी पडती । अब कहते हैं कि इस भगवान श्रात्माके अतीन्द्रिय ज्ञानमे परिवत॑न 
होनेसे ही कुछ भी नहीं रहता, अज्ञान नही रहता, इस बातको अभिप्नेति अर्थात्‌ कहते है । 


यहाँ अभिप्रेति शब्द कहा जिसका रहस्य है कि आधचायें अपने मनका भिदा हुआ अभिप्राय 
कहते .है अथवा यही इष्ट है उसकी शक्तिसे कहते है । 
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न प्रवचनसार प्रवचन 


णास्थि परोक्‍्ख 'किचिवि' समत' सव्ववखगुणसमिद्धस्स । 
'श्रक्वातीनस्स सदा सयमेव हि .णाणाजादस्स ।।२२॥ 

'प्रभुकी समृद्धता- प्रभ्नु समस्त इन्द्रियोके, गुणोंसे समृद्ध है। देखो केवली भगवानका 
वर्णान चल रहा हैः। शब्द यह है कि जो समस्त इन्द्रियोके गुणोसे संमृद्ध है--युक्त है, इन्द्रिय 
के ज्ञानकीः वृत्तिसे युक्त नही, परन्तु इन्द्रियाँ जिन/जिनको विषय: करताःथा उन सबका'ज्ञान 
तो पूर्णाज्ञानी अक्षांत्तीतके' है ही, ःसो देखो इन्द्रियकी जो करामात है वह तो उनमे है परन्तु 
वहा उन विषयोका!घिकार स्वाद नहीं और विकल्‍प नही । क्योकि जिनके मोह व इन्द्रियज 
ज्ञान ही नही तो विकार स्वाद कैसे हो ? उन पदार्थोका भी जो भगवानको ज्ञान है वह भी 
ज्ञानकी स्वच्छतासे ही है । उस ज्ञानके लिये उन आत्माको कोई प्रतीक्षा नही करनी होती। 

ज्ञानसमृद्धि श्रौर उसके निरन्तर यत्नका कर्तव्य -- केवली-जो इन्द्रियोंसे रहित ज्ञान 
वाला है सब आत्माके देशोमें सब इन्द्रियोके गुणके अथवा आत्मगुणोसे पूर्ण है, इन्द्रियज्ञानसे 
पूर्ण नही, किन्तु इन्द्रियावस्थामे जित्तना जानन हो रहा था वह तो उनको है हो, इससे भी 
ग्रतन्तानत गुणा ज्ञान हो गया ऐसा जो केवली भगवान है उनके ऐसा ज्ञान प्रकट होता कि 
जिसमे त्रिलोक ज्रिकालके सर्व॑द्रव्य गुणपर्याय प्रकट होते ही है । हम देखते हैं अ्रपने विकरल्पके 
ढगसे क़ि सहो क्या होगा ? परन्तु भैया | विकल्पके होनेके अ्रनुसार उनके ज्ञान नही, उनका 
ज्ञान निविकल्प होनेसे है क्योकि इस अवस्थाके- होनेका - कारण--म्ूल कारण निर्विकल्प ज्ञान 
स्वभावका लक्ष्य है यह बात इक्कीसवी गाथामे कही कई थी । उससे, हमे यह शिक्षा मिलती है 
कि मेरा सत्यार्थ काम केवल अनादि अ्ननत अह्ेतुक ज्ञानस्वभावका लक्ष्य करना ही है। इस 
कामको करते रहो । जितने भी प्रयत्नमे रहो वह इस कामके लिये रहो तो कोई न कोई ऐसा 
समय आवेगा ही कि हम उस विजुद्ध स्वरूपके अनुरूप परिणाम ही जावेंगे । कार्य बस यही 
है---ज्ञानस्वभावकी ही चर्चा, ध्यान रहे । एक जुलाहा था । उसे”एक साहबने पतलून दिया 
इनाममे । वह उसे पहिनना नही जानता था । उसने कभी त्तो पतलूनको'सिरसे बाँधा, कभी 
कमरेमे तो कभी उसमें हाथ डाले, अनेक उपाय किये, इसही “मे 'कभी दोनो पैर डाल दिये तो 
वह पतलून फिट बैठ गई, तब समभमे भ्राया यह यहाँ ही पहिनुनेकी चीज है । यह तो मात्र 
दृष्टान्त है । तात्पये यह कि हम भी तत्त्वस्वरूपपर एकाग्रध्यान बनाये रहते रहें, कभी वह 
ध्यान फिट बैठ जायगा । व्यवहारमे भी पूजा वंदना चिन्तन आदि होते रहे व यहां न्भी 
अ्तरगहृष्टि ठीक रखनेका प्रयास रहेगा तब वह दिन दूर नही, जब इस ज्ञायक' भावका स्थिर 
अनुभव होगा । अपना अन्तरग लक्ष्य न छोडो । 


श्रतीन्द्रिय ज्ञानकी श्रभिप्रेतता---इस गाथाकी उत्थान्तिकामे 


निकामे 'झब इस भगवान कार्य 
समयसारमय परमात्माके अतीन्द्रियज्ञानमे परिणात होनेसे कुछ भी परोक्ष नहीं है स्पष्ट नही, 
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है' ऐसा अभिष्नेति अर्थात्‌ कहते हैं” इन शब्दोंमे भ्रभिप्रेति शब्दसे 'अभिप्राय ही बना दिया 
क्योकि जब कोई बात अतिंशण “ कर उपयोगमे बैठ जाती है तभी वह अभिप्राय बनता है । 
कहते कहँते तो बहुतैसा समय व्यतीत हो जाता है परच्तु अ्रभिष्राय' बने बिना उसका लेंश 
भी प्रयत्न नही हो सकता । आध्यात्मिक सूरिको मात्र कहना ही इप्ट नहीं होता उनका 
वैसा अभिप्राय होता है ।'ज्ञानकी ऐसी निर्मलता जिसमे सर्वेद्रव्य गुणपर्याय्रे प्रत्यक्ष हो, इसका 
ही अभिप्राय--अवलोकन बोधि प्राप्त पूज्य आत्माझ्रोंके रहता'है जो कि उस पूर्ण व्यक्तिके 
मूल आधार ज्ञायकस्वभावके लक्ष्यमें गर्भित है। यहा सवे प्रत्यक्ष हो इस पर भी लक्ष्य नही 
है, किन्तु यह तो उस निर्मल ज्ञानकी पहिचानके लिये कहां गया जिसकी इस लक्षरासे पहि- 
चान की उस निर्मेलज्ञांनका ही अभिप्राय है अथवा निर्मलेज्ञान पर्यायपर 'भी दृष्टि नहीं है 
किन्तु अर्नादि अनंत अहेतुक असाधोरण एक ज्ञानस्वभावपर ही दृष्टि है। जिसके लक्ष्य-शनु- 
भव-परिणर्मनके प्रसादरूप' जो निर्मेल भ्रवस्था होती है उसका प्रशसापूर्वक अ्भिप्राय व्यक्त 
किया जा रहा है। अभिप्रेति शंब्दसे' अ्रभि प्र एति--ये तीन शब्द है, जिनके शब्दार्थ है चारो 
ओर प्रकर्पतापर्वक गंमन केरता है, जिसका भावार्थ है अभिप्राय करता है भ्रथवा इप्ट करता 
है । इस भगवान आत्माके कुछ भी वस्तु परोक्ष नही है । 

प्रभुनामोंकी श्रन्वर्थेता---इस आत्माका नाम ही भगवांन है। भग याने ज्ञान उसका 
जो स्वामी होय वह भगवान्‌ अर्थात्‌ ज्ञानवांन | यही चैतन्य चेतन आदि अनेक नामोसे पुकारा 
जाता है । जैसे--विष्णु-जो इस ज्ञानभावसे व्यापक होय सो विष्णु, आत्माका ऐसा ज्ञान 
जो लोकालोकमे व्यापक है विकास रूपमे ऐसा पूर्णो श्रा सकता 'है, आता है तब यही श्रात्मा 
विष्णु है । 'बुद्ध--जो जाने सो बुद्ध । हरि---जो पापको हरे सो हरि, पापोकौ कौन हरेगा ? 
पापको मै ही हरू गा। यद्यपि भगवानके स्वरूपका लक्ष्य होनेपर वह आ्राश्रय है तथापि उनका 
कोई अग गुणा मेरे पापको हरनेमे समर्थ नही । मैं हो हरि हु। ईश्वर--जो निजके ऐश्वर्य 
का स्वतन्त्र स्वामी हो वह'ईश्वर है। वह भी मैं हु। जिनका ऐसा काम है जिससे वे ही 
अपने आप अपने आपसे आपको करले उसे कहते है ऐश्वर्पे ।' हम भी सारे काम अपनेमे अपने 
लिये अपनेसे अपने हारा करते है इस लिये मेरे कामका नाम ऐश्वर्य है । निज द्रव्यमे जो 
सत्‌ छुद्ध है. वह है ईश्वर, ईश्वरके भावका नाम ऐश्वर्य | स्वय यह कल्याणामय आत्मा पवित्र 
है आदर है, श्रनत सुखमये इसकी प्राकृतिक शक्ति है | सयोगाधीन दृष्टि छोडकर द्रव्यसे देखो 
मैं और भगवान एक ही बिरादरीका तत्त्व है। परलक्ष्य हटने पर गआ्रात्मा अनत्तसुखमय हो 
जाता है । 

सतोके नामोकी अन्वर्थतामे मूल एक लक्ष्य--देखो भैया ! ऐसा परमपवित्र निज 
आत्मनिधानको 'धूलकर 'थोडे सुखाभास--जो युखका विक्ृत अश है-के लिये वैभाविक सुख ' 
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के श्र्थ परके लक्ष्ससे अपना विनाश कर रहे हो | देखो धर्म आ्ात्माके स्वभाव रूप होता है 
तभी लोगो ने अपने अपने मतोका जो धर्मके लक्ष्ससे बननेकी बात थी--जों जो नाम रखा है 
'. वह ऐसा नाम रखा है जो आत्मस्वभावको छूने वाली बातको वतलावे । जैसे जैन--जो कर्मों 
| ! को जीते सो जिन, उन्होने जो मार्ग बतलाया सो जैन, जो विपय कपाय कलकको जीतनेका न्‍ 
' | मार्ग है सो जैन | वैष्णव--विष्णु नाम है ज्ञानका, जो व्यापक है, उस विष्णु तत्त्वकी बात 
|| 
| 
। 
! 


तजलण 


को जो माने सो वैष्णव । आात्माके तत््वकोी बतावे वह धर्म है, उस समय जो हो सो भगवान 
ग्रात्मा यह वैष्णात्र | मुसलमान--मुसले ईमान--जो अपने ईमानपर कायम रहे सो मुसल- 


ज्लत 5 
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कक ५५ मान । आत्माका ईमान सत्य कया है ? ज्ञान स्वभाव व उसमे रहनेकी स्थिति उसमे हृढ रहना 
आज मी यह शब्द कहता है । पारसी--पाणश््वी । पारस-पाण्व॑ कहते है समीपको, जों समीपवाले की 
दी हा 8 | । आत्माकी आराधन करे पारसी । सस्कृतमे पाश्व॑ नाम समीपका है । इस पारसकी बातको 
की तट » |! माने, अपने अन्दरकी बात देखे जाने उसका नाम पारसी । हिन्दू--हिन्दू जो हिंसासे दूर रहे 
हि छा / ५; 0 सो हिन्दू | हिसासे दूर रहना अ्रथवा विशुद्धज्ञान स्वभावमे समवस्थित होना, विधि व प्रतिपेध- 


मुखेन एक ही श्रात्मतत्त्वका बोधक है | ऐसे ही धर्मकी किसी भी भरूमिकामे वे शब्द रखे जाते 
जो कि धर्मकी बातको प्रकट करे । निजधमं करि विशिष्ट यह आत्मस्वरूप भगवान--इस 
भगवान आत्माके एक क्षेत्रावगाही समस्त आवरणोका क्षय होते ही उस ही क्षण ससारिक 
ज्ञानकी उत्पत्तिमे जबर्दस्त कारणरूप बनी रहने वाली इन्द्रियोंसे रहित अतीन्द्रिय परम केवल 
*  ज्ञानमय हो जाता है । 
कि कै इन्द्रियोकी परिमित विषयता--ये इन्द्रियाँ इन अस्पष्ट अ्रनर्थ व्यर्थ आदि ग्रनेकविध 
। बोधके उत्पन्न करनेमे आवश्यक कारण हमारे बेहोशपनसे बन रही है जो कैसी इन्द्रिया हैं 
) कि परिमित विपयको ही ग्रहण करे । उन इन्द्रिय रूप आपदासे मुक्त अतीन्द्रिय ज्ञान है । यह 





जिसके प्रगट हुआ उसके कुछ परोक्ष नही है । इन्द्रियज्ञानमे ही सारी कद है, इस विषयमे' एक 

दृष्टान्त है--एक मनुष्य अपने ४-५ गामोको जाने वाला था कि विशिष्ट अ्धिकारीने हुक्म 
। दिया कि तुम एक दिनमे एक ही गाँव जावो और इन ४ प्रतिष्ठित लोगोके ही साथ जा 
। सकोगे । इस दृष्टान्तका प्रयोजन इतना ही है कि देखो उसको अपने काम करनेमे कितनी 
| पराधीनता आई । इसी तरह इस पर्याय मूढ, बाह्मम्रृढ आत्माको ज्ञानमे कितनी परतन्त्रता है 
||... कि बन्धन कह रहा है कि तुम एक बारमे एक ही विषय जानो और इच्तरावट् अनेक 
| कारणोकी समग्रताकों साथ पाकर ही जानो । सो देखो भैया | यह मनुष्यभवगत विशिष्ट भी 





ह आत्मा इन पाँच ५ इन्द्रियोका आखव रखकर जान पाता है ।इसमे भी प्रकाश तदुरुस्‍्ती रा 
अनेक बाह्य साधन भी अ्रपेक्षित है। इतने पर भी वह एक साथ सब विबयोको नही की 
पाता है । जब सुननेका यत्न है तब देखने ग्रादिका नही, इसी तरह * विषयोंके बाबत 
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बात है । इन सबका ज्ञान करने वला यद्यपि आत्मा ही है तथापि निमित्तदृष्टिसे कबन यह 
हो रहा है। । ] 

इन्द्रियज ज्ञानोमें कमिकता व परतन्त्रता--शब्द रूप गध रस स्पर्ण इनका काम 
क्रमशः कर्ण चक्षु ल्लाण रसना स्पर्शन इन्द्रियाँ कर रही है भ्र्थात्‌ इन विषयोको क्रम क़मसे 
जाननेमे निमित्तस्वरूप काम कर रही है। ये इन्द्रियाँ एक साथ काम करनेको तैयार नही 
है । जन्दी जल्दी जानते है इससे अ्रम हो जाता है कि हम एक साथ कई विपय भोगते । 
चाहे इसे समभने के लिये तैलमे पकी हुई बेशनकी पूरी भी खाकर देख लो भश्रर्थात्‌ खाई हुई 
का हृष्टान्त लेकर देखलो । सब इन्द्रियाँ एक साथ ज्ञान करती हुई मालूम होती है । ख्याल 
हो रहा न? नाकसे गध भी आरा रही है, श्रॉखसें उसे देख भी रहे हो, कानसे चुर॑ चुरे 
आवाज भी आती है, जीभमें स्वाद भी झा रहा है । कडी कडी भी लग रही है । यद्यपि ऐसा 
प्रतीत होता है परन्तु वहाँ भी बात ऐसी नही है । उन इन्द्रियोका विषय उपयोग इतने जल्दी 
क़मसे हो रहा है कि उस क्रमका पता नही रहता । इन पाँचों विषयोका ज्ञान बिल्कुल क्रम 
से होता है । यह इतना पराधीन हमारा ज्ञान है। हमारी आजादी सारी छीन ली विषय 
विकारके स्वाद ने । हम जगतमे आशा कर भिखारी रहे आये । परका लक्ष्य करके अपने 
आपको पतनकी ओर लेते गये परतु यह भगवान आत्मा इन इन्द्रियोसे श्रतीत है, ऐसे उपयोग 
में थे सारी आपदायें समाप्त है । ज्ञान और सुख वहाँ परिपूर्णों है। विषयेच्छुवोकों ही यह 
शका होती है कि जिनके इन्द्रियाँ नही होती उनके ज्ञान और सुख कैसे होगा ? किन्तु भाई 
इन्द्रिया ही ऐसे अवशुणमूलक है कि जिनकी लपलपरीके कारण ही हमारा ज्ञान सुख स्वच्छ 
पूर्ण प्रकट नहीं हो पाता । 

- अतीन्द्रिय ज्ञानमे निविकल्प सर्वेप्रत्यक्षता---इन्द्रियोसे जो अतीत है--दूर है उनके 
वह जानना नही मिट गया । जो इन्द्रियाधीन दशाओरेमे जानते थे, मात्र रागद्वेष नही है तथा 
उससे अनन्तगुणा और जान रहे है, इसीसे इन्द्रियोके व केवलज्ञानमे जातीयताका भी महान्‌ 
अन्तर कहा गया है। क्योकि स्व जानते हुये भी केवलीके वह अनुभव नही जो इन्द्रियोके 
भोगमे मूढको आता था । वह परिणाम न रहनेसे विषयस्वादी जन ज्ञान और सुखकी कल्पना 
तक भी केवलीमे नही कर पाता । इस तरह केवली इन्द्रियातीत है फिर भी स्पर्शंका ज्ञान, 
रसका ज्ञान, रूपका ज्ञान, शब्दका ज्ञान जैसे कि अनेक द्रव्य गुण पर्यायों का ज्ञान वैसे ही 
निविकल्पतासे सर्वज्ञके हो ही रहा। भर्थात्‌ सर्वज्ञ अमूर्त सवे आत्मा अमृत घ॒र्म अमूर्त अवर्म 
अमूर्त श्राकाश अमूर्ते काल अमू्ते पुद्गल-इन सबके गुण अनन्त, इन सबकी अनन्त पर्याय 
भूत, भविष्य वर्तमान सबको केंवली विक्रल्पत करता हुआ जान रहा है । कैसे ज्ञान हो गया । 
ह स्वय हो समस्तरूपसे जैसा पर हैं वसा अपनेमे ज्ञेयाकार द्वारा परका प्रकाश करता हे व 
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अपना प्रकाश करता है । 

ज्ञानसे स्वपर प्रकाशकता--यहाँ पर भी हम सबका जो ज्ञान है जितने विकासको 
लिये हुये है, इस हो शैलीसे जान रहा है। जैसे पुस्तकका ज्ञान हुआ कि यह पुस्तक है । सो 
पुस्तककों जातने वालेके यह घबराहट नही होती कि जिस ज्ञानमे हमने पुस्तक जानी वह 
ज्ञान सच्चा है कि नहीं। यदि वहा अ्रसन्तोष हो जाय तो इसका निर्णय करना पड़ेगा । 
जिस ज्ञानके द्वारा हमने पुस्तकको जाना सस ज्ञानका निर्णय करो तो उसके लिये दूसरा ज्ञान 
पैदा करो, फिर द्वित्तीय ज्ञान भी सच्चा है कि नही इसके निर्णयके अर्थ तृतीय ज्ञान पैदा करो, 
उसको सच्चाईके लिये चौथा--इ8स तरह एक वरतुके जाननेको अ्रनगिनते ज्ञानोका सौदा ही 
करते रहो उन ज्ञानोका ही कंगडा नहीं निपट पायगा। परन्तु यहा तो वस्तुस्वभाव कैसा 
प्राकृतिक अविरोधी है ? देखो जिस ज्ञानके द्वारा ज्ञात किया कि यह पुस्तक है उसके ज्ञानका 
निर्णय स्वय है, चाहे वह ज्ञाता इन शब्दोमे नहीं कहे कि मेरा पुस्तकका ज्ञान करने वाला 
ज्ञान ठीक है तो भी वह समभता है कि ज्ञान ठीक है। यदि किसी ने कहा कि पुस्तक नही 
तो यह भी अवश्य कह देता कि मेरा ज्ञान ठीक है | ज्ञाताकों दोनो जगहकी हृढताका निर्णय 
एक ज्ञानपरिणतिमे है। जिस ज्ञानके हरा जाना वह भी ठीक और जिस वस्तुको जाना वह 
भी ठोक, श्रत॒ ज्ञान स्वपरप्रकाशक है । जैसे द+णका यह स्वभाव है कि अपने आपकी भी 
भलक और प्रतिबिम्वकी भी झलक रख रहा। तात्पर्य-जैसे दर्पणमे ये दोनो चीजें है कि 


अपनी झलक भी रखता है श्ौर बाह्यकी कलक भी रखता, इसी तरह ज्ञानमे भी स्वतन्त्रता : 


है कि अपना प्रकाश भी रखता है और परका प्रकाश भी करता है । ऐसा ज्ञान स्वभावत्त 
व्यापक है । केवलीके केवलज्ञान उत्पन्न होनेके बाद कोई शक्ति ऐसी नहीं है कि जो उसे ढक 
सके । केवलज्ञान जैसी सर्वज्ञता--यदि यह केवलज्ञान विकसित है तो ज्ञानावरण आदि कोई 
वर्ग उसका आवरण करनेमे समर्थ नही । 

ज्ञानस्वभावकी सिद्धि--कल एक प्रश्न आया था कि वह ज्ञान स्वभाव वया है जो 
कि सामान्य स्वरूप है, जिसकी केवलज्ञान मतिज्ञानादि अवस्थामात्र है। अच्छा ! देखो यह 
शअ्रगुली है इस समय सीधी है, श्रव अर्थ वक़ हुई है, अब टेढी हुई, श्रब सुद्ीमे बना दी गई । 
सारी दशा इसमें होती है परन्तु जिसकी यह सारी दशायें होती हैं ऐसी यह एक दृश्टन्ताभि- 
मत ध्रूव हर दशामे एक है, हर दशाओ्रेमे श्रगुली सामान्यपर दृष्टि डालकर देखो जिसकी ये 
दशायें हो रही है वह एकरूप बुद्धिमे मालूम पडती है। इसी तरहसे जिस ज्ञानस्वभावकी ये 
सारी तरज्भ चल रही है मिथ्यात्वमे, मिथ्याज्ञान सम्यक्त्वमे सम्यग्ज्ञान, मति श्रुत आदि, 
देखो इन सारी तरगोमे अनादिसे रहा हुआ जो अ्रनत्त काल तक भी रहेगा वह ज्ञानसामान्य 
है । जैसे पत्येक पर्यायमे वहो वही एक द्रव्य है, द्रव्य श्रभेद विवक्षासे गुराभेद विवक्षासे है । 
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प्रच्छी तरहसे सोचलें-कोई पर्याय है वह किसीकी अवस्था ही तो है जब वह अ्रवस्था न रही 
तो उसकी दूसरी अवस्था हो गई, ऐसे सर्व अ्रवस्थावोका अ्रधिष्ठान तो एक ही है । जब जिन 
व्यक्तियोमे उसका विकास होता है तब यह कहा जाता है कि इसकी पर्यायका विकास है । 
ज्ञानंसामान्यमे शक्ति विकासका प्रश्न ही नहीं। यदि मानो सर्व पर्यायोमे अ्रनुग्त जो एक 
तत्व है वह शक्तिरूप है तो इसकी एक विवक्षित पर्यायकी शक्तिहूप ही ज्ञानसामान्य नहीं 
होता या कहेगे कि सर्वपर्यायकी शक्ति । तो सर्व पर्यायकी शक्तियाँ क्‍या है वह तो एक शक्ति- 
मय है ञ्रत. शक्तिसामान्य कहलों । वस्तुत शक्ति रूप भेद तथा उसके विकासका भेद मिटा 
कर सब पर्यायमे अ्रनुगत जिसकी यह तरज्भ चल रही है वह तत्व देखो । जैसा यहा अगुलीमे 
स्थिर या वक्र आदि देखनेमे जो अच्छी तरहसे आये, यद्यपि उनसे अतिरिक्त नेत्रसे हमे कुछ 
नही दीखता तो भी उसे न देखो, ज्ञाननेत्रसे जिसकी ये सब अवस्थाये हो उस अगुलिमान्रको 
निरखों । उसके निरखनेमे जरा कठिनता है । श्रापको डरसा भी लगेगा कही समाप्ति प्रलयकी 
बात तो नही हो जायगी । ऐसी अग्रुलि हम आपसे कहेंगे कि टेढी न देखो न सीधी, केवल 
अंगुली देखो तो कठिनाई होगी । फिर आप कहेगे कैसे देखे ? तो ज्ञानसे ही यह समझ जावे । 
जब टेढी थी तब सत्‌ । जब सीधी है तब भी वह सत्‌-वही अग्रुलि, ग्रन्तरसे देखो । भैया ! 
यहाँ अ्रगुलिका दृष्टान्तमात्र लिया है वैसे तो अग्रुलि भी पर्याय ही है। इसी तरह ज्ञानकों 
पर्यायह॒ष्टि न डालकर देखो अर्थात्‌ जिसको अवस्था है वह है पर्याय । 

श्रात्मस्वभावक्ते दर्शनसे सोक्षमसार्गका प्रारस्भ--अ्राचायदेव वा बहना है कि जीवके 
ससारमे अमते-भ्रमते परपदार्थेका लक्ष्य करके श्रनन्त भव गुजर गये, परन्तु इस श्रनादि 
अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावका दर्शन नहीं किया । वैभव पर है, दूसरे आत्मा पर है, जिस 
शरीरमे भ्रधिप्ठित है वह॒ पर है । परका कया सुधार बिगाड करेगा ? द्रव्यकर्मका भी तू 
सुधार बिगाड़ करने वाला नही । उनकी सयोगाधीन दृष्टि को छोड । वस्तुस्वरूपको देख । 
अ्रच्छा ओर परीक्षा कर द्रव्य कमको निमित्त पाकर जो रागद्वेपादि विकृत तरड्भ होती है वह 
भी पर है वदाचित्‌ आवररुके क्षयोपशमवंश जो आत्मामें $ल्‍प 5 ल्‍प, श्रपूर्व ह्वान प्रव्ट होते 
हैँ ऐसा ज्ञानविकास भी पर है क्योकि तू तो ४ व है । इन सब परद्रव्य परभावोसे अतीत भी 
ज्ञानवा एूणों विकास शुद्ध तरज़्, अहो यह भी मैं नही, अत्मस्वभाव न ही यह तो सादि 
पर्याय हैं । तब सब भेदोसे अतीत सव॒पर्यायोमे रहता रहने वाला जो ज्ञानसामान्य है ज्ये 
दिखता तो नही पर्तु पज्ञासे ग्रहण किया जाता है उसे अनुभूत करो । घर्मके नाम पर अनेक 
लडाइया या व्यायाम करते हो, वरलों परन्तु जिसके अन्तरमे शुद्ध ज्ञाननावका लक्ष्यमात्र भी 
नहीं हुआ तो कुछ भी कप्ट सह लो, कोई त्याग नही क्या उल्टा व्विल्पका ५रिग्रह ही 
रखा । हां विवत्तपीवी जातिमे भेदहप्टिस 5 नर ६ुआ।, मोक्षमाग नही हुआ । 
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स्वयकी धर्मरूपता--निज अन्तरमे इस ज्ञानस्वभावकों देखो--यह धर्मकी मूर्ति यही 
बिराजमान है, यह श्रात्मा ही धर्मरूप है । भगवानकी पूजा तो अपने पाप मिटानेके लिये है, 
भगवानके स्वरूपका दर्शन अपने दुखको मिटानेके लिये है। कही भगवान अपने रिश्तेदार 
या कुटुम्बी नही है जैसे कि यहाँ लोग कहा करते दादा वावा ग्रादि तो हमारे भगवान्‌ दादा 
आदि कोई नहीं । वह तो साक्षी ज्ञाता द्रष्टा शुद्ध परमात्मा है। हम भी वैसे ही द्रव्य है । 
कोई हमारा ऐसा ठेका नही कि हम उसकी पूजा करते रहे और वे पुजते रहे ! किन्तु है 
बया ? कहते है--भगवान्‌ | जितने भव्य जीव आ्रापकी शरणमे आते है वे आपके स्नेहसे नहीं 
आते क्योकि यदि स्नेहसे श्रावें, स्मेहके लिये श्रावे तो घरके पुत्रादिने क्या विगाडा ? वे सब 
ज्ञानी स्नेहसे आपके पास नहीं श्राते--भ्रापकी जो पूजा पंदना आदि करते है वे भव्य जीव 
आपके स्नेहसे या स्नेहके लिये नहीं करते, तो भगवान्‌ मानो पूछते हैं कि फिर आते ही क्यो 
है ? हमसे स्नह नही तो भाते क्यो हो ? तो भगवान्‌ हमको निरुत्तर नहीं कर सकते, क्योकि 
भगवान्‌के शासनका ही शिष्य हु । है भगवन ! आपकी शरणमे आनेका कारण एक है वह 
क्या है ? यह सार। ससार दु खोसे भरा है । इस ससाररूपी दावानलमें जल रहे है लोग । 
ऐसे इस दु खसे विह्लंल होकर ससारसे भयभीत होकर उनको कोई सहारा नही दीखता इस 
दू खसे बचनेके वास्ते | इसलिये भगवान जब कोई सहारा ही नही मिलता-ढीखता इस ज्ञानी 
अवशिष्ट दु.खी को तो वह आपके गुरा स्मरण रूप छायामे श्रा ही जाता और वह करता 
भी कुछ शातिका अनुभव । 

भगवच्छरणग्रहएका प्रयोजन--जैसे कि कोई नंगे पैर नंगे सिर दोपहरीकोी प्रैष्म 
धूपमें किसी सडक पर किसी ग्रामकी यात्राके निमित्त जा रहा हो । तब उसकी स्थितिको 
विचारो-पैर जल रहे है, सिर भी जल रहा है, कडी धृप भी लग रही है तथा रास्तेमे उस 
धूपको बर्दाश्त न कर सकने के कारण उपायकी खोजमे भी चित्त व्यायाम कर रहा है । उ्से 
पासमे एक वृक्ष मिल गया तो वृक्षके नीचे छायामे पहुच गया । वहाँ कुछ समय ठहर गया | 
उसके भावको देखो, कया वह वृक्षके प्रेमसे वृक्षके नीचे गया ? दुक्षके प्रेमसे नहीं गया वयोकि 
थोडी देर बाद ही वृक्षकों छोड देनेकी मनमे है और छोडेगा भी ऐसा कि फिर पीछे मुडकर 
देखेगा भी नही वृक्षकों । फिर क्यों गया ” वहें यात्री कडाके की गर्मीकों न सह सकनेके 
कारण सहायमात्र--श्राश्रयमात्र देखता था। अच्य कोई सहारा तो दीखा नहां सतापको 
मिटानेका । यह ही दिखा सो वृक्षके नीचे छायामे पहुच' गया । उसने शाति भी कुछ पाई । 
देखो भैया यह छाया भी उस ही पुरुषकी अवस्था है जो उस पुरुष पर है उसमे वृक्ष गा 
मात्र है । हाँ तो इस स्थितिमे आया वह । यदि वह वृक्षकी छायामे वृक्षके 5 ह्‌ कु 
तो वृक्षके नीचे ही उसे बैठे रहना चाहिये परन्तु ५-* घच्ठे व्यतीत होते ही गर्मी बम है! 
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पर वृक्षकों छोडकर आगे बढ जाता है । इसी प्रकार गतिके वैभाविक दुःखोंको न सह सकते 
वाले और आत्माके ज्ञानस्वभावको देख लेने वाले जो ज्ञानी है उन्हे यह बडी विपदा मालूम 
मालूम होती है । विषय कषायोमे सताप ही प्रतीत होता है । यह रागद्वेषके भावोमे लगनेका 
साधन है| इसका फल दुख ही है । उन्हे ये बडे-बडे वंभव दुःख मालूम हो रहे है । उनमे यह 
नहीं फसना चाहता और विपदायें तो दुःख है ही । वह ससार-विभावके दु खसे सतप्त हैं, 
अत. शॉतिके लिये ही उद्योग करता है सो उसे मात्र शान्‍्त आत्माके अ्रतिरिक्त कही शातिका 
स्वरूप भी नजर नहीं आता । अ्रतः शात शुद्ध आात्माके गुणस्मरण रूप छायामे विश्राम 
करता है । 

गुणस्मरणएरूप छाया किसकी--देखो भैया ! यह गुणस्मरण रूप अ्रवस्था उसही 
भव्यकी है उसमे श्राश्यमात्र परमात्मा है। हाँ तो इस स्थितिमे आया वह । इस प्रकार 
ज्ञानी भगवानकी शरणको प्राप्त होते है । घरका सहार्र लो, वहाँ भी कोई तत्त्व नही दीखता 
तो छोडो नेहको । किसका सहारा लू ? मित्रका लो, राजाका लो, कही भी इसे सहारा नजर 
नही आता । तो जैसे अपने ज्ञानस्वभावसे देखा ऐसा ज्ञान स्वभाव जिनमे , अकेंट हो गया 
उस स्वरूपके स्मरण करने रूप छायाका उसे सहारा हो जाता है । है भगवन्‌ ! यदि स्नेहसे 
भव्यजन आपके पास आये होते उन्हे भगवान्‌का स्मरण ही सदा ही करते रहना चाहिये था, 
उन्हीके पास सदा बना रहना चाहिये था, अनन्तकाल तक माथा हो रगड्ते रहना चाहिये 
था परन्तु ज्ञानके स्वभावसे सोचना--जरा कर्म शाँत हुए, शुद्धोपयोगका मार्ग मिला शुद्धतत्त्वके 
लक्ष्यकी बनानेकी प्रक्रिया पर निविकल्प ध्यान हो गया तब उस भक्तिरूप वृक्षको छोडकर 
निर्विकल्पतत्त्वमे समा जाते हैं। यदि भगवानके स्नेहसे भगवानकी पृजा की होती तो ग्रनन्त- 
काल इस तरह जैसा पकडे रहनेकी भावना करते ? नहीं करते । जब ही विकल्पका दु.ख 
आत्मामे आता है तो भगवानके स्मरणकी छायामे पहुचते और जहाँ विकल्पकी गर्मी कम 
हुई तो गुणस्मरण रूप छायाको छोडकर निविकल्प स्वरूपमे स्थित हो जाते । देखो भैया ! 
गुरास्मरणरूप छाया उसही भक्त पुरुषकी है उसमे परमात्मा त्तो विपयमात्र निमित्त है। 
तत्त्वस्वरूपको ठीक निरखना चाहिये । भगवानने जो कहा वही कहा जा रहा है । 

प्रभुभक्ति द्वारा निर्मार होनेका अनुभव--आरात्मसम्बोधनसे मेरे एक कल्पना हुई, जो 
अब भ्रात्मसम्बोधनके भक्तिप्रकृरणमे निबद्ध है कि हे नाथ | मैने अपना सर्व भविष्य ऋपको 
सौप दिया, मुझे अब क्या परवाह ? हाँ यदि मेरा पर्याय अशुद्ध कलका हो तो यह आपकी 
अगुद्धता मिट जावे । क्या मतलब ? भगवान्‌ अशुद्ध नही परन्तु भगवानके ज्ञानमे, हम यह 
सोचते है कि यह अशुद्ध पदार्थ ज्ञेगाकारसे पडा है तो वह भलक अशुद्ध तो उनके ज्ञानमे आा 
गया । तब देखो--अपने निमित्तसे भगवानकों हम किस स्थितिमे छोड रहे है ? जहाँ यह 
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प्रणुद्ध लक है, भालवसे आगेकी बात नहीं सोचना, सिर्फ उस दृष्टिकी बात जो भगवानके 
ज्ञानको ऐसी ज्ञानपर्याय रखना हो रही है । मैं तो बडेका सहारा पाकर निश्चित हू, श्रव तो 
कुछ कह लो तो यह व्यथा है कि मेरे निमित्त भगवानके ज्ञानमे इस प्रकार अशुद्धता न रहे । 
मेरे विषयक अशुद्ध जय भगवानमे न भलके, इसका मतलब तो सही ही हो गया। यह 
भगवान्‌वी भक्ति हैं। कही अशुद्ध पर्याय विपयक श्रशुद्ध शेय. भगवान्‌के ज्ञानमे भलकता रहें 
तो केवली भगवानके हमारे जैसी बात नहीं होती, हमारा जैसा अनुराग उन्हें नही छूता । 
फिर भी भक्तकी भक्ति है । मानो ऐसी वात हो हमे तो भगवान्‌ तुम्हारे भलेके वास्ते अनुराग 
रहा । जो ज्ञाताके स्वभावमे प्राप्त है भगवान्‌मे ऐसा अनन्य हो जाता हैं उसके लिये सारी 
बाते प्ताफ हो जाती है। यो तो मेरी अशुद्ध पर्याय मिटने पर भी भगवानके ज्ञानमे तो वह 
भलकती ही रहेगी क्योकि ये वर्तमान मात्रको ही जाने ऐसा नही है और न ऐसा भी है कि 
केवली यह छाटनेका रोजगार करते रहे कि यह भूतमे पर्याय चली गई, भ्रव यह वर्तमानमे 
ग्रा गई झ्रादि, फिर भी जिस क्रमसे पर्याय है उस क़मसे व्यवस्थित वर्यायोको जानते हैं । 
शुद्ध ज्ञानमे पदार्थोंकी भ्रनिवायें ज्ञेयता--हाँ तो ऐसा जो भगवान्‌ आत्मा बुद्ध व 
स्वच्छ * जिनके लगा तार सहश ज्ञान तरग णुद्ध प्रकट हो गये ऐसे उस श्रात्माके ऐसी उस 
ज्ञानपर्यायमे यह समस्त त्रिलोकवर्ती त्रैंकालिक ज्ञेय एक साथ प्रकट प्रकाशमान होते हैं, क्यो 
कि ज्ञान स्वच्छ है । स्वभाव कार्य बिना खाली नही रहता । सन्दृकमे दर्पण रखा है तो यहां 
ही जो सामने है उसे कलकाता, वाहर निकालकर रखो तो ये सव पदार्थ एकदम भलक रूप 
हमला कर देते है । इसी कुछ प्रकारसे ज्ञानमे देखो, ज्ञान पर आवरण हो तो भी यह ज्ञान 
कुछ जानता और जब निरावरण हो जाता, तब वहाँ विश्व द्रव्य क्षेत्र काल भाव से रूपसे 
ज्ञेयहो जाता है | कही पदार्थ ऐसा हमला नही करते है कि अपना कुछ खो बैठे और दूसरे 
में कुछ घटा देवें । परल्तु देखी तो जितना नाटक यहा हो रहा है वहा भी झलक रहा है, 
मानो उस सारे विश्वकी स्थिति दोनो जगह हों गई । तथा जैसे एक साथ ज्ञानमे द्रव्य शैंय 
होता है वैसे क्षेत्र, काल, भाव भी । इसलिये जगत्‌का कोई भी तत्त्व उनके लिये परोक्ष नहीं 
रहता ।* यहा ज्ञानका स्वभाव बतलाया कि भक्ति चल ही रही है जिसमे ज्ञानका स्वरूप 
बताया जा रहा हैं कि स्वरूप ऐस। है वहा लक्ष्य हो रहा है । इस ज्ञानके अन्दर जगतुका जो 
न श्राये वह कोई रूपसे नहीं होता श्र्थात्‌ असत्‌ है कैसा ऐश्वय है मानो कहा जा रहा हो 
कि जो इस ज्ञानके दरबारमे न आ्ावेगा उसकी सत्ता नही रहेगी । जसे कि यहा ऐसा कहां 
जाय कि जो राजद्रबारमे न आवेगा उसके घरबार सबको नष्ट अप्ट कैंट दिया जायगा 
ऐसा राजका हुक्म हो तब वैसा ही यहा स्वाभाविक हुक्म है कि जो सर्वेज्ञके ज्ञीनमे न श्राया 
उसकी सत्ता नही । जिनको श्रपनी सत्ता रखनी हो वे ज्ञानमे पहुचे । न कोई पहुंचने वाला 
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और न कोई पहुचानें वाला । वहाँकी परिस्थिति जाननेके लिये चीज मात्र है । 

इन्द्रियज ज्ञान और श्रतीर्द्रिय ज्ञानमें श्रन्तर--भगवानके ज्ञानमे, जो भी सत्‌ है, 
पर्यायमे था, है, होगा, सब ज्ञेय है। इस प्रकारका लगातार ज्ञानतरग होता रहता है ऐसे शुद्ध 
आत्माके बोई भी परोक्ष_ नहीं रहता । कहाँ तो इन्द्रियजज्ञानी और कहा अतीन्‍न्द्रिय स्वभाव 
वाले परमात्मा । कहा तो इन्द्रियोके सभाले वह और कहा जो अतीन्द्रिय हो गये, मात्र शुद्ध 
तरगकी सभली संभलाई सभाल जिनके है वह, देखो इन दोनोमे कितना अतर है ? जैसे लोग 
कह देते जमीन आसमान वरावर अन्तर । असमान कहते किसे है ” जो समान न होवे 
वह असमान, आसमान जो अपनेमे चारो ओरसे समान होवे वह । इस तरह इन्द्रियजज्ञानी 
कैसे भ्रतीन्द्रियकी बराबरी करे वह तो जमीनकी तरह नीचे है, अतीन्द्रियज्ञानी आसमान है 
ओर ससारी विपय है । फिर भी द्रव्यको देखो आसमान है, जो भगवान है सो मै हु । पर्याय 
हप्टिसे ही उक्त महाव्‌ अन्तर है। जिस भव्यने परसे अपना लक्ष्य हटाया ऐसा आत्मशक्ति 
मय आत्मा इस द्रव्यसधिको बनाकर समीप श्राता है तो वह परमात्मा हो जाता है। जैसे 
दीपकके पासमे पहुचा हुआ तेल दीपक बन जाता है । लौ के पास पहुची दुई बत्ती दीपक 
बन जाती है, इसी तरहसे शुद्ध आत्माके गुणके पास पहुचा हुआ आत्मा शुद्ध बन जाता है 
ओर जैसे जगलके बासोमे रगड पहुचते ही आग पैदा हो जाती है इसी तरह निज बुद्धस्वभाव 
श्रात्माकी आराधनासे शुद्धात्मत्व प्रकट हो जाता है। समस्त आत्मा और बुद्ध परमात्माके 
स्वरूपमे कोई श्रन्तर नही है । व्यक्तिका भेद है। मै वह हू जो हे भगवान । जो मै हु वह 
हैं भगवान ॥ आप तो अपने स्वरूपका निर्णाय करो भैया | और भगवानके स्वरूपके निर्णयकी 
व्यवस्था कीजिये, यह ज्ञानी जीवकी कला है । 

आत्सनिर्णय--अपने श्रापका जिसने निर्णय नहीं किया, अपने श्रापको जिसने नही 
समझा कितना ही वाद्य क्षेत्रमे परमात्मामे देखे, निजस्वरूप समझने मे न आ पावेगा । वह 
तो अपने आपके अनुभवसें दिख पाता । जिसने अपने स्वभावको न देखा, अ्रपने स्वरूपका 
जिसने अनुभव नहीं किया वह कितनी ही आंख गड्ाकर परक्षेत्रमे भगवान देखे स्वरूपकी 
सम होगी ही नहीं। आपको अपना स्वरूप समझमे आया तब भगवानका स्वरूप समभमे 
आयगा । त्तव हृदय बोलता है झात्माका प्रतिनिधि बन कर सै वह हूं जो है भगवान, जो मै 
हूं वह हैं भगवान । यहा विनय रखा है कि पहिले भगवानसे अपनी उपमा की, फिर अपने 
रवभावस भगवानकी उपमा की । 

ऊपरी अ्न्तर--अन्तर यही ऊपरी जान । वे विराग यह रागवितान ॥ अन्तर यहाँ 
वहीं है जो कि ऊपरी है । ऊपरी क्यो है तो देखो मैया । २१ वी यायाही पक्ति परतों ण्डी 
थी, उसने तो ज्ञानस्वभावक्रे ऊपर केवलज्ञान जैसी गुद्ध पर्यायका प्रवेश बतलाया । कहा था 
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कि अ्रनादि अनत अहवेतुक ज्ञानस्वभावकों कारणरूपसे स्वीकार करके उसपर प्रवेश करने वाले 
केवलज्ञान उपयोगरूप होकर आत्मा स्वय परिणमता है । उस ज्ञानस्वभावके ऊपर प्रवेश करते 
हुए केवलज्ञानकों बताया । फिर जहाँ ज्ञानस्वभावसे अनुरूप होने वाली पर्यायके विपयमे भी 
स्वरूपकी हृप्टिसे स्वभावपर प्रवेश ही कहा बहा आत्मामे णह राग अन्तरमे हो जायगा 
वया ? स्वरूपकी चीज हो जायगी क्या ? स्वरूपकी वस्तु बन जायगी क्‍या ? नही। श्रन्तर 
यही ऊपरो जान । ज्ञान सामान्य स्वभावके भीतरमे यह वात नही है इसलिये ऊपरी ग्रन्तर 
है | क्‍या अन्तर है ? वे विराग यह रागवितान--शब्दका भाव यह है मैं राग नही हू किन्तु 
यहाँ रागका फैलाव है यह स्वभावसे रागवितान नही है । किन्तु यह जो श्रात्मा है, इन प्रदेशों 
में वर्तमान रागका प्रसार है। विशेषतया आत्मामरे ज्ञानस्थभाव, श्रद्धास्वभाव, चरित्रस्वभाव 
श्रादि अनत शक्ति है । सामान्यत॒या स्व ज्ञानद्वारा अनुभूत होनेसे ज्ञानरवभाव है तब जैसे ज्ञान 
शक्तिके ऊपर ज्ञानतरगका प्रवेश है वैसे उसही झ्राधारमे चारित्रगुणक्रे ऊपर वह रागप्रसार 
है । अरब अभेद दृष्टिसे देखो चारित्र भी आत्मा ही है तब द्रव्यकी ओरसे कहा गया कि इस 
श्रात्मापर रागवितान है । ऐसा मानो कि मैं हु, परिणमता हू और प्रत्येक वर्तमान क्षण- 
मात्रमे एक ही तरग हु जिसकी तरग वह तो मैं सामान्य रवरूप है और जो त्तरग है वह 
व्यत्िरिकी अन्य रही । तब जैसे एक मकान वह तो वहां ही है परन्तु आदमी श्ाये श्रौर गये । 
एक दृष्टिकोण इसी तरह यह आत्मा सामान्य है और इसमे क्रोध आ्रादि राग द्वेंष ग्रादि 
ग्राये और गये, आये व गये । इसलिये यह रागवितान कहा है। परन्तु यह रागवितान 
इतना ही ऊपरी है | यदि रागस्वभावके भीतर आये तो फिर विरागता ही नही हो सकती। 


स्वभावमे ग्रोपाधिक भाव न आ जाये ऐसी ही द्रव्यकी द्रव्यता है । 


हम. ्‌ 


ट्दु 


भगवद्भक्तिसे माधुर्य--भगवानके स्वरूपका स्मरण करने वाला भेदविश्ञानी व अभेद 
विज्ञानी अपने स्वरूपकी ओर, अपने भगवानके स्वरूपकी ओर दृष्टि करता हुआ भगवानसे अलग - 
ही स्व्रमे आनन्द लिये हुए है । प्रत्येक जीव अपनी मानी हुई स्थितिमे आनन्द पाता है। जो 
स्वाभाविक स्थितिको अपनी समझे वह ज्ञानी है वह सहज आनद पाता है श्र जो वंभाविक 
स्थितिको अपनी समझे वह अज्ञानी है और आकुलतामय शान्‍्त आनन्द मानता है। यो तो 
लोकमे भी कहा करते है, कोई कहता दधि मधुर है, कोई कहता शवकर मधुर है, कोई कहता 
दाख मधुर है जिसका जहाँ मन लगा वह उसको मधुर कहता है | वस्तुत सहजज्ञानका सवेदन 
ही मधुर है । बाह्य अमात्मक मधुरता तो विपय प्रसगकी बात है, अत जिसका जिस विषयमे 
मन लग गया उसको वही मीठा है । परल्तु ज्ञानकी बात तो निरपेक्ष है। जिसका भगवत्‌ 
स्वरूपमे मन लग गया उसे भगवत्स्मरण ही मधुर है। इस मधुर स्थितिमे सत्यमघुरका 
निर्णय करलो । यह श्रकेलेका ही काम है निरवेक्ष काम है | भगवदस्मरण निजजुद्धात्मचिन्तत 
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रूप आनन्द होता यह अकेले मेरा ही काम है, परिणमन है। इनमे पुत्र मित्रादि कोई साथ 
नही दे सकते । 
सहजपरिणमसन एक मात्र कृत्य--यह सहजपरिणमन अंतरग बाह्य सवेत्र एकका ही 
काम है | परका इसमे भार नहीं । परच्तु जगतके जितने भी सुखविकार भार रखते है । 
इतने साधन चाहे, ऐसी इन्द्रिया चाहे, ऐसा लोक चाहे, अनेक प्रकारकी वहा परतत्त्रता है। 
फिर भी मिटता है और शभ्राकुलता रखता है। यदि विपयसुखसाधन प्रयोग सदा मनचाहे 
मिलते होते किड्चित्‌ भी अन्तर न श्राता, न दैहिक मानसिक आरादि दुर्बलतायें न आती तो 
ऐसी प्ररूपणा हो सकती है कि आआरात्माका धर्म व सुखमार्य विपयसेवत है। ऐसा कहना 
सकोचका भी काम न था, क्योकि आधघार्यदेवकों तो प्रयोजन यह है कि किसी प्रकार प्राणी 
शाश्वत सुखी हो जाय । यदि ससारमे विषय सुख साधन आ्रादि शाश्वत रहें, एकरूपमे रहे 
निरतर बना रहे, शक्तिकी प्रबलता बनाये रहे, पूर्व आनन्द रखे रहे तो लो ऐसा ही करना 
धर्म है । क्‍या हर्ज था ? परन्तु विषय सुख तो क्षरिक है, पराधीन है, वहा सुखका नाम भी 
नही, विषयाभिलाप विषयानद भ्र॒धर्म ही है। इसलिये जगत्‌के ये पदार्थ जिनको आश्रय बना 
कर मोह नाचता है जरा विचार करो, कुछ इप्टसे लगते ही उनमे न दौडो, अपनी शान्तिके 
मार्गका निर्णय करो । देखो अही परकी इच्छामे ही सारा ज्ञान खो दिया, अपना स्वरूप 
बिगाड लिया । अपने आपके स्वरूपका निर्णाय करो, अधिक समय लगावो विचारमे । इसका 
निरपेक्ष स्वयका भाव वा है ? अपने चरित्रके लिये पथगमनके लिये अपने निरपेक्ष स्वरूपका 
निर्णय करो, अपने ज्ञातृस्वभाव को पहिचानो। इसके पहिचाननेके अनन्तर ही यह बुद्धि 
जागेगी कि यहा भेरा ज्ञानस्यभाव विकसित होगा । नही तो जगतके जितने भी पदार्थ है यदि 
उनमें राग हो तो ज्ञान न जागेगा । कोई कहे कि परिवारकों ठीक करके सन्यास लू गा तो 
यह वहानामात्र है । जो इनमे बोलता है लगता है वह फसता ही जाता है । अत भैया सब 
उपद्रवोसे बुद्धि हटावो, परमात्मस्वरूपको देखो । विश्युद्ध दर्शनज्ञानरवभावी निज परमात्मद्रव्य 
मे रुचि करो, स्थिर होग्नो । 
ज्ञानकी ज्ञेयप्रमाएताका उपोद्घाटन--अ्रब उस अत्माके प्रम्वण आदिके विपयर 
वर्णन करते है। आत्मा ज्ञान प्रमाण है और ज्ञान सर्वंगत है, इस प्रकार ज्ञानकी सर्वंगतत 
सिद्ध करते है । ज्ञानकी दृष्टिमे आत्माको देखनेपर निविव त्पकताका मार्ग मिलता है, आत्मा 
रहने वाले अन्य गुणोकी हृप्टिमे नही । निविकल्पता ध्यानका जहाँ वर्णन किया गया व स्व 
रूपाचररण चारित्रका जहाँ वर्रान किया गया वहाँ यह दग्त रपष्ट कही गई है कि यह स्थिर 
वह है जहां ज्ञाता ज्ञान ज्ञेग वही एक हैं अथवा जहा इ्वान ज्ञाता ज्ञेयमे कोई भेद नही रहता 
जिस ज्ञानने ज्ञानशी स्थितिको ही जाननेका वाम क्या उस ह्लानका ज्ञेय वही ज्ञान हो जार 
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98 प्रवचनसार प्रवचन 
है । इसके लिये ज्ञप्ति क्रियामे स्थिति जैसे आत्माका ध्यान हो वहाँ निविकत्पताका मार्ग 
मिलता ही है। यही कारण है कि आत्मामे अनन्त गुगा होनेंपर भी ज्ञानका वर्णान शास्त्रोमि 
श्रधिकतया मिलता एवं वही श्रसाधारण लक्षण कहा गया हैं। मानो मांतूम होता है कि 
ज्ञानको सिद्धिके ही वास्ते अन्य गुण है, आत्मद्रव्य एक चंतन्यपुर्ज है, उस चैतन्य गुणाकी 
भेवामे ही मानों अनन्तगुण है । वे अनन्तगुण पश्रात्माकी सिद्धिके लिये है| मानों इस पद्धतिसे 
उन ग्रनन्तगुणोका समूह एक आत्मा है और आत्मा ज्ञानस्यभाव है। इस कारणासे अनन्त 
ज्ञानका प्रयोजन ज्ञानरवभावकी आत्माकी सिद्धि है, इसलिये ज्ञानकी हृप्टिमे आ्रात्माको देखा 
जा रहा है कि आ्रात्मा कितना बडा है ? आत्मा ज्ञान प्रमाण है और ज्ञान कितना बड़ा हैं ? 
ज्ञान सर्वव्यापक है । इस बातको उद्योतयति अर्थात्‌ श्रकाशित करते है, चमकाते हैं, तात्पर्य 
कहते है | उद्योतन करना तभी बनता है जब यह वात निज युणके प्रकाशमे हृष्ट हो और 
वाह्मका भी प्रकाश देखा जा रहा हो । इस बातके वर्णानका प्रकाश करना वह जिस आरात्मामे 
लक्ष्य है, उसी तरहका जिनको अनुभव है उनके कहनेका नाम उद्योतन करना है । देखो जैसे 
कहनेके श्रनेक शब्द है--कहता है, बोलता है, वकता है, भाषण करता है, व्याख्या करता है, 
हुवाता है, श्रालोचना करता है उद्योतन करता है आदि पर इन सब्रमे सृक्ष्ममाव एक नही 
है। इनके अर्थ अनेक है | जैसे-वव ता है--नि सार कहता है, सुनने वाले सामने हो तो कहा 
जाता--बोलता है, भापण वरता है, स्पष्ट करके बोलता है, व्याख्या करता है, कोई एक 
विपयके श्राश्नयमे विवरण करता है, आलोचना करता है, गुण दोष दृष्टियोंके स्वरूप रखता 
है, श्रादि आदि । यहाँ उद्योतयति शब्द है, उद्योतयतिका भ्र्थ है-- प्रकाश करता है ऐसे कहने 
का नाम जिसमे कुछ भी अनुभव करता है भौर वर्णन करता है। तब यहाँ आत्मा जो है 
ज्ञान प्रमाण है और ज्ञान स्वंगत है, इस प्रकारका वर्णन करते है-- 
ग्रादा णाणपमारण णाण रोयप्पमाणमुद्रिदट्ठ । 
णेय लोयालोय तम्हा णाण तु सव्वगय ॥२३॥। 
द्रव्यकी गुरापर्यायप्रमाणता--आत्मा ज्ञानप्रमाण है, ज्ञान ज्ञेय प्रमाण है, ज्ञेय लोका- 
लोकप्रमाण है । इसलिये ज्ञान भी सर्वंगत है। आत्मा गुणपर्यायके सम है ऐसा कहा, तब 
झ्रात्मा ही क्‍या सर्व ही द्रव्य प्रत्येक अपने अपने गुरापर्यायके बराबर हैं। जितने गुरा हैं 
जितनी पर्यायें हैं उन सबका जो समूह है वह द्रव्य है। यहाँ कोई प्रश्न कर सकता है कि तब 
क्या द्रव्य एक समयमे नहीं होता ? एक समयमे द्रव्य है परल्तु द्रव्य कितना होता, कबसे 
रहता, कब तक रहता ? इन सब बातोका स्पष्टीकरण करने वाला उक्त परिभाषणा है । 
जिदनी पर्यायें हैं उनका समुदाय द्रव्य है। परन्तु प्रतिवर्तमानमे जो सामान्य रूपसे रह रहा 
बह द्रव्य नही है, इसका खडन नही है । किन्तु यह द्रव्य वर्तमानमात्र ही न रह जाय, श्रगे 
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रहने वाला है अ्रनादिसे रहने वाला है-यह बात इसके रहती ही है, इसलिये अनतपर्याय 
जितना है वह एक द्रव्य है, वह अ्नतग्रुणोका समुदाय एक द्रव्य है, द्रव्य खंड रूप हे है, 
कभी पैदा हो कभी नष्ट हो जाय ऐसी भी व्यवस्था नही है | इसी हेतु यह सिद्ध है प्राकृतिक 
है कि द्रव्य गुणा पर्यायके समान है। ः 

हृश्शन्तपुबंक आत्माकी ज्ञानप्रमाणताकी सिद्धि--अ्ब कोई दृष्टि बनाकर आमका 
हृष्टान्त लो, उसे रूपकी दृष्टिसे देखो तो श्राम रूपमान्र है। यह रूपसुखेंन वर्णन है । तब आराम 
रूपप्रमाण है । उसे सू थें तो ज्ञान तो आपको आमका ही होगा किन्तु गध्नमुखेन होता है, वहाँ 
आम गध प्रमाण है । इस तरह जब रसनेन्द्रिय द्वारा उसका श्रनुभव होगा जहाँ श्रामके स्वाद 
रसका ही बोध है वहाँ ग्राम तो जाना परन्तु वह आम रस प्रमाण है ऐसा अनुभव रहा । 
जिस समय आप अधेरेमे ग्रामको टटोल कर परीक्षण करते है तब ग्रापको आम लगेगा--इतने 
आकार वाला ऐसा है, वहाँ आम स्पर्श आकार प्रमाण है । जिस गरुणकी हृष्टिमे देखते है द्रव्य 
उस गुरारूप मालूम होता है। इस समय आत्मा अपने प्रधानगुण ज्ञानस्वभावकी हृष्टिसे देखा 
जा रहा है तो आत्मा ज्ञानप्रमाण है । आात्माको प्रदेश सयुक्त दृष्टिसे नही देखना, नही तो यह 
प्रकरण समभमे नही आवेगा कि वह प्रकरण किस बातको सिद्ध करनेके लिये है ? प्रदेशोकी 
दृष्टिसे न लेकर ज्ञानदृष्टिसे आत्माको देखने के लिये कहा गया है--आत्मा ज्ञानप्रमाण है । 

यदि यह आत्मा ज्ञान प्रमाणसे कुछ कम मानो तो देखों विडम्बना । ज्ञान तो रहा 
बडा औ्रौर आत्मा रहा छोटा तो इस प्ात्मासे बाहरका ज्ञान तो ग्रात्मासे निराधार रहा भ्रर्थात्‌ 
ज्ञान तो रहा बडा और आत्मा रहा उससे कम तो आत्मासे बाहरका जितना ज्ञान है वह 
तो आत्माके श्राधारसे रहित रहा | जो ज्ञान निरावार है, चेतन द्रव्यके ससर्गको नही लिये 
हुए है तो वह नामका ज्ञान अ्ज्ञान अचेतन हो गया । इसी तरह यदि ज्ञानसे अ्रधिक श्रात्मा 
मानो श्रर्थात्‌ आत्मासे कम ज्ञान मानो तो वह विडस्बना देखो ! ज्ञान तो रहा छोटा और 
आत्मा रहा बडा । श्रव ज्ञानसे बाहरका जो आत्मा है वह ज्ञानशन्य रहा और जिसमे ज्ञान 
नही वह आत्मा नही । तब अधसुखे वृक्ष जैसा केवली हो जायगा कि आंधा है हरा, आधा है 
सूखा कि आधा आत्मा ज्ञानवान है और आधा ज्ञानरहित है। जो ज्ञानरहित है. उस 
आत्माकी शुद्धि क्या तथा वह तो दो द्रव्य हो गया ? जो तर्कसे बित्कुल विरुद्ध है इसलिये 
आत्मा ज्ञानप्रमाण है । उसकों न जरा कम समझो, न ज्यादह समझो ज्ञानसे । यह ज्ञानहृष्टि 
से वर्णन चल रहा है। ज्ञानके साथ न तो आत्मा हीन रूप परिणमता है और न अधिक 
विस्तार लेकर, अ्रत आत्मा ज्ञानप्रमाण है। 

ज्ञानमे ज्ञेयप्रमाखताकी सिद्धि--आत्मा तो ज्ञानप्रमाण है परन्तु ज्ञान कितना बडा है 
यह तो वतलाओ, देखो जैसे दो हाथ लम्बी लकडोमे आ्राग लगी, सारी लकडीमे आग लग रही 
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है । कोई पूछे वह आग क्तिनी बडी है तो कहेंगे श्राग इस लकडीके प्रमाण है दो हाथ लम्बी 
श्राग है, परन्तु यहां आगका स्वरूप तो देखो, आगका स्वरूप वया है ? जैसे कि लकडीका 
क्षेत्र है ऐसे इतने क्षेत्ररूप रहना ही वेया आगका स्वरूप है ? जैसे लकडी नापी जाती है, 
पकडी जाती है वैसे आगका स्वरूप पकडा जाता है, नापा जाता है क्‍या ? नहीं, आगका 
स्वरूप गर्मी गुणरूप है | वह गर्मी कितनी बडी है ? क्‍या गर्ममि क्षेत्र है ? गर्मी तो भाव 
स्वरूप है, गर्ममि लम्बाई नही, चौडाई नही, न अन्य आकार, फिर भी गर्मी इंघननिष्ठ है। 
तब आधारके प्रदेशोको सयुक्त दृष्टिसि देखकर कहो तो जितना बडा ईंघन है उतनी बडी 
आ्राग है । इसी प्रकार ज्ञान ज्ेयनिष्ठ अतज्ञेयनिष्ठु है । यहाँ विचार करं--वह ज्ञान क्‍या है जो 
जानन रखता है जिसके जाननपन है। वह जानता है ऐसा कहनेमे यह बात आ जाती है 
कुछ कुछ जानता है, किसीको जानता है, इस तरह जानता तो ज्ञेयको लिये हुए है, विषयको 
लिये हुए है | विषयके बिना, जाननेके बिना ज्ञान क्या चीज ? वह ज्ञान तो ज्ञेयनिष्ठ मालूम 
होता है । जैसे आगको इईंधनके आ्राधारमे बतलाया जायगा तब व्यपदेश होता आग इतनी बडी 
है । इसी तरह जब ज्ञान गुणसे बतलाया जावेगा तब ज्ञानके लक्ष्यसे बताया जायगा कि ज्ञान 
इतना बडा है। तब ज्ञान ज्ञेयनिष्ठ होने से ईंधनमे निष्ठ आगके इंधन प्रमाणकी तरह ज्ञान 
ज्ञेयके प्रमाण सिद्ध हुआ अर्थात्‌ ज्ञान कितना बडा है। इस प्रश्नके होनेपर यह उत्तर ग्राया 
कि वह ज्ञेयके बराबर है । ज्ेय कितना है ? लोक अलोकके विस्तारमें फैला हुआ जो ग्रनन्त 
पर्याय और उसमे अनन्त समस्त द्रव्य जो उत्पादव्ययप्नौव्यकर सहित है वे सबके ही सब 
द्रव्य ये ज्ञेय हैं अर्थात्‌ केवलीके ग्रेनेन्त ज्ञान अनत पर्यायमे सब ज्ञेय है भ्र्थात्‌ इतना बडा है । 
जितना ज्ञेय है उतना ज्ञान है । 

प्रादेशिक और ज्ञायक हष्टि--यह ज्ञान भी स्वय स्वयके लिये ज्ञेय है, ऐसे ऐसे अ्नत- 
ज्ञानी व उनकी पर्यायें भी प्रत्येक केवलीके ज्ञेय हैं । जब प्रदेशसयुक्तह॒प्टि साथ काम कर रही 
है ऐसी दृष्टि बनाये तब आत्मा देहाकार प्रमाण है और देहाकार प्रदेशोमे आत्माके सर्वगुण 
है । किसी द्रव्यके कोई भी गुरा द्रव्यके प्रदेशसे बाहर नही रह सकते, वयोकि गुणुका समूह- 
मय प्रदेश है गुण ही रूयमे इस मात्र है, जिसे हम प्रदेश कहते है ऐसी प्रदेश सयुक्त दृष्टि होने 
पर और ज्ञानके स्वरूप लक्षणके कार्यको भी निहारने पर ऐसा ज्ञात होता कि यह ज्ञात होता 
कि यह ज्ञान आत्माके उन प्रदेशोमे रहकर सारी दुनियाकों जान रहः है, यह है श्ञानप्रकाश 
को प्रदेशके साथ देखकर समभनेकी दृष्टि । यहा प्रदेश सम्बन्धकी दृष्टि न रप्षकर ज्ञानके सम- 
भने की दृष्टि । यहा प्रदेश सम्बन्धकी दृष्टि न रखकर ज्ञानके सममे दृष्टि है। ज्ञान सर्वंगत 
है । जितना ज्ञेय है उतना ज्ञान है। जैसे घटज्ञीन घटमात्र घटप्रमाण है तब लोकालोकवग 
ज्ञान लोकालोकमात्र लोकालोकप्र माण है। फिर भी जो लोग इस बातको समझे हुए हैं कि 
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ज्ञन आत्मा सारे गुण आधारमसे रहते है, इसका विरं।ध नही करता । परन्तु ज्ञानके स्वरूपमे 
तो ज्ञान हो प्रतीत है । इस दृष्टिकि रखनेपर बीचमे अपेक्षा कहनेकी जरूरत नहीं पडेगी कि 
यह भावद्सि वर्णन कर रहे है, ग्रत इस दृष्टिमे सर्वथा ऐसा समझकर ज्ञानहृ्टिसे निरी- 
क्षण करने वाले ज्ञानियो | अन्यहृष्टिको गौणा करके उसकी बीचमे अन्यापेक्षा न लेकर जानने 
की दृष्टिसे, ज्ञानकी दृष्टिसे सवेदन करो, अनुभव करो तो ऐसा अलौकिक शअपूर्व समस्त व्यापक 
आत्मा ज्ञान अनुभवसे बाहर न रहेगा । स्याद्वादीके किसी क्थनमे सदेह नही होता और जिस 
समय जो कथन किया जा रहा है उस कथनमें समभझमे खूब आगे बढनेमे कोच नही होता । 
यहाँ ज्ञानहश्टिसि वर्णन चल रहा है और उस वरानिमे समभझमे व्यवहार खतम होते हो तो 
होने दो । ये तो जब जिस हृब्टिके विषयमे लग रहा उस हृष्टिमे देखेंगा । उसके विषयमें उस 
रूप संवेदन करेगा । ज्ञानी जिस दृष्टिको लेकर चल रहा है उस हृष्टिसे उसके रहस्यको 
पाता है । 

ज्ञानप्रकाशको व्यापकता--इस हेतु ज्ञानी योगीन्द्र यह कह रहे है कि आत्मा तो 
ज्ञानप्रमाण है और ज्ञान ज्ञेयप्रमाण है । यह कैसे ? समस्त आवरर के क्षयके समयमे ही 
लोकालोकमसे पडे हुए समस्त वस्तुवोके आकारके पारको प्रमाण करके वह केवली उस पद- 
स्थितिसे च्युत नही होता । कारए--वह ज्ञान. विप्क्षरहित है, सर्वके जानने रूप रहता है, 
अत वह ज्ञान सुवंगत है। कमरेको देखनेपर भी आप भी कहेगे कि मेरी हृष्टि इस समय 
सारे कमरेमे चल रही है । वह दृष्टि क्या है जो सारे कमरेमे चल रही है ? ज्ञेयको आश्रयमात्र 
करके बता रहे हो कि मेरी दृष्टि सारे कमरेमे जा रही है| उस दृष्टिको ज्ञानका क्षेत्र या आकारसे 
बताया जा रहा है । आप कहते है कि मेरी दृष्टि तो सारे नगरमे है और बठे हो घरमे । हृष्टि 
को पहिचानों । उस द्श्सि सचमुचमे आपकी दृष्टि सारे नगरमे पहुच गई । वह दृष्टि क्या चीज 
है ? क्‍या वह पिण्डात्मक मिलेगा, आकारात्मक मिलेगा ? नहीं। तब वहाँ कहेंगे कि वह 
दृष्टि प्रदेशापेक्षा रहित है, आकार रहित है, फिर ऐसी तो दृष्टि है जो सारे नगरमे फैली रहे । 
यह तो यहाँकी बात बतला रहे । इसी तरह परमार्थमे लगावो, जिनका ज्ञान समस्त लोका- 
लोकमे व्याप्त हो गया उस व्यापक ज्ञानके चिन्ह व्यक्त करो तो वह स्वयके क्षेत्रसे नही बताया 
जा सकता, आकार रूपमे नहीं बताया जा सवता, प्रदेशके आध।रकोी अ्पेक्षामे नही बताया 
जा सकता । इसलिये यह ज्ञान निराकार है, निराबार है । जो ज्ञान सर्वप्यापक है उस ज्ञान 
स्वरूपसे जब आत्माके स्वरूपकों कहे तो उनका भी ज्ञानस्वरूप देखने जाननेके कारण सर्वगत 
है । देखो यहा उस आत्माको भी प्रदेशसे भी छोड दिया तो वे प्रदेश सिद्ध लोकमे व वे वलि 
दशामे देहके श्राकार प्रमाण है ऐसा होते हुए भी ज्ञान भावका वर्णन सोचते, चिन्तवन व्‌ रपे 
करते भ्रात्माकी यह प्रदेशकी सीमा ज्ञनीके उपयोगमे खतम हो जाती है। यहाँ भी हम किन 


् 


| 


४ 
+ थे हल ५ 
>> 23 9 36205 40%: 22035 ६ ग ॥। 
हु े ए+३-२०+ 3०० ३०७-. २००५-००. -+ध्यपलनओ-- ७००0५». & 
क-+ ५०क+3-कलनननजनननन +कनी व पिजत>न- बनी न--.++००.०००५७-..त....त..त 


००: डेट के ++«० --4 9७. 


। 
| 
। जा प्रवचनसार प्रवचन 


| 
पे किन आधार काल ज्षेत्रमे बस रहे है ? यह खतम हो जाती है । वहाँ एक अद्वैत ज्ञान भ्रपने 
। आपको प्रतिभासित करता है । 
| ' ज्ञानसुखेन आत्साका श्रवबोध--यहाँ यह प्रश्न होता कि जब ज्ञानका ही ऐसा वर्तन 
|! करना था तो केवल ज्ञानमयका ही वर्शान कर लेते, ज्ञानके साथ आत्माका वर्णन करनेका 
। ह क्या प्रयोजन है ? इसका समाधान यह है कि जैसे हम इन्द्रियोंके द्वारा एकदम पूरते प्रतीत 
रे ही ऐसे श्रामको नही जान सकते किन्तु आममे रहने वले रूपको, रसको, गधको, स्पर्शको 
| जान सकते है वहा केवल रूप आदिको भी नही जानते । वहा हम रूपके द्वारा उस पदार्थको 
जानते है इसी तरह हम ज्ञानकी हप्टि छोडकर आत्माको नहीं जान सकते और आत्माकी 
ह। ; श्रद्धा ृष्टि छोडकर आत्माके गुणको भी नहीं जान सकते । इस लिये जब हमे आ्रात्मा जानना 
' | हो तो आत्माके गुणमुखेन आत्माका जानना होगा । कैसे जब हमे भ्रामको जानना होगा तो 
हा है. ९ रूप आदिके विस्तारमुखेन आमको जाना जावेगा वैसे ही आात्माके परोक्षको कभी सुख गुणके 
का हे द्वारा देखो, कभी ज्ञानगुणके द्वारा, कभी दर्शनगुणके द्वारा । जो आत्मामे असाधारण गुण है वे 
के ' उनके द्वारा जानो । वहा सर्वप्रधान ज्ञान है। श्रन्य जो गुण है वे भी भ्रपना झनुभव करानेके 
हि पा, लिये मानो ज्ञानका ही मुख ताकते है, ज्ञान द्वारा अनुभूत होनेपर तत्मय आरात्माका ज्ञान 
ह॒ , होता है । जब हम आत्माको ज्ञानग्र॒के द्वारा जानेये तो ज्ञेय भी ज्ञान हो जाता है ओर शान 
! भी ज्ञान रह जाता है | तब वह अनाकुलत्व लक्षण वीतरागस्वसवेदनरूप परमपदका अनुभव 
। रहता है जो शान्तिस्वरूप है, सुखस्वरूप है । इसलिये हम ज्ञानके द्वारा ज्ञानमय आत्माकों 
जाननेका प्रयत्न करते है । यह शैली तो मोक्षमार्गमे चलनेके लिये तो उपहृष्टि ही है, आत्मा 
को जाननेकी भी अपूर्व शैली है।.._ ॥॒ 
। ज्ञानगुणमे स्वात्मगुणोका गर्भे--यंद्पि ऐसा नहीं कि ज्ञानगुणको ज्ञेय करके उसके 
| प्रथम झ्राश्रयसे ही झ्रात्माको जाने, आत्मामे रहने वाले और गुराके द्वारा आप जान सकते है 
परन्तु वह जानना तब तक परकी भाति है जब तक स्वसवेदनमे गर्भित होकर ही वे जाननेमे 
न आयें, क्योकि अन्य गुणोंके बोधमे ज्ञानवी दृष्टि नहीं। आत्मामे रहने वाले अन्य किसी 
गुएकी मुख्यतामे जाना तो आत्माको उसे गुशमय जाना ॥ जैसे सुख या वीर्य श्रादिके ज्ञानमे 
वह गुण भलका, इसलिये सुख, वीर्य आदिके द्वारा जब आपने जाना तो केवल सुख ग्रादिको 


जाना, परतु ज्ञानमे आ्रात्माके सब गुर प्रतिब्रिम्बित है। जैसे कि ज्ञानमे विश्व प्रतिबिम्बित है, ' 


[ >. ग्रात्माके 
इसी तरह आत्मामे ज्ञानमे अनन्त गुणका प्रतिबिम्ब है । तब ज्ञानके द्वारा श्रात्माके जानने पर 


सर्वेगुगमय आत्माक। जानना होता है, इसलिये ज्ञानगुणके जाननेका उपदेश है । ज्ञानगुणके 
अतिरिक्त आत्मामे रहने वाले और गण, ज्ञानस्वरूप न होनेके कारण वे भी दीनसे हो रहे है 
कि हे ज्ञान | तुम हमे मानो, प्रकांश करो, हमे भी अचुभवमे लो ज्ञांनराजासे आात्मामे रहने 
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वाले और गण निवेदन कर रहे है कि हमे अनुभव किये बिना न रहने दो, नही तो सत्ता 
असत्ता मेरी बराबर हो जायगी । ज्ञान स्वय अपने ज्ञानस्वरूपसे ज्ञानमे अनुभव करता ग्रौर 
अनन्त गण भी ज्ञानके होते ही अनुभवमे आते । ज्ञानकी इतनी विशिष्टता है, ज्ञानका इतना 
विस्तार है इसलिये आत्माको जाननेके लिये ज्ञानस्वरूपकी प्रधानता ही है | यहा बताया कि 
समस्त आ्वरणोक्रा क्षय हुआ था, उस क्षयके कारण स्वलोक अलोकमे रहने वाली जो वस्तु 
है उस आकारके पार को पाकर अर्थात्‌ सबको जान करके फिर उस सवेदनसे च्युत नहीं 
होते । 
के शुद्ध ज्ञानपरम्परामे उत्पादव्ययश्रौष्यकी सिद्धि--सर्व अर्थको--लोकालोकको ए 
समयमे प्रभ्मम जाना, उसही सर्वे लोकालोकको दूसरे समयमे भी जाना । उसीको तीसरे समय 
भी जाना | इसी तरह अ्रनन्तकाल तक जानते ही रहते है । कितने ही लोग यह सकोच 
करते हैं--जितने लोकालोककों केवली प्रथम समयमें जान गये उनको ही दूसरे समयमे जाना, 
उन्हीको तीसरे समयमे जाना तो वहा उत्पाद व्यय भ्रौव्य क्या हुआ ? परन्तु आप यह देखो 
पहले समयमे लोकालोक्को जान।, वहा पहिले समयमे शक्ति लगाई कि नहीं और दूसरे समय 
में जाना तब दूसरी शक्ति पर्याय लगी। समय समयमे शक्ति लग रही कि नही । जाननेकी 
शक्ति समय समयमे उस केवलीके लग रही । पहले समयका ज्ञान पहले समयमे लगाई हुई 
शक्तिसे हुआ, दूसरे समयका ज्ञान दूसरे समयकी शक्तिसे हो रहा हैं। जब भिन्‍न-भिन्‍न समय 
में शक्ति ला रही है तो उसका जो परिणमन है वह उसमे तब तक है। जो पूर्व समयका 
परिणमन है वह उत्तर समयमे व्ययसे व्यपदिप्ट है और उत्तर समयका परिणमन उत्पाद 
है । जैसे एक दीपक जल रहा है और वह इतने बडे कमरेमे स्थित पदार्थोंको प्रकाशित कर 
रहा है, १० मिनट तक वह दीपक जला । १० मिनट तक उसने एकरूपसे प्रकाशित किया । 
वहा आप यह कहे कि जिस दीपकने पहिले मिनटमे जो प्रकाश किया जिसे प्रकाशित' किया 
वसे ही ६ मिनट भी प्रकाशित कर रहा तो उसने दूसरे मिनटसे किया ही क्‍या ? भ्रच्छा 
भाई यदि दूसरे मिनटसे दीपकने काम नहीं किया तो दीपंकको खतम हो जाना चाहिये, कार्य- 
हीन हो जाना चाहिये । दीपक खतम हो जावे और काम होता रहे या काम न हो और दीपक 
बना रहे ऐसा माननेमे अनेक दोष आते है। अ्रतः दूसरे मिनटमे भी दीपक वैसा ही प्रकाश 
करने वाली श्रपती शक्ति लगा रहा है। तब परिणमन हुआ कि नहीं । सहश परिणमन भी 
तो परिशमन है, व्यतिरेकी है । यही ज्ञानमे देखो वैसा ही जाना, परन्तु दूसरे समयमे दसरी 
ज्ञानतरग है, पर्याय है। वस्तुमे वस्तुसे होने वाले उत्पाद व्यय प्रौव्यको देखों। परपदार्थके 
परिणमनके सम्बन्धको लेकर कहे जाने वाले उत्पाद व्यय भ्रौव्यका मुल्य नही । उत्पाद व्यय 
श्रीव्य तो द्रव्यमे होते, फिर परद्रव्यमे निमित्त क्यों घटाया जावे ? केवल यह #"जद्धभावकी 
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के वचनसार प्रवचन 


! 
। 
! । बात है जो पर प्रत्ययक उत्पाद व्यय देखें जाते तथापि यह जो रागद्वेप ५दा होते हैं वहाँ भी 
- शु्च प्रद्रव्यको निमित्त पाकर तो हुए सही, फिर भी स्वयमे घटावो--वहाँ परके कारण 
!' उत्पांदव्यय नही किन्तु जो पूर्वराग है वह उत्तरकालमे व्ययरूप है और उत्तरराग उत्पन्न है 
। उन सब अवस्थावोमे श्रनुगत तदभावोके अव्ययरूप ध्रौव्य है । 
[" शुद्ध ज्ञानपर्यायके प्रसंगमे उत्पाद व्यय ध्रव्य--इसी प्रकार शुद्धज्ञानपर्यायकी बात 
। (५ है | वहाँ भी पूर्व उत्तरकालकी अवस्था उत्पादव्ययरूप है। उन सबमे ज्ञानसामान्यरूप भाव 
। प्रौव्य है । यदि परपदार्थके निमित्तसे ही उत्पादव्यय कर तब यहाँ यह आलोचना करना 
! होगा कि क्‍या भगवानके भी विकल्प उठते हैं ? यह वर्तेमान पर्याय है, यह भूतपर्याय हो गई 
! यह अभी भविष्य है सो ऐसा विकल्प तो है नही । क्दाचित्‌ मान भी लो ऐसा विकल्प प्रकट 
। न होकर अव्यक्तरूपमे ऐसा जान पडना हो तो भी उस भअव्यक्तके फेरसे उत्पादव्यय श्रौव्य 
६िद्ध करनेमे द्रव्यका मूल्य न आयगा । द्रव्यमे ही होने वाले स्वयके परिणमनमे उत्पाद-व्यय 
ध्रौव्य करनेसे द्रव्यका असली मूल्य प्रतीत होगा । हा तो इस तरहसे केवलीका ज्ञान उत्पाद 
व्यय श्रौव्ययुक्त होता है व केक्ली भी उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त होता है | जैसे कोई झ्ादमी 
”-  वजनदार वस्तुको एक शैलीसे उठा रहा है तो यहाँ देखो कोई यह कह बैठे कि वह तो जिस 
“ “., शौलीसे उठा रहा है वस्तु उठ रही है या वह उठा रहा है कि इसमे दूसरे समय भी काम 
औ रि 
“* कया हुआ ? तब कोई भ्रापही उठाकर देखलो-डूसरे समयमे शक्ति लग रही या नही । भ्रनुभव 
' : बताता है कि मैं प्रत्येक समयमे काम कर रहा हू । यहाँ तो हमारी खुदकी शक्ति लग रही 
हर ना । जिससे हमे विश्वास है कि प्रतिसमयमे मैं काम कर रहा हू | हम ही प्रतितमय एकसा 
| । काम करें तो हमारे यहा भी अतुभव है कि मैं नया-नया परिणमन करता हू । 
| केवलज्ञानकी सकलप्रणगामिता--इसी तरहसे केवलीमे देखे कसा काम करते हुए 
। भी केवलज्ञानोके प्रति समय नया काम हो रहा, इसो प्रकार जब शुद्ध आत्मामे ज्ञानावरण 
। दर्शंनावरण मोहनीय श्रतराय चारो घातिया कर्म नहीं रहे उस समयमे अपने झ्राप ही समस्त 
पर लोकालोककी वस्तुके आकारके पारको प्राप्त हो गये । इसका भाव यह है कि सबका ज्ञान कर 
लिया । जैसे कोई नदीके उसे पारको पा ले तो उस पार पहुचनेपर यह कह देते कि नदी पार 
करली । उस पार करनेके मायने यह हैं सारी उस नदीकां अ्रवगाहन कर लिया । इसी तरहसे 
। केवलीने समग्र वस्तुके श्राकारके पारकों पा लिया, इसका यह भाव है कि कवली ने समस्त 
वस्तुवोको पा लिया, जान लिया । यहाँ यह शका उठ्ती है कि जब भगवान सर्वशने समस्त 
वस्तुको जान लिया तो इसमे तो पर्यायका अन्त झा गया । अच्छा भैया ! पर्यायका अत ब्रा 


थक 


जायगा इस डरसे हमे यह बतलावो ज्ञान कितनी पर्यायोकों जानता है ” शकाकार यह कहेंगे 
है तो उन दस पर्यायोके 


ह कि मानो ज्ञानने १० के मानिन्दे श्रनगिनते को जाना जिनको सीमा 
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प्रतिरिक्त जो अन्य पर्याये है उनके ज्ञानका आवरण हो गया, यही सिद्ध हो गया ना । क्यो 
कि यदि ज्ञान है तो आवररा नही, ज्ञान नही तो आवरण है। यदि १० पर्यायकों जाना तो 
जितनी पर्यायें जाननेमे न रहेगी उतका आवरण अर्थात्‌ ज्ञानावरण आत्मापर रहा सो तो 
सिद्धान्त विरुद्ध है, वह श॒द्ध द्रव्य कैसा ? भगवानने तो यही बतलाया कि आवरणका उनके 
लेश ही नहीं । जब श्रावरणका लेश नहीं तो यह कहा जायगा कि केवलीने सर्व जाना । सर्वे 
कितना है जिसका श्रत नहीं इतना सर्व जाना । ज्ञान जब अपनी शुद्धावस्था पाता है आवरण 
का समूल नाश हो जाता है, तब उस ज्ञानके अ्रदर सीमा नही रह सकती । फिर या तो उस 
ज्ञानमे यह मानो कि उसने परको नहीं जाना, केवल अपने श्रापकों जानता । यदि परको 
जाना तो वहाँ पर सीमा नहीं लगाई जा सकती कि इतना ही जाने । ज्ञानका स्वभाव ही 
जानना है। आावरणका अ्रभाव होनेपर जाननेकी सीमा सभव ही नही ! ज्ञान स्वको भी 
जानता और परको भी जानता, अ्रत. दोनो बातें निज-स्वच्छता, अतज्नैय व उपचारसे पर- 
पदार्थोंके जाननेकी बातें युक्त है । ऐसा वह ज्ञान जो लोकालोकमे विभक्त वस्तुवोके श्राकारके 
पारको प्राप्त हो गया फिर वह वैसे ही प्रकाश रूपसे होता रहता, च्युत नही होता, ञ्रागे चला 
ही जाता । ४ 
विश्वज्ञानाधिकारीका आनन्दाधिकार--अन्यच्च-इस विशुद्धज्ञाकके साथ विशुद्धसुखका 
ही अनुभव होता है व वहाँ अनन्त शक्ति है। ऐसा नही है कि केवल जाने और सुख शक्ति 
ग्रांदि की बात ही न हो, क्योकि यदि अनन्त सुख अनन्त शक्ति आदि न हो तो वह विश्वपर 
ज्ञानका अधिकार भी नहीं रख सकता । जैसे किसी आ्आफीसरवो कोई अधिकार दिया तो 
उसके मात्र एक ही अधिकार न समभना, वहाँ सम्बंधित अनेकों अ्रधिकार गर्भित है | यदि 
अ्रनेक अधिकार न हो तो कामको नहीं कर सकता। यदि किसीको अधिकार दिया कि 
जिस पर शक हो उसे गिरफ्तार कर लो इस अ्रधिकारमे जाँच करनेका अ्रधिकार भी गर्भित 
है, किसीकी गवाही का भी अधिकार है, किसी अफ्सरको सूचना देनेका भी अधिकार है, 
श्रधीनस्थोको आडेर देनेका भी श्रादि अधिकार गर्भित है। कितने ऋघिक।र साथ है तब वह 
एक कामका पूर्ण अधिकारी है । इसी कुछ तरहसे प्रतीति कर ले--केवली भगवानको मात्र 
जाननका अधिकार है । इतना ही नही हैं, उनमें झ्ननतशवित अ्रनत्‌ सुख आदि अनेक शुद्ध 
परिणामाधिकार है । देखो ऊंसे केवलीकों अनत सुखका अ्रधिकार न दिया जाय तो जाननेवा 
भी काम नही कर सकता । क्यों नहीं कर सकता ? आपको दुखी रखकर कोई क्या, काम 
कर सकता है, नही ? वहाँ श्रचत सुख नही तो प्रतिपक्ष विधि किसकी हुई ? दुखको | तो 
दुखी होकर उत्कृष्ट निर्मल काम नहीं कर सकता या विसीको दुखी रख क्र वरवा सकता 
अथवा उस ज्ञानका लाभ कया रहा व इसका ज्ञान निर्वाघ कैसे रह सवेगा ? ऋतः सर्वग्ण 
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शुद्ध परिणमते है। 

कैवल्यमे श्रनन्त श्रधिकार--देखलो एक जाननेके लिये एक कामके लिये कितने 
ग्रधिकार चाहियें, चीज वह एक है उसमे विलास कितना हों रहा है ? वह हो रहा है अनत। 
इसलिये एक पात्मद्रव्य क्तिना बडा है ? विचारो क्या भाव है ? इसको यदि देखो' तो एक 
बडे भारी नगरकी तरहसे भी देख सकते । यह एक वंडा भारी शहर है । इसकी तरह मानों 
यह आत्मा ही एक बडा भारी शहर है। इस णहरके अच्दर यह ज्ञान यही तो राजा है, यह 
ही मही है, यह ज्ञान ही कोटपाल है इसके अदर जितने गुण है वह सारी प्रजा है। नगरमे जो 
जो तत्त्व है उन सब जैसा आरात्मामें घटा सकते है । यह तो नगरसे भी विचित्र बात है ग्रभेद 
रूप वस्तुका अभिन्‍न इतना परिकर । इसका काम देखो तो जैसे किसी मिलको देखते है वहाँ 
सब अपना अपना काम कर रहे है। यहाँ सर्वगुण अपनी-अपनी जगह स्वलक्षण कार्य कर 
रहे है। देखो सिद्धका सुख कहा रहा ? मानो मै अ्रनतसुखका परिणमन करता रहूगा, ज्ञान 
कहता है मैं सबको जानता रहुगा, वीर्य कहता है मैं उन कामोकों पूरा कराऊगा यही इसका 
व्यापार हो रहा है तो दर्शन कहता है मैं श्रपनेमे सामान्‍्यरूपसे लोकालोकको भश्रर्थात्‌ अनन्त 


* प्रतिभासकों देखूगा | दर्शनने किया यह तो ज्ञान कहता है, तू अपनेमे सामान्यरूपसे लोका- 


लोकका प्रतिभास करले और मैं तुझे जान तो सर्वज्ञ हो गया । इस तरह दर्शन भी कहता । 
देखो कितना चमत्कार है ? आत्मामे ज्ञान अपना काम कर रहा है और यहाँ शुद्ध अवस्था 
चल रही है । यहाँ ज्ञानका विस्तार भी भ्रनत हो रहा है, यह है भावका विस्तार । क्षेत्रका 
विस्तार प्रदेशको लेकर होता है, भावका फैलाव प्रदेशनो न जगाकर होता है ! इसी लिये 
उसमे किसी सीमाकी सभावना नही, ऐसा वह ज्ञान केवलीके है । वह जान सर्वंगत है । इस 
तरह २३ वी गाथामे आत्माको ज्ञान प्रमाण सिद्ध किया और ज्ञानकों सवंगत सिद्ध किया । 

ज्ञाता ज्ञान ज्ञेककी एकतामे विडस्बनाकी समाप्ति--जों अपने आ्रापको ज्ञानस्वरूपसे 
चलेगा उस ज्ञानस्वरूपके स्मरणसे आत्माकी गन्‍्य ऋणभटें इस ज्ञानमे न रहेगी और यह ज्ञान 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानमे ही अनुभव करेगा तो हमारी क्‍या पर्याय होगी ? वह पर्याय होगी जहा 
ध्यान ध्याता ध्येयका विकल्प भेद नहीं, चैतन्यकर्ता वही कर्म वही करण वही क्रिया हो । 
यह दशा भ्रनुभवनीय है । समयसारमे लिखा है--य' परिणमति स कर्ता य' परिणामों भवेत्‌ 
तत्कर्म । या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न न वस्तुतया ॥ परिणमत्त कर रहा है जो 
परिणमन हो रहा है, जो परिणमति क्रिया होती है ये तीनो वास्तवमे एक वस्तु है भिन्‍न 
भिन्‍न बात नहीं । ऐसा सुनकर आप कहेगे इस ज्ञानभावनामे विशेषता क्या ? वहाँ तो हा 
है सो प्रश्न वासना नहीं किन्तु यहाँ भी तो चाहे मोह हो सब कर्ता कर्म बह के, 
यह तो वस्तुका स्वरूप है । फिर ज्ञानके द्वारा ज्ञानकों जाननेका उपदेश निविक्त्पकता 
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गाथा २३ २६६ 
युक्त है ही । जहाँ कर्ता भी ज्ञान है कम भी ज्ञान है, उस विपयमें क्‍या कहना है ? जो ज्ञान 
परपरिणतिके उपरागसे रहित है ऐसा ज्ञान ही सही ज्ञान है और जगह तो यह भी हो जाता 
है कि करने वाली यह ज्ञान है और ज्ञानका जो,विपय है वह पर ज्ञेय है, ऐसा भी है तो भी 
एक वस्तुको देखो--कर्ता, कर्म, क्रिया एक ही है। निश्चयहप्टिमे कर्ता, कर्म, क्रिया एक 
ही है, व्यवहार दृष्टिमे कर्ता, कर्म, क्रिया भिन्‍न भिन्‍न है | फिर जहा अन्तर्व्यवहारकी हृष्टिमे 
भी कर्ता, कर्म, क्रिया एक हो जाय उसका यह वर्णन है। वैसे तो ज्ञान, ज्ञानगुणकी क्रिया 
है ऐसा जानना तो हो रहा, पर जहा जानका विषय व्यवहार होकर ऐसा हा ज्ञान ज्ञेय हो, 
ऐसा ही वह अच्तव्प॑हारमे रहा । जहाँ ज्ञाता ज्ञान ज्ञेबय एक है उस एक ही बातको देखो, रहो 
फिर आपमे सब बाते आ ही जायेंगी । हे 
एक उपयोगमे सर्वस्वसिद्धि--एक आदमी वुलदेवताकों पूजता था--उसने प्रसन्न 
होकर वरदान दिया कि जो तुझे मागना हो माग वह॒ पुरुष घर आया स्त्रीसे कहा मुझे वर- 
दान मिल रहा, बता क्‍या मागे ? वह बोली बेटा माँगना । फिर माँ के पास गया, पूछा बया 
मागे ? वह अन्धी थी, उसने कहा मेरी आँख मागना । फिर वह पिताके पास गया तो उसने 
कहा घन मागना । वह विचारमे पड गया मै किसकी बात माणू और किसकी नहीं। इतनेमे 
उसे एक तरकीब सूक आई भर गया वरदान लेने, भक्ति की । नब कुलदेवताने कहा वरदान 
माग तो वह कहता है कि मैं चाहता हू कि मेरी माता अपने पोतेको सोनेके घडेसे दूध पीते 
हुवे देखे । तो देखो इस एक मागमे सोनेका घडा आ गया पिताकी इच्छा पूरी हुई माता 
पोतेको देखेगी सो मा को आखें मिल गईं । पोतेको देखनेपर स्त्रीकों बेटा मिल गया । एक 
माग क्रो। यहा भी आप अनेक वुछ न सोचो--एक अनादि अनत अहेतुक ज्ञान स्वभावको 
ही देखो । इस एक काम करनेमे सब काम आ जायगा । सब कामोकी कपाये न करो | एक 
काम करो मोक्षमार्गके लिये । वस काम क्‍या है? श्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावका 
उपादान रूपसे कारण पाकर अपना इस एक लक्ष्य रूप महान्‌ पुरुषार्थ | यही एक उपयोगमे 
लो । इस तरह ज्ञानदृष्टिसे आत्माको सिद्धि बतलाई। 
श्रात्माको ज्ञानसे हीनाधिक साननेपर श्रांपत्ति प्रदर्शनका उपोद्धात--अब कहते है 
कि आत्माको ज्ञानप्रमाण न माननेपर क्‍या आपत्ति है ? इस विपयक पश्नपर दो पक्ष उठाकर 
दूषण देते है समाधान करते है । किन्‍्ही दा्शनिकोके किसी हृष्टिके कथनको किसी जगह मिला 
देने पर यह भ्रब हो गया था कि आत्मा तो एक सर्वव्यापक है, उसमे चित्तका मनका सपक 
होनेपर ज्ञान होता है और ऐसी अवस्थामे ज्ञान श्रात्माके बराबर नही माना जा सकता या 
आत्माको ज्ञान बराबर नही माना जा सकता है अर्थात्‌ ज्ञान व्याप्य है । यहा किन्ही दाश- 
निको को यह आभास हो गया कि ज्ञान चैतन्य एक ब्रह्म वह स्वव्यापक है । उसके प्रकाशमे 





र्६र२ प्रवचनसार प्रवचन 


| इस जीवको देहमे अभ्यास होनेपर अपनी सीमितता जानी और वही सीमामात्र रहस्यका 
, '... ज्ञाता होते ही झात्मा कहलाता है तब श्ञात्मा व्याप्य चीज है, ज्ञान व्यापक है। इसी 
। ह प्रकार अनेक विकल्पोमे भूलते हुए मुमुक्षुवोको प्रतिवोधनेके लिये भगवान्‌ कु'दकु दाचार्य दो 
(| पक्षोको उठाते हुए उपदेश करते है--... 
|. -“ णाणाप्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह तस्स सो आढा । 
। हीणों वा अहियो वा णाणादो हवदि घुबमेव ।॥२४॥। 
। । हीणों जदिं सो आदा तण्णाणमचेदण ण जाणदि । 
| अहियो वा णणादो णणेर विशा कह णादि ॥२५॥ 
ः श्रात्माको ज्ञानसे हीनाधिक माननेपर श्रापत्ति--जिस वादीके मतमे आत्मा ज्ञान- 
। | प्रमाण नही है उसके मतमे वह आत्मा या तो ज्ञानसे हीन (कम) होगा या ज्ञानसे भ्रधिक 
होगा । दोमे से कुछ एक निश्चित ही है | यदि वह श्रात्मा ज्ञानसे होन श्रर्थात्‌ ज्ञानप्रमाण न 
होकर उससे कम प्रमाणवाला है तब श्रात्मा तो हुआ छोटा और ज्ञान हुआ अधिक, तब 
आत्मासे बाहर रहा हुआ जो ज्ञान है उसका चेतनात्मक द्रव्य जो आत्मा है उससे सबंध तो 
रहा नहीं तब उस आत्माका वर ज्ञान अचेतन हो गया, फिर जो अचेतन है वह जानेगा ही 
| , ६... कैसे और जो जानता नही है वह ज्ञान ही क्या ? यो तो ज्ञान असत्‌ ही हो गया । यदि 
ओ आत्माको ज्ञानसे अधिक श्र्थात्‌ ज्ञान तो छोटा है उससे आगे भी आत्मा है ऐसा मानोगे तब 
जो आ्रात्मा अधिक है वह ज्ञानसे रहित है, जो अ्चेतन है । इस तरह अचेतन आत्मा जानेगा 
क्या ? जो नही जानता वह तो पुदगल धर्म श्रधर्म श्राकाश काल है इनसे अतिरिक्त अ्चेतन 
अन्य क्या ? इस तरह आत्माका ही अभाव हो गया । हु 
| हृष्टान्तपुर्वेक श्रात्साकी ज्ञानप्रमाणताकी सिद्धि--जैंसे भ्रग्नि उप्णुप्रमाण है | यदि वहा 
| कोई कहे कि हम अग्निको उप्णप्रमाण नही मानते तब दो ही तो पृष्टव्य पक्ष होगे । क्रिया तो 
| वह अग्नि उष्णतासे कम होंगी या श्रधिक होगी । यदि अग्नि उप्एतासे कम है अर्थात्‌ भ्रग्नि 
छोटी है और उष्णता बडी है तब वह उष्णता जो अग्निसे अधिकमे है वह अपने आश्रयभूत 
उष्णात्मक द्रव्यके समवायमे तो रही नही, फिर श्राश्रयरहित उप्णता उष्ण न होकर शीतल 
ही रही सो अयुक्त है। इसी तरह यदि अश्निको उप्णतासे अधिक मानों तब जो शअ्रग्नि 
डा उण्णतासे आगे है भ्र्थात्‌ उष्णताके स्वभावसे रहित है वह अग्नि शीतल ही हो गया | अब वह 
” अपना काम जो दाह आराढि है वह कैसे कर सकता ? इस तरह तो अग्नि श्रसत्‌ ही हुआ । तब 
ह अनुभव युक्ति उपदेश पुस्तकोके मिलान करने पर यह ही बात निविवद सत्य है कि आत्मा 
' ज्ञानप्रमाण ही है । कितने ही लोक आत्माको अ्रद्भू ष्ठके पर्वके बराबर मानते है या वटवृक्षके 
बोजके बराबर सूक्ष्म मानते है। ऐसी क्या यह आत्मा दवाईकी गोली है व्या ? श्रनुभव 
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गाथा २५ २६३ 
ग्रात्माकी श्रेखण्डता व स्वव्यापकता--यहा आात्माके ज्ञानप्रमाणकी बात चल रही 
थी । वह भावकी अपेक्षा वर्णन था । श्रब कुछ समय थोडी देरके लिये जरा प्रदेशोकी अपेक्षा 
ग्रात्मा कितना है--इस विषयकों ही लीजिये । इस आत्माके बारेमे कितने ही लोग तो यह 
कहते है कि वह एक विश्वव्यापी है, उसके प्रकाशमे देह मन जुदे ही काम करते है अथवा 
एक आकाश है और जुदे-जुदे घटको कैदमे घटाकाश न्यारे-न्यारे है तो यहाँ परीक्षा करें, जो 
वस्तु एक है वह अखड होती है । भ्रखडमे यह प्राकृतिक चमत्कार है उसके किसी अ्रवयवमें जो 
परिणमन हो वह पूरेमे परिणमन करता है परन्तु हम यहाँ देखते है एक देहधारी आत्मा 
सुखी है तो कोई दुःखी है, एक ज्ञानी है तो एक मूर्ख है और उसमे भी अनेक तरतमताके 
साथ । इससे यह आत्मा सव॑ एकव्यक्तिरूप हो यह प्रसिद्ध नही होता । यदि यह कहो कि 
घटबद्ध आकाशकी तरह न्यारे न्‍यारे है तो देहबद्ध भी हो तब भी श्राकाशकी तरह सब 
ग्रात्माओका तो एक परिणमन एक ही रहना चाहिये । तीसरी बात--देह मनपर आत्माका 
प्रकाश क्यो पडा, अन्यपर क्यो नहीं ? क्‍या देह या मन चेतन है इसलिये प्रकाश पडा तब 
देह मन स्वय ज्ञानवान हो गये तो वह चेतन आ्रात्मा ब्रह्म गरादि कुछ कहो, हो गया । इस 
तरह अनेक युक्ति अनुभवोसे यह ही सिद्ध होता है कि आत्मा अनेक है और वह देह व द्वव्य- 
मन रूप भी नहीं अर्थात्‌ ये आत्माकी पर्याय भी नही है । 
श्रात्माका प्रदेशपरिसाण--अ्रब विचारना है कि प्रत्ग्क आत्मा प्रदेशापेक्षया कितना 
बडा है तो इसका सीधा उत्तर तो यह है कि जितनेमे आत्मावो सुख है, दुःख है, अनुभव है 
उतना है और यह देहप्रमाण जैसे प्रमाणमे प्रतीत हो रहा है । हाँ देहमे जो ऊपर बाल निकले 
है नख निकले है या मक्खीके पर जैसी सृक्ष्म ऊपरी त्वचा है वहा आत्मा नही । कभी कभी 
शात्मा देहसे भ्रधिक प्रमाण्शमे पल जाता है परन्तु किसी भी स्थितिमे स्वप्रदेशसे बाहर हो 
ही नही सकता है । जिन परिस्थितियोमे आत्मा देहके प्रमाणसे ग्रधिक क्षेत्रमे रहता है उन 
परिस्थितियोका नाम समुद्धात है । समुद्घात ७ होते है--१ वेदनासमुद्घात, २ क पायसमु- 
दूघात, ३े मारणान्तिक समुद्घात, ४ विक्रयासमुद्घात, ५ आ्राह्मरकसमुद्घात, ६ तैजससमु- 
दूघात, ७ केवलिसमुद्घात । 
बेदना, कषाय, मारणान्तिक व विज्रियासमुद्घात--जब देही किसी अभ्रधिक वेदनामे 
होता है, यदि पुण्योदय हो तब वह आत्माको न छोडकर देहसे बाहर फैलता है और ऋपधि 
का सुक्ष्म शरीरसे स्पर्श करके देहमे पूर्ववत्‌ :रविप्ट होता है | इस क्रियासे वह निरोग भी हो 
जाता है इसे वेदनासमुद्धात कहते है । कोई न भी स्पर्श करे व मात्र समुद्धात हो रहे । प्रत्येक 
समुद्घातोमे यह भाव नियमित लेना कि वह अध्य अपने मूल देहको न छोडकर बाहर विस- 
पंख करता है । इसी तरह जब देही दोज् १पाय वरता हैं, $ तिसविलप्ट होता है तब वुछ 
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ही अधिक देहसे बाहरके क्षेत्रमे फैलता है । इस विपयमे तो कई कहावतकी परम्परा भी चल 
रही है---जब कोई तीब्र क्रोध करता है तब उसे कहते है कि आप आपेसे बाहर क्यो होते 
जा रहे है । फिर थोड़े ही कालमे सकुचित होकर पूव॑वत्‌ रहता है । अब मारणान्तिक समु- 
द्वातकी बात कहते है । जब देही मरणके समय विकल्पित होता है तब कोई कोई मरण्से 
पहिले ही जहाँ नव जन्म होगा उस क्षेत्र तक उस आत्माके प्रदेश फौलकर क्षेत्र छू आते है 
श्रौर वापिस पुन पूर्ववत्‌ देह प्रमाण हो जाता है । इसी त्तरह देव नारकी या विक्रिया ऋद्धि 
वाले मनुष्य अ्रपना विक्रियासे देह बढाते है या अ्रन्य उत्तर देह बनाते, उस समय वह आत्मा 
मूल शरीरको न छोडकर उससे वाहर होकर उत्तर देहमे व बीचके क्षेत्रमे फैला रहता है ! 
विक्रिया समाप्तिके बाद पू्ववत्‌ देहमे प्रविष्ट होता है । यदि कोई देव २---४ घन्टेको उत्तर 
विक्रिया करे तो वहाँ भी अन्तमु हत॑मे नया प्रयत्न योग करना पडता हैं यह विक्रिया समुदृ- 
घात है । 

अ्रहारक व तेजस समुद्धात--अ्रव आाहारक समुद्घात कहते है । आात्मज्ञानी बाह्य 
आशभ्यन्तर परिग्रह आरम्भसे रहित साधुके जब किसी विशिष्ट तीथवदना या तत्त्वचर्चणका 
परिणाम होता है तब आहारक ऋद्धिवाले साधुके ध्यानावस्थामे मस्तकसे एक हस्तप्रमाण 
धवलवर्स आहारक शरीर प्रकट होता है | वह तीर्थ व तीर्थंकर केवली श्रुतकेवली दर्शन कर 
वापिस देहमे विलीन हो जाता है और आत्मप्रदेश भी जो कि सुक्ष्मशरीरबद्ध होकर मूल 
शरीरसे बाहर गये थे वे देहमे प्रविष्ट हो जाते है । यह आहारक समुद्घात है । भ्रब तंजस 
समुद्घात कहते है-तपस्वी साधुके तपोबलसे तैजस ऋद्धि प्रसिद्ध होती है। इस ऋद्धिके कार्य 
स्वरूप दो प्रकारके शरीर व्यक्त होते है--१ शुभ तैजसशरीर, २ 'त्रशुभ तैजसशरीर । जब 
साधुके प्रसाद होता है प्रजाके भले करनेका परिणाम होता है तब उनके दाहिने कघेसे शुभ- 
तैजस प्रकट होता है और वह चारो ओर बारह योजन तक फैलकर प्रजाके श्रच्तरग पुण्योदय 
से सुभिक्षका निमित्त बन जाता है । किन्तु जब साधुके किसी कारणसे क्रोधकी तीब्रता हो 
जावे तब बाये कधेसे अशुभ तैजसशरीर प्रकट होता है यह बारह योजनके भीतर जहाँ तक 
फैलता है वहा वे प्राणी ग्रह आदि सब जलजाने का निमित्त बन जाते हैं। यह तेजस शरीर 
मूलशरीरसे भिन्‍न दूसरा सुक्ष्मशरीर है, इसका आश्रयकर आत्मप्रदेश भी मूल शरीरसे बाहर 
फौरन जाते है भौर पुन अन्तम हतंमे ही देहमे प्रविष्ट हो जाते है। श्रशुभ तैजसशरीर प्रकट 
करनेके निमित्तभूत कपाय तीज्तासे साधु सम्यक्‍त्वसे भी च्युत हो जाता है । 

केवलो समुद्धात--अब केवली समुद्घात कहते है---कर्मक्षयके लिये भ्र्थात्‌ विशुद्ध- 
चैतन्यसमवस्थितिके लिये उद्यत निष्परिग्रह अन्तरात्मा वीतरागस्वसवेदनपरिणामबलसे जब 
चातियाकर्मोंस रहित हो जाता है तब अ्रनतज्ञानी अनतद्गप्टा अनतसुखी अनतशक्तिमान्‌ केवली 
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गाया २५ २६० 
हो जाता है | इस केवली भगवानके शेप बचे हुए वेदनीय आयु नाम गोत्र इन अचघातिया कर्मों 
में से जब आयुकी स्थिति थोडी और शेष तीनकी अधिक ऐसी स्थिति होती है तब आयुके 
बराबर सर्वकर्मोकी स्थिति जिस क्रियामे हो जाती है वह केवलि समुद्घात है। केवलिससुद्‌- 
घातमे-- केवलीके आ्रात्मप्रदेश पहिले समयमे दडाकार होकर चौदह राजू ऊचे देहकी चौडाई 
से तिगुने प्रमांण चौडे फैल जाते है। दूसरे समय वे आत्मप्रदेश कपाटकी तरह चौडाईमे त्रस- 
नाली तक फैल जाते है, तीसरे समयमे प्रतररूप श्रर्थात्‌ चारो ओर मात्र थोडे वातवलयो को 
छोडकर सवंत्र लोकमे आप जाते है । फिर चौथे समयमे सर्वलोकमे फैल जाते है | फिर पाचवे 
समयमे सकुचित होकर प्रतररूप, छठे समयमे कपाटरूप, सातवें समयमे दंडाकार व आठवें 
समयमे देहमे प्रविष्ट हो जाते है । इस व्यापारमे बडी स्थितिके कर्मोकी स्थिति कम होकर 
श्रायुके बराबर होने लगती है । जैसे घरी किये हुए गीले कपडेकों इकहरा फैला दिया जाय 
तो उसका गीलापन जल्दी नष्ट हो जाता है । इस तरह उक्त समुद्धातोमे तो ग्रात्मप्रदेश देहसे 
बाहर भी कुछ क्षणोकों हो जाते है । इनके अतिरिक्त सदा आत्मा प्रदेशापेक्षया देहप्रमाण ही 
है । यहाँ तक कि जो अष्टकर्मोसे मुक्त हो गये ऐसे सिद्ध प्रभु भी यद्यपि उसके देह भी नही है 
तथापि पूर्व अर्थात्‌ चरम देहके आकार प्रमाण ही रहते है । 

ञानप्रधानहष्टिसे श्त्माका परिमाण -- अब आत्माको अपने प्रधान ज्ञान भावकी हृष्टि 
से देखें--तों यदि यह आत्मा ज्ञानसे कम माना जावे तो आत्मासे अतिरिक्त क्षेत्रमे पाया गया 
जो ज्ञान है वह अपने आश्रयभ्ूत चेतन द्रव्यके समवाय--तादात्म्यका अभाव होनेसे अ्रवेतन 
हो गया और वह रूप श्रादि गुणोकी तरह ही जड अचेतन होने पर वह जानना नही कर 
सकता, जैसे रूप, रस आदि गुण है वे चेतनद्रव्यके नाम ही ज्ञान तादात्म्यसे रहित है वे तो 
जानना नहीं रखते । फिर उसका नाम ही ज्ञान क्यो रखा ? यदि आत्मा ज्ञानसे आगे भी हैं 
अधिक ऐसा हठ करो तो ज्ञानसे अतिरिक्त क्षेत्रमे व्याप रहा आत्मा ज्ञानसे तो रहित है 
अथात्‌ भ्रज्ञान है श्रचेतत है तब जैसे ज्ञानसे रहित घट पट आ्ादिकी तरह हो गया और जैसे 
घट पट आदि ज्ञानशून्य होनेसे कुछ नहीं है, इसी तरह वह नाम साज्का आत्मा कुछ जानेगा 
ही नही । ज्ञाव बिता आत्मा कया और आत्मा बिना ज्ञान कहाँ ? इसलिये अनुभवमे भी 
#ब आने वाला यह आत्मा ज्ञानप्रमाण ही मानना चाहिये । 

ज्ञानस्वभावी सतुकी सिद्धि--कितने ही 'अस्वेषक आत्मा एक पदार्थ है और मन भी 
एक पदार्थ है | दोनोका सम्बन्ध होनेसे ज्ञानरूप विद्युत उत्पन्न होती है ऐसा कहते है वे पृष्टव्य 
है कि वह विद्युत अर्थात्‌ ज्ञान चाहे दोनोके सम्बन्धमे हो परन्तु है किसकी पर्याय ? मनकी 
तो हो नहीं सकती, क्योकि मनको अचेतन माना हे वह झात्माकी पर्याय है तब्र फिलहाल यह 
तो सिद्ध हो गया कि ज्ञानशक्ति ग्रात्मामे हैं, चाहे मनके सम्बन्धसे व्यक्त हो । अभ्रब मनको देखें 
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मन कया वस्तु है ”? मन एक जड पौद्गलिक पदार्थ है, उसको श्राश्रय करके निमित्तमात्र पा 
करके आत्मा ज्ञानशक्तिके विकासरूप काय॑ करता है। मन अतिन्द्रिय है या अन्त-करण है, 
भीतर की इन्द्रिय है। यो तो इस अशक्त अवस्थामे स्परशन रसना प्राण चक्षु कर्ण इन इन्द्रियो 
को भी आश्रय करके आत्मा जानता है तथा बांह्ममे प्रकाश ञ्रादि अ्रनेकको निमित्तमात्र पा 
करके जानता है तो फिर श्रात्मा और अ्रनेक पदार्थोकी रगडसे ज्ञान बन बैठेगा | ग्रत यह 
मानना चाहिये कि आ्रात्मा स्वभावसे ही ज्ञानमय हैं, परतु अनादिसे ज्ञानावरण सूक्ष्म कर्मस्कथ 
के विपाकको निमित्तमात्र पाकर हीनज्ञानकी श्रवस्थासे परिणाम रहा है और उस अवस्थामे 
इन्द्रिय व मनको निमित्तमात्र पा करके आत्मा अपने ज्ञानस्वभावसे थैथायोग्य पर्यायरूप परि- 
णमता है ऐसा न मानने पर अर्थात्‌ इस हृष्टिसे आत्माको ज्ञानप्रमाण न मानने पर भी अनेक 
दोप उपस्थित होते है, अतः आत्मा ज्ञानप्रमाण ही मानना चाहिये । देखो श्रज्ञानकी महिमा 
स्वय ज्ञानमय तो आत्मा है और अपने स्वरूपके ही निर्णय करनेमे बडा परिश्रम करनेपर भी 
सफल नही हो रहे है | अरे भैया ! सर्व इन्द्रियोको सयमित करके भेदज्ञानसे सर्वविश्वसे भिन्न 
निज ज्ञानमय आत्माको निज एकत्व-अशभेद स्वभावसे ध्यान करके स्तिमित श्रन्य लक्ष्यसे 
रहित अन्तरात्मा होकर तुझे ही जो क्षण करके ही सही, जो दिखेगा अनुभव होगा वही तो 
आत्माका रहस्य है । वहाँ पता होगा कि आत्मा तो सहजज्ञान सुखमय है | श्रत आत्मा रव- 
भावसे ही ज्ञानप्रमाण है । ५ 
श्रात्माकी ज्ञानस्वभावता--कितने ही अन्वेषक आत्मा एक पदार्थ है, ज्ञान एक पदार्थ 
है और ज्ञानके समवायसे ग्रात्मा ज्ञानी है ऐसा मानते है । वे कुछ देर सोचे कि जब ज्ञानके 
समवायसे आत्मा ज्ञानी हुआ तो आत्मा तो स्वभावसे श्रचेतन भ्रज्ञान ही रहा तो जैसे आत्मा 
है वैसे घट पट आदि पदार्थ हैं, फिर ज्ञानका समवाय आत्मामे ही क्यो होता घटादिमे क्‍यों 
नही होता ? इसके कुछ भी कारण खोजो । जैसे कि आत्मामे ज्ञान ज्ञान है यह प्रत्यय है सो 
वहाँ ही समवाय है आदि वहाँ भी यही प्रश्न है कि ज्ञानके स्वभावके अ्रभावमे वहाँ ही ऐसा 
क्यो ? तथां ज्ञानसमवायसे पहिले आत्माकी क्‍या स्थिति है आदि अनेक दोषोसे दृषित होनेपर 
यही मानना युक्त है कि आत्मा स्वभावसे ज्ञानमय है | यहाँ आप यह तक॑ कर सकते--जब 
आत्मा ज्ञानस्वभाव है तब गआत्मासे यह ज्ञान कभी दूर होगा नही तब निर्वाण कैसे होगा ? 
परन्तु भाई ज्ञानका स्वभाव मात्र प्रतिभास है, जो उसके साथ विकल्‍प लगे हुए है वह तो 
ग्रौपाधिक दोष है, तुम्हारे मतमे शायद सकल्प विकल्पज्ञान ही ज्ञान होगा, ऐसा ज्ञान तो वहाँ 
नष्ट हो ही जाता क्योकि वह श्रौपाधिक दोष है, ज्ञान तो वहाँ भी रहता है श्रावरणोके क्षय 
होने पर वह ज्ञान सवंका ज्ञाता हो जाता । यदि ऐसा न मानो त्रर्थात्‌ श्रात्मा बस दृप्टिमे व 
वैसी निर्वाण दशाको देखते हुए ज्ञानप्रमाण नही है ऐसी धारणा करो तो अनेक दोप उपस्थित 
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होते है । श्रतः आत्माको ज्ञानप्रमाण ही मानना चाहिये । 

ज्ञानस्वरूप अनुभव करनेसे गौरव -- देखो भैया ! ग्रभी किसीसे कहो कि तू ज्ञानरहित 
है, भ्ज्ञान है तो वह बहुत बुरा मानता है। क्‍यों भाई उनके वर्तमानकों जब बताया जा रहा 
है, प्रशसा की जा रही है तो बुरा क्यो मानते ? और यह कहा जावे कि तुम शुद्ध उत्कृष्ट 
ज्ञानवत हो तो वह उसे रुचता, तो मालूम होता कि ज्ञान तो स्वभाव है और अज्ञान आात्माकी 
दुखावस्था है | जैसे किसीको कहा जाय कि तू क्रोधी मानी है तो वह सुनता नही चाहता और 
कहा जावे कि तुम बहुत शाँत हो तो वह ऐसी ही रुचि करता तो शाति स्वभाव ही है और 
क्रोध आदि विभाव है । यह विद्वानोकी बातमे की बात है, नही तो विपयी जीवोसे तुलना 
कर दोष देने लगो । सो ठीक नही. अथवा विपयावस्थामे भी देखो तो स्वभावकी बात 
भीतरसे सुहाती है । बहुत विस्तार करके क्या ? आत्माके ज्ञान प्रमाणकी बात सर्वके अनुभव 
की वस्तु है । यह बात कहने सुनने से नही उतरती किन्तु अनुभवसे पूर्ण प्रमाणरूप होती 
है । जैसे मिश्री का स्वाद कहने सुननेसे नही आ्राता वह तो चखनेसे ही आती है । 

ज्ञानानुभव्में तृप्तिका संदेश--अ्रतः है मुसुक्षुजनों | आत्माको ज्ञानमय ज्ञानप्रमाण 
मानकर श्रद्धा करके उसे स्वय पूर्णो अखड सर्व विश्वसे पृथक्‌ एक वस्तुरूप निरखो, उसीमे 
रुचि करो, रत होझ्रो, तृप्त होश्ो, स्वय ही महान अचुपम स्वाभाविक सुख प्राप्त होगा । यह 
ग्रात्मा स्वय अचिन्त्यशक्तिक है । मात्र पक्के लोभ--सयोगाधीन हृष्टि रखकर ही स्वयके 
उपयोगमे हीन बन रहा है | भाइयो | इस आत्मरहस्यकी बात अ्रव न समभोगे तो और कब 
समभोगे ? आत्मा तो इस शरीरसे बिदा होकर नये शरीरमे बसेगा | यदि असज्ञी पर्याय पाई 
तब तो गये बीते ही हो गये, फिर कया हैं ? कोई पूछने वाला ही नही । यह मनुष्य पर्याय 
श्रेष्ठ पर्याय है। यदि मनका सदुपयोग नहीं क्रिया तो कर्म मानो यह समभकर या जीव 
ही मानो यह सममभकर इसे मनकी जरूरत नहीं तो क्षयोपशमके अभावसे आत्माकी अ्रशक्ति 
से असज्ञी पर्याय ही तो फिट बैठेगी । अत भाइयो ! चेतो, इस ज्ञानमय आत्माके निर्गायमे 
लट्ष्यमे उपयोगमे भावनामे परिणमनमे प्ररिणत होकर स्वय सुखी ढनों । 

अरब आत्माको ज्ञानप्रमाण सिद्ध करके तथा ज्ञानकों पहिले हो स्वगत बताया, सो 
सर्वेगतज्ञान प्रमाण आत्मा होनेसे यह भगवान आत्मा भी स्वंगत न्‍्यायसिद्ध है ऐसा अभिननन्‍्दन 
करते हैं, वर्णन करते हुए स्वय आचायें उस रुचिको हृप्टिको रखकर प्रसन्न होते है । ग्रात्मा 
का सर्व व्यापकपना सिद्ध करते है। 

भव्वगदों जिशवसहो सब्वेवि य तग्गया जगदि अद्ठा । 
गाणमणादों य जिस्यों विषयादों तस्स ते भणिदा ॥२६॥ 
ज्ञानकी सर्वज्ञायकता--जिन दूपभ सर्वेज्ञ +गवान सर्वंगत ईै, क्‍योंकि वे ज्ञानमय है 
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उस ज्ञानमे सर्व अर्थ दपंणमे प्रतिबिम्बकी तरह द्यवहारुसे पहुच'गये है क्योकि वे 'सर्वपदार्थ 
उस स्वच्छ ज्ञानके श्ञेय हो रहे है। -जब, जितना ज्ञेय हो रहा है उस श्रन्तर्ञेयसे भिन्न ज्ञान 
क्या बताया जावे ? ज्ञान तो ज्ञेयनिष्ठ ही है, ज्ञेयज्ञान बिना ज्ञान नाम क्या ? ज्ञान--जानता 
तब क्‍या जानता, किसका जानना--ये सब भाव प्रश्तमे होते है तो जो उत्तर है वह'यही है 
कि ज्ञान सर्वका जाननहारा है और इसी हेतु ज्ञान सर्व्याप्क है । 

श्रपत्ती त्रुटि--जान किसी भी सक़ुचित सीमामे नही है इस बातको देखें कि ज्ञोनिका 
स्वरूप क्या है तब उक्त बात नि सदेह प्रतीत होगी ही ।-ज्ञानका स्वरूप है'एक जानना मात्र, 
हमारे जाननेमे बहुत गलतिया है । जानते ही इृष्ट अनिष्ट वुद्धिया चल उठती हैं जाननेका 
अर्थ है, यह ऐसा है यह इस प्रकार है ऐसा प्रतिभास, न कि विकल्प, क्योकि जाननेमे विशेष 
विकल्प नहीं आये तो वह ज्ञान है। यदि हमारे जाननेमे ऐसा आ्राये कि यह ग्रच्छा है'और 
यह बुरा है, ऐसा बना ख़ाबे, ऐसा बना नहीं खावे, ऐसा पहिने और ऐसा नही पहिने तो यह 
अज्ञान है क्योकि इस जाननेमे विकल्प है वहाँ तो खाने पहिलनेमात्रका भी विकल्प नही होता। 
जुसे तुरन्तका जन्मा बच्चा अपने कमरेमे बैठा सब चीज-देख रहा है उसे अपनी आँखोंसे यह 
दोखता है परन्तु यह अच्छा है यह बुरा है कई अ्रकारकी ये ऐसी चीजे है श्रादि विकल्प उसके 
जाननेमे नही है और वह प्रतिभास स्वरूपसा रहता है इसी तरह,तो क्या, वह तो हृष्टांग्त 
मात्र है कुछ दृष्टिको लिये हुए है, जो सब॒पदार्थोक्रो, जानता है, परल्तु-मात्र प्रतिभासस्त्ररूप 
ही रहता है वह है ज्ञानका शुद्ध परिणमन । स्त्री पुत्रव। विवुप हो, दुकान मकानका विकेल्पे 
हो, राग वैरागादिका विकल्प हो.तो- ज्ञातस्वभावकेः साक्न, विकल्प बना लिया'। यदि ज्ञान 
स्वभावके साथ अन्याय होगा तो ज्ञानस्वशावका कंसे अनुभव होगा ? जिस पर्यायकी लेकर 
हम बैठे है, जिन विचारोको लेकर हम बैठे हैं उच पर दृष्टि रहेगी तो ज्ञान स्वभावकां कैसे 
श्रनुभव होगा ? जब तक. अतरगमे यह विकल्प होगा कि मैं हू, ज्ञानका अनुभव नहीं होगी | 
जब यह समभते ला गे कि सम्यर्दर्शन सम्यरज्ञान- सम्यक्चारित्रका" अभेद” स्वभाव ही मेरा 
स्वरूप है ऐसा अतरगमे विचार होगा तो ग्नत्तर अभेदानुभवक्रे समय “जरूर ज्ञानका अनुभव 
होगा । ज्ञानका ग्रनुभव जिसे जिस कालमे होता है- उसका आात्मतत््व प्रसन्नःरहता है ऐसा 
तत्व भाव जिसका रहना है उसके, तत्त्वभूत ज्ञानका अ्रभाव नही,। निजस्वभावकी स्थिरताम 
आविभू त आत्मामे रहने, वाला ज्ञान, सर्वृव्यापक-है-। 

सर्वंगतता व श्रभीष्टसद्धि--ज्ञान सर्वव्यापक है । ज्ञानःजब 'सर्वव्यापक है तो ज्ञानमंग 
होनेके कारण यह भगवान भी. सर्वव्यापक्‌- है; अव इस भगवानको ज्ञानस्वभावकी रृष्टिसे देख 
कर स्वव्यापक कहा गया है । इस प्रकार जिसको ज्ञानस्वभावका पूर्ण निर्मल अनुभव है वह 
सर्वव्यापक है । सर्वंगत ज्ञानका विषय ,होम्लेसे सर्व श्र्थ भी सर्वंगत- ज्ञानसे अभिनव जो भग- 
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वान उसके ये विपय है अ्रतः आत्मा भी सर्वगत है, यह कहा जा रहा है कि पदार्थ बोधके 
बिना ज्ञान हैं कया एवं सर्वंगत ज्ञानके . बिना भगवान है क्‍या और सर्वंगत ज्ञानके बिना है 
क्या ? समस्त भ्र्थ या स्व ज्ञेय ज्ञानके विपय है । जशैय भी सर्वंगत ज्ञानमे व्यापक हो जाता 
है तब विषयविषयी भावसे देखो तो ज्ञान अर्थगत है तो श्रर्थ ज्ञानगत है ।॥ एक काम देखकर 
और उसमे श्रद्धा करनेसे सारे अभीष्ट कार्य हो , जाते है और जो दुनियाभरके काम देखेंगा, 
दुनिया भरसे यांचना करेगा तो उसका कोई काम सिद्ध नही होगा, श्रत एक निज श्र व- 
स्वेभावको देखो सर्वे अ्रभीष्ट सिद्धि है । 8 

परमार्थ एकत्वके शररंग प्रहरासे , लाभ व, एक लोकहृ॒शान्त--एक- किवदन्ती है कि 
एक हिन्दु और एक मुसलमान एक नदी पार करते थे । द्वोनोने सोचा अपने-अपने भगवानका 
नाम लेकर नदी पार की जाय ।, हिन्दुने कहा हे बहा मेरी रक्षा करो । ब्रह्मा आये तो उसने 
कंह दिया कि हे विष्णु मेरी रक्षा करो । ब्रह्माको लौट जाना पड़ा । विष्णु आये तो उसने कह 
दिया कि हे महादेव मेरी रक्षा करो । विष्णु लौट गये और महादेव आये तो उसने कहा कि हे 
शीतला माता मेरी रक्षा करो, महादेव भी जौट गये और शीतला,श्राई तो, वह बोल उठा है 
दुर्गा मेरी रक्षा करो । इस प्रकार देवता आते गये और ,लौटते गये और किसीने भी रक्षा नहीं 
की और वह ईूब गया । उधर मुसलमानने केवल अल्लाका नाम लिया और उत्साहसे नदी पार 
हो गया । वहा उसके मनमे एक हृढ़ सकल्पने बल द्विया । वस्तुत हिन्दू अपनी रक्षाके बारे 
मे' शकित था इस सदेहनें ड्रबाया। मुसलमानके भाव नि.शक थे सो -नि.शंकताने पार कराया । 
देवतांका वर्शन तो नि शकता सशकताका अनुमान करनेके लिये.अलडूर है । यह तो मात्र 
लौकिके कहावत है । इस प्रकार ज्ञानस्वभावकी दृष्टि रखना चाहिये ॥ मूत्तिपूजामे भी ज्ञानहृष्टि 
२४ तीर्थकरोके नाम लेने मे भी ज्ञान स्व भावकी हृत्टि, पत्रपरमेष्ठीका ध्यान करते समय 
भी ज्ञान स्वभावकी दृष्टि, त्रत, तप, अनशन, कायक्लेश सामायिक बाह्य धर्म आदि सबमे 
निज्न स्त्रभावकी दृष्टि रखना चाहिये । बिना ज्ञानदृष्टिके सहज सुख स्वरूप पीयूप या अ्रमृत नही 
प्रगट हो सकेगा । ज्ञानस्वभावकी दृष्टि रखनेपर ही अमर आत्मा व्यज्जनामें भी अमर हो 
सकता है । 

प्रमृत तत्त्व--देखो भैया | अमृतकों सब ललचाते अच्छा शर्बेत पीकर मनुष्य कहता 
है कि यह तो अमृतसा मीठा है । पूछा जाय कि यह अमृत क्‍या है ? देवताओके कठसे क त। 
होगा सो हो अमृत होगा ? क्या भरता होगा अच्छा पानी या अच्छा रस करता होगा । उस 
रसके फरनेके बावजूद वह अमर नहीं रहता है। अमर कोई नही रहता है । जो जन्म है 
उसकी कितने सागरकी भी भले ही उम्र हो, यह मरेण अवश्य । पुराने जमानेमे आध्या- 
प्मिक मनुष्य जन्मते थे । उनका सुख क्या होगा ? कन्पना करों वे छोटे छोटे घरोमे कुटियो 
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में रहते थे। उन्हे किसी चीजका प्रभाव नही था । वे लोक परलोकको मानते थे । उस समय 
साधु सन्‍्तोका सन्मान होता था । राजा महाराजा लोग अपनी वडी-बडी गुत्यियोको सुलभाने 
के लिये विद्वानोका आदर वःरते थे और उनसे राय लेते थे । सब लोगोकों यह विदित था 
कि आत्माके अन्दर रहने वाला ज्ञान स्वभाव अमृत कैसे है ? जो नही मरे उसे ही अमृत 
कहते है । ज्ञानस्वभाव श्षात्माके श्रन्दर ऐसा है जो कभी नही मरता । यह सर्वपर्यायोमे एक 
स्वभावसे रहता है । ऐसे ज्ञानस्वभाव की हृष्टिको अमृत कहते है। ज्ञानस्वभावकी हृष्टिका 
सुख और विज्ञानके लौकिक सुख क्या कही समान हो सकते है ? श्रब धीरे-धीरे लोक रहस्य 
को तो भूल गये और जो रुचा उसे हो अ्रम्ृत कहने लगे । यह दृश्य कुछ भी अमृत नही । इस 
लिये यदि अपने को अमर होकर सुखी होना है तो ज्ञानस्यभावकी हृष्टिको धारण कीजिये । 
शानस्वभावके धारणके बिना सुख शांति नही होगी । 

स्वदयाका अनुरोध--देखो यदि हमारे कहनेसे महिलाओके भय हो गया हो कि 
पुरुष ज्ञानी हो जायेंगे और हमारी उपेक्षा कर देगे तो क्या होगा, तो सुनो-महिलाओको भी, 
चाहिये कि वे पुरुषोसे भी पहिले ज्ञानस्वभावकों धारण करे | धर्मके मार्गमे साराका सारा 
परिवार लगे | जगतके पति इतने मुग्घ मत वनो और न यह शका किया करो कि श्रब क्‍या 
होगा ? जमाना बुरा आ रहा है ञ्रव क्या होगा ? ऐसा सोचो कि हमसे बुरे कितने ही अनगि- 
णत लोग पाये जाते है, उनका क्‍या होगा ? उनपर हृष्टि नही देते और यह कहते हो कि 
मैरा क्‍या होगा ? चाहिये तो यह मात्र परपदार्थ परभावका लक्ष्य न रहकर सहज ज्ञान 
रहे । अरे उन सबका क्या हो रहा है ? चिन्ता अपने मस्तिष्कमे मत रखो । ज्ञानस्वभावकी 
दृष्टि किसी तरह पाली जाय तो यह सबसे बडा भारी काम है । श्रहो देखो स्वय ज्ञानमय 
होकर भी स्वयको नही परमार्थस्वरूप जानता और यह लोक इसी कारण बाह्मसे ज्ञान और 
सुखकी आशा करके बरबाद हो रहा है। भेदविज्ञानकी छेनीसे स्वभाव परभावका स्वलक्षण 
से भेद किया जावे तो अपने स्वरूप तक पहुचनेमे क्या देर लगे ? क्षयोपणशम तो है ही उसे 
परोन्‍्मुख करके दुरुपयोगमे डाला जा रहा है । वह स्वोन्मुख हो तब सब स्वेप्ट मिल जावे । 

यथार्थ ज्ञान होनेपर सर्व ज्ञानकी श्रनुवू लता--श्री पुज्य विद्यांनन्द स्वामीजी अ्रनेक 
वेद वेदान्तोके परिपूर्ण ज्ञाता शौर पाँचसी विद्वान शिप्योके गुरु थे । उनकी दृष्टि एकनयको 
लेकर बहुत गहरी विशाल थी किन्तु जब देवागम स्तोत्रके मननसे अनेकान्त हृष्टिकी साधकता 
ज्ञात हुई तो सर्वज्ञान स्वसाधकताको पुष्टिका निमित्त हो गया । इसलिये भैया स्वपरविवेक 
करो । परका तो अपने में श्रत्यन्ताभाव है तथा परको निमित्तमाद्र करके परलक्ष्यजन्य जो 
विभाव है यह भी स्वरूपमे नही है । मात्र सर्वशक्तियोके श्रभेद स्वभावमय निज अपनेसे राग- 
हेप क्रोध मान माया लोभ दूर करो । जगतके बाह्य रिश्तेदारोसे हृप्टि निजमे औपाधिक 
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उठने वाले रागादि विभावोसे दृष्टि हटावोगे तब इस आत्माकों सुख शातिका अनुभव प्राप्त 
होगा । इसलिये ज्ञानस्वभावकी दृष्टि सुखकी देने वाली है--यह नि.सदेह निंय करलो। 
सम्यवत्वके बराबर दुनियामे तीनों लोकोमे तीनो कालोंमे सुख देने वाली कोई चीज नही । 
सम्यक्त्व' नहीं है और वैभव है तो इससे सुख नहीं मिलेगा । यदि सम्यक्‌ है तो यही सुखका 
स्थान है । सम्यस्दर्शन पानेका प्रयत्त करो । कितनी भी बाधा आये तो मनुष्यका साथ देने 
वाला कोई नहीं है, कोई भी पदार्थ उसके साथ नहीं जाता, किसी भी पदार्थसे उसका हित 
नही है । हित उसके ज्ञानके विकासमे ही है । 
किसीके भी सहयोगी होनेका श्रमाव--बाल्मीकि ऋषिकी ऐसी एक कथा है । वे एक 
जगलमे छिप कर बैठ जाते थे और जो भी मगादमी उस रास्तेसे गुजरता था उसका माल 
असबाब रखवा लेते थे । एक दिन एक साधु आसन, डडा और एक कमडल लिये उधरसे 
निकला । लुटेरेने कहा कि जो कुछ तुम्हारे पास है रख दो । साधुने कहा कि लो भाई, तुम 
कौन हो ? उसने जवाब दिया लुटेरा हू । साधुने कहा कि लो भाई मेरा आसन डडा और 
कमण्डल सब ले लो परन्तु मेरा एक सवाल है उसका अपने परिवारवानोसे उत्तर पूछकर 
आओ और मुझे बताश्ो । बाल्मीकिने कहा कि बताओ क्‍या पूछकर आर्वे ? साधु बोले उनसे 
यह पुछकर आओ कि मैं तुम्हारे लिये अनेक पाप करता हू, तुम्हे धत लाकर देता हू, इस पाप 
वृत्तिको लेकर मुझे जो पाप होगा उससे तुम लोग भी हिस्सा बटावोगे कि नही । साधुजीका 
अपूर्व प्रश्त सुतकर बडी उत्कण्ठासे लुटेरा घर गया और परिवारवालोसे पूछा तो सबने उत्तर 
दिया कि नही बाबा, वह पाप तो तुम्हे ही भोगना पडेगा । यह जवाब सुनकर जब वह लौट 
रहा था तो रास्तेमे उसने सोचा कि मैं तो इन सबके लिये इतना पाप करता हु और इन 
सबने मुभे यह उत्तर दिया। इस प्रकार जगतमें मै अ्रकेला, फिर मै क्यो उन सबके लिये इतना 
पाप कमाऊ ? वापिस आकर उन साधुजीसे उसने कहा कि यह लो तुम्हारी सब चीजें तुम ही 
रखो और मुझे भी एक आसन एक डडा और कमडल दिलवावों । इस प्रकार वह भी साधु 
बन गया और इसी बाल्मीकिने आगे चलकर रामायरा आदि लिखी । इसमे क्‍या बात 
जानना है ? जो मनुष्य जो भाव करता है उसका परिणाम वहा मनुष्य भोगता है, अन्य कोई 
स्थ नही देता । 
ज्ञानस्वभावके साहात्म्यका गीत--श्रपने-अपने परिरणामोको निर्मल बनानेकी चेप्टा 

कीजिये । निर्मलताके लिये द्रव्यहष्टि स्थिर रखिये । ज्ञानस्वभावका स्वलक्षण मतिमार्गमे बना 

रहे । इस ज्ञानस्वभावका क्या महात्म्य है यह उसके विकासमुखेन इस गाथामे गाया है । यह 

ज्ञानस्वभावसे तो सर्वशक्तिमान है ही तथापि जब ,ज्ञान निर्पाधिक सहज निर्मल पर्यायकी 

निर्मलतासे रहता है तब त्रिकालवर्ती सर्व द्रव्य पर्यायके रूपमे व्यवस्थित जो ज्ञेगय उस समस्त 
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का बोध होता है वहाँ निश्चयनयसे तो भ्रनाकुलतारूप सुखका स्वसवेदन हो रहा है सो उस 
स्वृसवेदनके अभिन्न आ्राधारभूत जो ग्रात्मा है उसके प्रमाण ही ज्ञान है, वह निज क्षेत्रका परि- 
त्याग कैसे कर सकता है ? यदि स्वभावकी निज क्षेत्रसे वाहर वल्पना करो तो वह पुप्पकी 
तरह अ्रसत्‌ है | अ्रत निश्चयनयसे तो विश्वके ज्ञेयाकारोमे आत्मा जाता ही नही है फिर भी 
जो सर्वबोध है वह श्रात्माके ही सत्स्वभावकों महात्म्य है जो घर बैठे ही ज्ञान सर्वगत है । 
इसी सम्बधको लेकर व्यवहारनयसे ज्ञान सर्वंगत है और ज्ञानसे अ्रभिन्‍्न होनेके हेतु ज्ञान लक्षण 
लक्षित आत्मा भी स्वंगत है | देखो यह प्रताप उनके ही प्रगट होता है जो अखड निजद्रव्य 
पर दृष्टि करके अपने स्वभावमे रमते है। निज स्वभावसे च्युत होकर बाह्य अ्रश्नू व विपयमे 
रमनेका फल दुर्गमन ही है । 

प्राय सारे मनुष्य मोहमे फसे है । जो मुख आपको सुन्दर लगता है उसी पर मोही 
रीभते हो, परन्तु उस ही सुन्दर मुखसे जब लार टपकने लगे तो ग्लानि पैदा हो जाती है । 
नासिकासे मल निकले तो ग्लानि पैदा हो जाती है, इसी प्रकार ये भ्रग तो श्रशुचि है | यह 
अश्ुचि निजको और परको, सुन्दरता बुद्धिसे राग पैदा करने वाली है। इस तरह वह सौन्दर्य 
कितना अ्रशुति है ? इस सौन्दर्य नेहको छोडना चाहिये । घडी सुन्दर है, स्त्री बडी सुन्दर है । 
सुन्दर हर चीजको कहते तो हो, परन्तु सुन्दर शब्दका श्र्थ क्या है ? व्याकरणमे सुन्दरका 
अर्थ है सु उन्द्‌ अरु--यहा सु उपसर्ग उन्‍्दी क्लेदने धातु है वश्ररच प्रत्यय है भ्र्थात्‌ वह 
'ुन्दर है जो तडफा तडफा कर मारे । दतियाके लोग कहते है कि स्त्री बहुत सुन्दर है, हा 
बिल्कुल ठीक वह सुन्दर है क्योकि वह तडफ्ा-तडफाकर मारती है | वह नही मारती, उसका 
विषय पाकर रागी स्वय मरते है | घडी बहुत सुन्दर है श्रर्थात्‌ वह तडफा तडफा कर मारने 
वाली है । जगतके पदार्थ जो सुन्दर लगते है उन सबका यही अर्थ होता है | पदार्थ तो अपने 
आपमे मोजूद है, न वे सुन्दर है, न असुन्दर है, ऐसे जगतके बाह्मपदार्थंका मोह ज्ञान स्वभाव 
की दृष्टिसे निकालकर ज्ञानस्वभावकी दृष्टिको निर्मेल करो । उस हदृष्टिके निर्मल होते ही सारे 
काम जो होनेके होंगे वे सब अपने आप हो जायेंगे । शुद्ध दृष्टिके फलमे अतिम स्वरूप क्या होता 
है, उस विपयका यहा विवेचन है, ज्ञान इस प्रकार सर्वेगत हो जाता है । 

निश्चय, व्यवहारसे जगतकी ज्ञानगतताका निर्णय--यद्यपि निश्चयसे कोई अर्थ 
आत्मामे व आत्मस्वरूपमय ज्ञानमे नही पहुचता है तथापि ज्ञानमे वैसा ही तो ग्रहण होता है 
अत. विश्व भी ज्ञानगत समभिये, किन्तु निश्चय नयसे जगत ज्ञानगत नही है । व्यवहारवयसे 
जगत ज्ञानगत है । ज्ञान भी इसी प्रकार व्यवहारसे सवंगत है । ज्ञान निजतत्तवके श्राधारको 
नहीं छोडता अर्थात्‌ निश्चयसे यह आत्मा अपने ही प्रदेशमे है और ज्ञान भी अपने ही भ्रदेश 
मे है, इसलिये निश्चयनयसे ज्ञानने श्रात्माके प्रदेशको नहीं छोडा तो भी समस्त पदार्थोको 
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जान गया, ऐसे समस्त पदार्थोमि नही मिलते हुए भी समस्त पदार्थ उसके जानने मे आ गये । 
इसलिये ज्ञान सर्वंगत कहलाता । हम भी कहते है हमारा ज्ञान इस कमरेमे है और यह कमरा 
कमरा हमारे ज्ञानमे है । निश्चय नयसे आकुलता या अनाकुलता जो कुछ भी हो रही है सो 
इस ज्ञानमे ही अभेद दृष्टिसे हो रही है। ऐसे अपने सुख दु.-खके अ्नुभवमे रहने वाला यह 
अपना ज्ञान भी कमरेमे है, जगतके पदार्थोमि यह ज्ञान घुस नही रहा तो भी उन्हे जान तो 
रहा । इसलिये व्यवहारनयसे हमारा और तुम्हारा ज्ञान इस कमरेमे होते हुए भी सब पदार्थों 
को जानता है और निश्चयनयसे यह ज्ञान केवल उस आत्मामे लीन है । जैसे सूर्यकी चमक 
अपने ग्राकारमे ही है परन्तु उसके निमित्तसे प्रकाश सर्व पदार्थोमि नही छुसकर भी पदार्थमि 
प्रकाश अनेके निमित्त होनेके कारण यह कहा जाता है कि सूर्यका प्रकाश सर्व पदार्थोमि है । 
इसी तरह ज्ञान सर्वंपदार्थोको जानता है, इसलिये व्यवहारनयसे सब पदार्थोाके जानने कारण 
ज्ञान सर्वंगत कहा गया है । 

ज्ञानका ज्ञानस्वरूपसे मिलन--ज्ञान अपने आपके प्रदेशोको नही छोडकर भी सारे 
लोकालोकमे व्यापक है। सो यह ज्ञान मेरा मुझे ही मुभसे ही मिलता है--ऐसा मानकर 
ज्ञानस्वभावको पानेके लिये बाह्य पदार्थ खोजनेका प्रयत्न नही करना चाहिये । बाह्य पदार्थों 
को उन्हीके तन्त्र स्वभाव जानकर अपनी हृष्टि उनपर न दीजिये। ज्ञानस्वभाव अपने आप 
पैदा हो जायगा । यह ज्ञानस्वभाव सर्वज्ञताको लिये हुए प्रगट होता है । इसलिये कहा जाता 
है कि ससारके सारे अर्थ भगवाच्‌मे श्र गये । अजुन कहता है कि कृष्ण हमारे भीतर रहते 
है, ठीक है, में अजु न अपने ज्ञानस्वभावकी दृष्टि द्वारा ज्ञानस्वभावके विराटरूप को देख 
सकता हू । सम्यस्हृष्टी अजु नने इस कृष्ण परमात्मापदार्थ विराटरूप को अपने अतरममे देखा 
जिसमे अजु न खुद भी समा गया। यह हृष्टा भी समा गया। सिद्ध भगवानका भी ऐसा 
क्राट रूप है । जिसमे ऐसे ऐसे विराट रूप धारण करने वाले समा गये अरे ञ्रब भी बहुत 
जगह है मानो उनकी चुनौती है कि ऐसे अनगिनते भी लोक हो तो उन्हे भी एक कोनेमे 
डाल दूगा । ऐसे विराटरूपको ज्ञानी सम्यस्हृष्टि यही अपनेमे दर्शन कर सकता है । उस समय 
यह पता नहीं रहेगा कि मै कहा क्या करता हू, कहाँ पर बैठा हु और क्‍या मुझे करना है ? 
वहा भी ज्ञान आत्मामे ही है। यह स्याह्वादसे मुद्रित है, विश्वमे भी यही बात है, सर्वद्रव्य 
स्वतत्र है, विश्व निश्चयसे अपने ही स्वयके चतुष्ट रूप है, उसका द्रव्य या उसका गुण अथवा 
पर्याय कुछ भी उससे बाहर अच्य क्षेत्रमे नही होता | तब विश्ववा एक अश भी सर्वज्ञमे नही 
पहुचा, किर भी उस ज्ञजके द्वारा व्यवहारसे वह जाना तो जा रहा है १ सा सत्‌ गुर पर्याय 
यहा अर्थ है उस प्रकारका बोध-ग्रहरा तो ज्ञानमें है। इस प्रकारके ज्ञेय ह्वायक सम्बस्ध्के 
कारण यह समझा गया है कि विश्व भो ज्ञानगत है| ऐसी परिस्थिति सम्भव र भी समभना 
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तो यही है कि सर्वद्रव्य अपने अपने स्वरूपमे निष्ठ है | वस्तु स्वभाव ही ऐसा है इसलिये यह 
सुप्रतीत है कि ज्ञान ज्ञेयमे नही चला गया और ज्ञेय ज्ञानमें नहीं चला गया । ज्ञानके आकार 
में यह ज्ञेय प्रतिबिम्बित होता है । ज्ञानने अ्रपनी शक्तिसे ज्ञेयकों जान लिया तो कहा कि यह 
ज्ञेय ज्ञानमे गया, यहाँ भी मात्र ज्ञान स्वभावहृष्टि रखो | 

प्रथम धर्मपालन--जों आपमे ध्रूव है वही धर्मका मूल है, धर्ममे बडा सुख होता है, 
धर्म उत्साहित होकर पालन करना चाहिये । वस्तुके अखडस्वभावकी दृष्टि आना प्रथम धर्म 
पालन है । घरमे भी जाकर व्यर्थ समय मत खोगझों | इस समयमे भी हम कोई श्रच्छा लाभ 
निकाल सकते है । परिवारके लोगोसे कहो कि विपण कपाय, मजाक गपशप आदिम समय 
खोनेसे अपने आपको बचाओ । इसमे ही सारा समय खोया तो अपना हमारा दोनोका जीवन 
व्यर्थ है । सो देखो भैया | अब तो उस ही आत्मस्वरूपको कहो, परस्पर उसकी चर्चा कर उसे 
ही पूछो, उसे ही चाहो उस ही मे लीन होशो । इस ही उपायसे अ्रविद्यामय स्वरूपको त्याग 
करके विद्यामय स्वरूपको प्राप्त होवोगे, स्वय जैसे निरूपाधिक स्वभाव है उस हो ख्पसे हो 
जावोगे । 
अब आत्मा और ज्ञानके विपयमें अपेक्षा द्वारा परस्पर एकपने ओर ग्रन्यपनेका 
चिन्तवन करते है । यह एक विचार है जिसका ध्येय वस्तुके पूर्ण स्वरूपको जानकर फिर 
विकल्पसे हटकर निजका अनुभवन रह जाना मात्र है। श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्य यही सिद्धान्त 
दिखाते है । 

णाण अप्पत्ति मद वट्टदि णाण विणा खा शअ्रप्पाण । 
तम्हा णशारण अ्रप्पा अप्पा शाण वा अण्णवा || २७॥। 

श्रात्माकी भावाभावात्मकता--पहिले झ्रात्मस्वरूपका विचार करो कि आत्मा कैसा 
तो अस्तित्व स्वरूप है और कैसा नास्तित्वस्वरूप है और ज्ञानका विचार करो कि वह किस 
ध्वरूपात्मक है और अवशिष्ट किन लक्षणोंके अ्रभावात्मक है ? आत्मा तो चैतन्यप्रधान परिणा- 
मिक सावके साथ अनन्त धर्मोका अ्रधिष्ठानभूत है, वह समग्र झात्मातिरिक्त शेष जीव पुद्गल 
द्रब्योंके अभावात्मक है । आत्मा तो चैतन्य प्रधान पारिणामिकभाव 
के साथ अनन्तधर्मोका अधिष्ठानभूत है । वह समग्र भात्मातिरिक्त शेष जीव पुद्ंगल मम आलम 
प्राकाश कालब्रव्योंके अभावात्मक है और ज्ञान समग्र अचेतन द्रव्योमे किसी भी वस्तुसे 
तादात्स्य न रखने वाला श्रर्थात्‌ किसी भी अचेतन पदार्थमे न पाया जाने वाला किन्तु केवल 
श्रात्मके साथ अनादि अनंत स्वभावसिद्ध तादात्यको रखने -वाना अ्रथत्‌ 42 कक 
प्रधान शक्तिभूत एक ग्रुरा है । तब यह सुप्रतीत है. कि भावपिक्षया आत्मा व्यापक है और 
झान व्याप्य है प्र्थात्‌ इस गाथामे आ्रात्मा और ज्ञानके विषयमे यह बताया दया है 


घर्म अधर्म आकाश काल 
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ओ्रीर ज्ञान भिन्‍त-भिन्‍न भी है । 

श्रात्माकी ज्ञानादिसूपता--पहिले कहा था कि आत्माकों ज्ञानस्वभावकी दृष्टिसे 
देखना चाहिये तब ज्ञानके सिवाय आत्मा और कोई चीज नही । भ्रव कहते है कि आत्मा और 
ज्ञान एक भी है और आत्मा और ज्ञान भिन्‍न भी है। ज्ञान मात्र आत्माकी रहस्यमय बात 
समभने से पहिले वस्तुका पूर्ण स्वरूप जानना परमावश्यक है । वस्तुकी एक हृष्टिकी मुख्यता 
से पूर्ण अ्वस्थाकों पाया नही जा सकता, अत वस्तुको पूर्ण जाननेके लिये आचार्यमहाराज 
२७ वी गाथा कहते है । ज्ञान है सो आत्मा है । आतन्माके बिना ज्ञान अपना स्वरूप कायम 
नही रुख सकता । इसलिये ज्ञान श्रात्मा ही है परन्तु आत्मा ज्ञान भी है और आत्मा अन्य भी 
है क्योकि ज्ञान गुणा ही हो और अन्य गुण न हो ऐसा नही हो सकता, क्योकि श्रन्य गरुणके 
ग्रभावमे ज्ञान भी नही रह सकता । इस तरहसे आत्मामे और ज्ञानमें एकत्व और अन्यत्व 
सिद्ध करते है । श्रात्मा किसे कहते है ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि असख्य गुणका पिड समूह 
ग्रात्मा कहलाता है । ज्ञान आत्मा ही है परतु आत्मा ज्ञान भी है, आ्रात्मा दर्शन भी है, आत्मा 
ग्रन्‍्य गुण रूप भी है । पहिले आत्मद्रव्यको पूरा पहिचानो, सर्व प्रकारसे आत्माको समभकर 
फिर ज्ञानस्वभावकी हृष्टिसे आ्रात्माको देखकर आत्मकल्याणमे लगो तो खुद है आत्माको पहि- 
चानो । ज्ञान जगतकी सारी इतर वस्तु अ से सम्बन्ध नहीं रखती । ज्ञानका पुदूगल, धर्मे, 
ग्रधर्म, आकाश, काल, द्र॒व्यमे तादात्म्य नही है । ज्ञानका अनतग्रनादि तादात्म्य सग्बध आत्मा 
से ही है, जैसे अग्निके बिना उप्ण कहाँ व उप्णके बिना अग्नि क्या ? अग्निका और उप्णका 
तादात्म्य सम्बन्ध है । 

द्रव्य गुण पर्यायके श्रवगसकी आवश्यकता--जगतके अंदर तीन तत्त्व है--द्रव्य, गुण 
श्रौर पर्याय । तीनो तत्त्वोको अच्छी तरह जाने बिना अध्यात्मशास्त्र जाना नही जा सकता । 
पर्याय उसे वाहते है जो सदा नही रहता है श्रथवा जो नष्ट हो जाता है उसे पर्याय कहते है । 
सरल भापामे पर्यायका यही अर्थ है। जो क्षरिक है श्रीर नप्ट हो जाती है उसे पर्याय कहते 
0 भ्र्थात्‌ पदार्थव प्रति क्षण-क्षणवत जो अवस्था है उसे पर्याय कहते है । एक क्षणवी अवस्था 
दूसरे क्षणमें नही होती चाहे सह्श अवस्था हो या विसहृश । गुण वह कहलाता है जो तीनो 
पाल रह्ता है शोर जिसकी कोई न काई #वरथा रहती हैं उत गुणोवा एक पिड अभेद वस्त 
पहलातो है । देखो--क्ोघ, मान, माया, लोभ ये सव पर्याय हैं, बयोकि ये सदा नहीं रहते । 
जो चीज दिखती है, अधवा जो चोज नही दिखतो परन्तु क्षशिक है उहु पर्याय है, उन सत्र 
पर्मायोंदे श्दुगत एप जो हमारे झानके द्वारा ग्रम्य है वह चीज कहलाती है गुण । शाति 
एजिक है नह भी पर्याय है, भारित्र शुणकी शुद्ध तरग है परस्त शाति पर्याय सहण होकर 
रत यानी सीज 9 कृपाय और झातिदे शपधारमे हहने वाली जो एक चीज ह गुण, उसे 
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चारित्र कहते है । कृषाय और शाँति इस चारित्रगुणफे विकार है। क्रोध, मान, माया, लोभ 
भी चारित्रगुणके विकार हैं, परिणय मन भी विकार है, रेखो यहां विकारसें मतलब परिणमन 
का है, इसलिये स्वाभाविक परिणमन भी विकार है और वैभाविक परिणमन भी विकार है । 
किसी भी वस्तुकी अ्रवस्थाएँ निराश्रय नही हुआ करती । अवस्था किसकी है, किसमे है ये 
प्रश्न अपने आप उठते है । उनका जो उत्तर है उसे गुण कहते है । चौकी किसकी पर्याय है ? 
अरणुवी । परमाणुओके समूहसे होने वाली यह परिणत्ति है, समानजातीय पर्याप है। 

« पर्याय श्रौर गुणके विश्लेषणका उदाहरण--खम्भा सफेद है। यह सफेद पर्याय है 
क्योकि यह क्षणिक है। काला नीला सफेद आदि सब पर्याय है। परन्तु इस पर्यायका आधार 
क्या है ? वस्तुएं आ्राधारके बिना नही रहा करती । इसलिये इस पर्यायका आधार वह तत्त्व 
है जिसका कोई विशेष रग नहीं है और जो सदा रहता है । पर्यायका श्राधार किसी भ्रन्य 
श्रवस्थाकों तीन कालोमे नहीं पकडता और अवस्थाके बिना वस्तु नही रहती, यह बात आँखों 
से, नही. जानी जाती है, आँखसे तो खम्भे का रग ही दिखेगा, परन्तु ज्ञानसे उस रगका आधार 
उसका रूप जाना जा सकेगा । अत पर्यायका आधार जो चीज है वह कहलाता है गुण । 

न्‍ गुण पर्याय व प्रदेशोके विवरणका एक हृष्टान्त--जैसे स्थुल दृप्टान्त लो उगली 
मुडती भी है, सीधी भी रहती है और हथेलीमे भी रहती है | ये सब उगलीकी भ्रवस्थायें है, 
परन्तु इन सब अवस्थाओका जो आधार है वह उगली है । रूप गुण है वह अवस्था रूपमे 
श्रात्रा है। वहाँ श्रवस्था तो पर्याय है व जिसमे यह अ्रवस्थाएँ आ्राती रहती है ओर विच्छेंद 
नही होता उसे कहते हैं रूप गुणा । खम्भेको रूपकी पर्यायसे देखा, भ्र्ब इसे रसकी पर्यायसे 
देखे । परतु खम्भेकी रसकी पर्याय जल्दी प्रतीत नही होगी, इसलिये रसकी पेर्यायसे किसी 
भोज्य पदार्थंको देखो । ञ्रामको लो, शुरूमे कड॒वा, फिर खट्टा, फिर मीठा, जब सड जाता है 
तब तीखा हो जाता है । थे सब आमकी पर्याय है। ये सब किस आरधारपर है ? रसके । इस- 
लिये वह श्रामका रस गुण कहलाता है । गन्धकी भी सुगंध श्ौर दुर्गंध पर्याय है | इन मुगन्ध 
अथवा दुर्गघ अवस्थाओका जो मूल होता है उसे गन्ध कहते है । यह गन्ध गुण वहलाता है । 

आ्रात्माके गुर, पर्याय व प्रदेशोक्षा विवरण--श्रब तीनोको आत्मामे घटाओ । 
राग, द्वेप, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि आत्माकी सब अवस्थाएँ पर्याय है। १रन्‍्तु इनका 
आधारभूत चारित्र गुण है। स्त्री पुत्र और घनकी श्रद्धा व भगवानकी श्रद्धा या सिद्ध 5 
तत्वकी श्रद्धा ये सब पर्याय है और इन सबका एक रूप जो है वह है श्रद्धा गुणा | दशनयुर् 
ज्ञानगुण, चारित्रगुण ये आत्मामे अलग-अलग नही रहते । अगूठेसे लेकर सिर तैक शरीरके 
सारे क्षेत्रमे आत्माके प्रदेश फैले है। इन सब प्रदेशोमे ज्ञान, दशेन श्रौर चारित्र सव गुण रहते 
हैं । एक गुण जो मस्तकके प्रदेशमे रहता है वही गुणा परके प्रदेशमे रहती है | यदि ऐसा नहीं 
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हो तो कई गुण हो जाये । जो ज्ञान आत्माके एक प्रदेशमे रहता है वही ज्ञान आत्माके सब 
प्रदेशोमे रहता है और जो चारित्र श्रात्माके एक प्रदेशमे रहता है वही चारित्र झत्माके सभी 
प्रदेशोमे रहता है इसलिये दर्शन, ज्ञान और चारित्रका अशेद्य रूप यह आ्रात्मा है । जो प्रदेश 
ज्नगुणमें रहते है वही प्रदेश दर्शन गुण और चारित्रगुणमे भी रहते है। एक गुण सारे 
प्रदेशोमे रहता है श्ौर एक प्रदेश सारे गृुणोमे रहता है | सारे गुण एक प्रदेशमे रहते है और 
सारे प्रदेश एक गुणमे रहते है । अर्थात्‌ सारे हो प्रदेश सारे गुणोमे रहते है श्रौर सारे ही गुरा 
सारे प्रदेशोमे रहते है । 

ग्रात्माके गुणोकी श्रसे्ताका विचरण--दर्शन, ज्ञान, चारित्र श्रादि सब गुणोका 
एक अभेद्य रूप आत्मा है, इस प्रकार द्रव्य गुणा और पर्याय ये तीन तत्त्व है, शरीर पर्याय 
है और इसके आधारभूत द्रव्य परमाणु है, अनेक (प्रनत) परमाणुओकी स्कन्ध अवस्था है । 
क्रोध, मान, माया, लोभ आरादि भाव पर्याय है; इनकी आधारभूत शआ्रात्मा द्रव्य है जो ज्ञानके 
द्वारा गम्य है | यहाँ यह विचारना कि आत्मद्रव्यके साथ किसकी एकता है, परद्रव्यका तो 
अत्यन्ताभाव है उसके साथ तो अ्रपनी एकता है ही नही, जो आत्मनिजक्षेत्रमे बात हो उसही 
में अन्वेपण करना युक्त हैं । आात्मद्रव्यमे रागद्ेषमोह आदि जो नैमित्तिक भाव होते है उस 
का तो झ्रात्मरवभावके साथ कारण कार्यकी दृष्सि एबता है, व्यक्ति तो शक्ति नही है । इस 
ही प्रकार योग भी शक्ति तो है परन्तु कम्पनरूप व्यक्ति स्वभावके साथ ऐवय नही रखता । 
अपूर्ण ज्ञानादि पर्यायें भी यदि स्वभावके साथ ऐक्य रखें तो स्वभाव सीमित हो जाय सो तो 
बात है नहीं, तब शेप रही शुद्धपर्याय, निरुपाधिक होनेसे सवैथा निमित्तनिरपेक्ष होनेसे (काल 
द्रव्य तो समान सर्व परिणतिम।त्र का निमित्त है ही उसकी अपेक्षाका प्रसग नही) द्रव्यके 
निरुषाधि स्वभावके अनुसार ही दशा है अ्रतः ऐक्य (समानता) तो है परुतु वह भी प्रतिक्षण- 
वर्ती पर्याय हैं क्षणिक है सहश है तथापि व्यतिरेकी है । तब शुद्धदष्टिसे स्वभावकी स्वभावतासे 
एकता है और व्यवहारसे शुद्धपर्यायसे एकता है एवं अशुद्धव्यवहारसे रागादिभावोका पर्याय 
कालमे आधार आत्मा हे, तो परन्तु तादात्य नहा है, अविस्द्धता नहीं हैं। अतः जब भी 
आत्मस्वभाव जाननेका उपाय प्रारभ करते है तो अ्रहईत सिद्ध स्वरूपसे किया जाता है, इस 
उपायमे इसी कारण सुलभता है । 

.. पर्याय्मे आात्मबुद्धिका दुष्परिशाश--पर्यायमे अ्रप्नी वृद्धि मत लगाओ, आ्त्मद्रव्य ही 

स्वय एक ध्रूव हैं, उसकी रुचि अथवा हृप्टि पर्यायकी ऋइ उधताके मिवारणवी साधिया है 
उसको देखो पर्यायोपर घोखा न खावों । ऋपनी भूलसे धे,खा खावे परका व्यर्थ दी नाम 


लगावे । इन पर्यायोपर आत्महप्टि होना यह तुग्हारी भूल है । श्राप यह सोचो कि यदि मैं 


रागह्ेेप आदि भावोको अहितवगरी पर्यायरूप क्षणिक मान तो क्‍या रगहंप मोह ऋादि »ल 
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कर भी मुझे सता सकते है । जब मै अपने आपमे इनका पुट लगाता हू तब यह बाह्य पदार्थ 
मुझे अपने वशमे कर सकते हैं । 
स्वप्नसुखकी मायारूपता--जम्बूस्वामी जब ससारसे विरक्ति पा रहे थे उस समय_ 
उनके चारो ओर उनकी स्थ्रियाँ बैठी हुई ऐसी कथा उनको सुना रही थी जिससे विरक्तिसे 
उनका मन हटा लिया जाय | स्त्रियोने कहा कि यह विपयोका सुख इस ससारमे हमे मिला 
है ऐसा परम सुख छोडकर नग्न दिगम्बर रूप धारण करनेकी मू्खता क्यो करते हो ? भाव 
उनका यह था, शब्द सास्य थे, गोदका बच्चा छोडकर पेटकी आश क्या करते हो ? जिस 
सुखकी आशामे यह परमसुख छोडकर तुम जाना चाहते हो उस सुखका पता भी नहीं कि वह 
क्ही है भी या नही ? फिर इस सुखकों छोडना मूखंता है । उस कथाके उत्तरमे जम्बूस्वामीने 
४ ऐसी कथा कही कि सबकी बोली बद हो गई । जो उन्होंने कथा कही उसका निष्कर्प यह था 
हा कि जिस सुखको तुम परम सुख समभती हो वह तो स्वप्नके सुख है, स्वप्नका सुख तो क्षरिक 
हे सुख होता है जो आँख खोलते ही नदारत हो जाता है । 
] अ्रम और प्रश्नमकी अ्रवस्थाका परिशाम--एक ब्राह्मणकों स्वप्न श्राया कि किसी 
ै राजाने उसको ५०० गाये इनाममे दी, उसमे सब एक्से एक हुप्ट पुष्ट थी | गायोको देखकर 
दि वह बहुत सुखी हो रहा था। उसी समय एक ग्राहक आया और उसने कहा, मै कुछ यायें 
रह खरीदना चाहता हु । ब्राह्मणने कहा इन गायोमे से छाट लो। ग्राहकने उनमे से १०० गायें 
५  छाटली। ब्राह्मणने एक गायके सौ सौ रुपये माँगे । ग्राहकने पहिले ५० रुपये, फिर ६०) देना 
मजूर किया । बादमे ७०) पर बात छिड गई । ब्राह्मणने कहा कि मैं १०५) हो दूंगा ओर 
| ग्राहकने कहा कि मै ७०) से ज्यादा नही दूगा । उन्तमे यह भंगडा हो ही रहा था कि ब्राह्मणकी 
| नींद खुल गई और उसे वे सब गायें और ग्राहक कुछ भी नही दिखाई दिये । फौरन उसने 
ह फिर आँख मीच ली और कहा कि अच्छा ७०) ही दे जावो, परन्तु नींद खुलते ही वह स्वप्न 
तो समाप्त हो गया, अब वह स्वप्न जैसी बात कहाँसे आ सकती है ? इसी तरह कपायादिक 
। तारे सुख स्वप्नके सुख है। ये भी श्रांख खुलते ही समाप्त हो जायेंगे । वैभवका सुख, लडकोके 
। सुख, यहाँ वहाँकी मान्यताके सुख दुनियाके सारे सुख क्तिने वर्षके है ? जब आँख छुलेगी 
। अर्थात्‌ जब यह मनुष्यपर्याय छूटेगी या ज्ञान जागेगा तब ये सुख कुछ भी नही दिखाई दंगे । 
और वस्तुत ये सुख ही नही आकुलता ही है। इसलिये जगतके वैभवसे दृष्टि हंटाकर यह 
सोचो कि मैं आत्मा इस जगतमे स्वय एकाकी है, जगतके इन पदार्थोके लक्ष्यको तोडकर अपने 
आपको यदि ज्ञानस्वभावकी दृष्टिसे देखो तो तुम्हारा बल्याण हो सकता है । 
हेय और अदेय माव--हमारे लिये वे पर्याय कया है, जिन्हें हमे छोडना है ? सारे 
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गाथा २७ ए 
राग, हेंप, क्रीध, मान, माया, लोभ आदि भाव ये हमारा कोई साथ नही देंगे। इन सब हो 
में आत्मबुद्धि हटाओ और शात्मामे आत्मबुद्धि करो । यह आत्मा गुणोवी अभेद्य पिंड है उस 
पर आत्मह॒प्ठि हो तो पर्यायवद्धि छूट जाती है और द्रव्यहप्टि आती हैं और इस द्रव्यहप्टिको 
मम्यक दर्शन कहते है । यहाँ यद्यपि बताया गया कि ज्ञान आत्मा है और आत्मा ज्ञान भी है 
श्रीर अन्य गुण रूप भी है तथापि अन्य गुणोंके ध्यानमे ज्ञाता ज्ञान है तो ज्ञेय ज्ञानातिरिक्त है 
ग्रीर जब ज्ञानके द्वारा ज्ञानको ही जाना जावे तो वहाँ ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय एक है, श्रत- साक्षात्‌ 
ज्ञानमग भावनासे ध्वेयपर आत्मा शीघ्र पहुच जाता है । अन्य पढा4 गुराके विपयमे चिन्तवन 
किया गया अर्थ यदि विशुद्ध विकल्प अनुराग रहित हो तो उसका भी विशेष गौण होवर 
ज्ञानमय भावना खूपमें आत्मा अपनेको पा लेता | ज्ञानमे सर्व गुण पर्याय ज्ञेयाकारसे गर्भित 
हो जाते है, इसी कारणसे आत्म।का लक्षण उपाय सब ज्ञानस्वभावसे अधिकृत है । 

ज्ञानका स्वोन्मुख श्रनुभव--यहा ज्ञानको स्वोन्मुख करके ऐसा अनुभव करो कि मैं 
ज्ञान स्वरूप हू, )भ झशुभ भाव एवं अन्य वस्तु मैं नहीं हू, यही प्रतीति अनुभूति क्रमशः 
यथा शीक्र उत्तरोत्तर निर्मलताका कारण वनकर कीवल्योपलव्यिवा मूल वन जाता है । हमें 
प्रत्यका उपदेशसे घर्म लना है | धर्म आरत्मस्वसाव है, वह पुण्य पाप रहित अ्रकपाय ज्ञानमय 
भाव है उराकी हृष्टि करना है, अ्रतः इस प्रकरणमे धर्म यही प्रतिभात है कि आत्मा अनन्तगणा- 
त्मय है उनमे प्रधान ज्ञानगुणा है सो यद्यपि आत्मा अनंतगुणात्मक हैं तथापि पी लिया है 
सर्व धर्म गुण पर्यायोकों जिसने, ऐसे ज्ञानकी भावनासे शुद्ध आत्मानुभूति है । देखों भैया | इस 
गाधाम साहा गया कि झात्मा और ज्ञानमे एकपना भी है श्रौर अनेकपना भी है । ज्ञान श्रात्मा 
ही है । परस्त प्रात्मा श्रनन्‍्त धर्मोवा एक आधार होनेसे श्रात्मा ज्ञानख्प भी है । जब ज्ञान 
ध्राधारने द्वारा बिचारे तो ज्ञान है और अनन्तधर्मोके हारा विचारे तो झात्मा अनेक भी है, 
सूप पुरृगल ही है परन्तु पुदूगनत रूप भी है, स्पर्ण भो है, गन्ध भी है, रम भी है । इसी 
तरह ज्ञान तो ह्ञानमा ही है पन्‍न्‍्त श्ात्मा ज्ञान भी है, दर्शन भी है और चारित्र भी है । 
उसी झआान्माफी उसी आात्माम रहने वाले ज्ञानगुगातँ हृष्टिस देखो । है 

एके ज्ञानमें रूवेफा जान--यह झात्मा मानों एक दर्पण है । जैसे दर्पराके पीछे चार 
लक छ्े है । पर्षणवों देखवार यह बहा जाना है कि यह दात निकाल रहा है या जीभ 
निदान शा ए शादि | दर्षताते देखबार सववा सब बर्गान किया जा सवता है | इसी तस्ह 

४ ज्ञार पइ्ष गवश शय॒ स्ेनरदलतावता जाने रहा डर उसे जाननेने ही सारे लोक को जान 


ः 


यो) लिएयसे से बह एप्स ही देख रहा, परनत व्यवहास्स उस सब लटमोदी जष्टाफो 


हो पकड़ झाझते जानमे भे हो सूद हर कल मन्दिर 
ही कप शत । + झागते जानमें मे ही सदण जानसा आया । एसी कारसस आत्माके जगतमण 
प्‌ है ॥2३३ न्कक हर ७४८ 30१ है है| हैं: /8780 णश्शा दा 


छा एव रस झछात्मार झानगंपरी दिल्लादसास जानने 
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कण प्रवचनस।र प्रवचन 


का उपदेश दिया गया है । इस शआ्रात्माकरो ज्ञान गुणके द्वारा देखो । यद्यपि आत्मा ज्ञान गुण 
मात्र ही नही है, दर्णतएण चारित्रगुणारूप भी है। समरत गणोका एक स्वरूप यह आत्मा है 
तथापि इस झ्ात्माकों ज्ञानगुणकी प्रधानतासे देंखो । यह उपदेश इसलिये हैं कि यदि निविकल्प 
होना है तो वह स्थिति प्रयोगमे श्रावे । जहाँ ज्ञान, ज्ञान हो जाय, जाता भी ज्ञान हो जाय 
एवं ज्ञेय भी ज्ञान हो आाय । अपनेकों शरीररूप मत विचारो, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि 
के रूप भी मत बिचारो, मैं ऐसा हू, भ्रमुक मृहत्लेमे रहता ह यह भी मत विचारो, मै सुखिया 
हु यह भी मत विचारो, मैं श्रावक हू या मैं त्यागी हू या मैं ब्रह्मचारी हू, क्ुल्लक हू, साधु ह, 
ऐलक हू--इन सबसे भी ज्ञान स्वभावकी श्रद्धा मत करों | यह सबकी सव पर्याय है। हाँ 
सिद्ध पर्यायमे परिणति स्वभावके अ्रनुरूप है | सब पर्यायोंसे श्रपनी दृष्टि हटाकर सब गुरणोके 
पिण्ड आत्मद्रव्यमे श्रपनी दृष्टि जमा्रों । 

ग्रात्माराधना--पर्यायोमे आत्मबुद्धि नही करनेकों ही अर्थात्‌ निविकल्प भ्रखड निज 
स्वभावके अनुभवको ही मोक्षमार्ग कहते है । एक बार भी यदि आत्मप्रतीतिका अनुभव होगा 
तो इसके फलमे इसका सुख अनन्तकाल तक अनन्त सुखके रूपमे अविकल धारासे मिलेगा । 
सम्यवत्वकों पाँच श्राराधनाएँ है--उद्योतन, उद्यापन, निर्वेहशा, साधन व निस्तरणा । अपने 
निर्मल सम्यकदर्शनकों पैदा करो । जो सम्यर्दर्शनकों निज आत्मामे मिला रहा, उसमे चमक 
दे रहा और फिर उसी अवस्थामे जिन्दगी भर निभाता रहा, कितनी ही विघ्न बाधाओसे 
नही डरा, उनकी साधना बनाए रहा श्रौर मरण समय आया तो इस भवके बाद अगले भवमे 
भी उसो क्रमसे चला तब यह धारा श्रमृतसागरम ही मिलकर पूर्ण होती है, ये सम्यग्दर्शनकी 
पाँच आराघनाये है । सो भैया ! इसी आयुमे कुछ नहीं घरा है, यह बहुत दिनों तक नहीं 
रहती है, इससे आत्मबुद्धि हटाश्रो श्लौर निज आत्मामे आत्मबुद्धि करो, इसीसे अनन्त सुखकी 
प्राप्ति होगी । 

ज्ञान भेयके परस्पर गसनके प्रतिषेधंका निरूपण--पभ्रव ज्ञान ज्ैयक्रा परस्पर 
गमन होता है ऐसा यदि भाव आवे तो उसका खंडन व॑ रते हैं । वस्तुत जो चीज है उसका 
खडन क्‍या और जो चीज नहीं उसका खडन वया ? इस प्रकार न तो सत्‌का खडन हो 
सकता है और न असन्‌का खडन हो सकता है । तब वस्तु स्वरूपके विरुद्ध किसी का अभि- 
प्राय हो तो उसका खडन हो सकता है, इस कारण ज्ञान के विषयमे कुछ भी खडन नही करना 
श्रौर ज्ञेयके विषयमे भी कुछ खडन नही करना है, किन्तु मात्र इस मान्यताका कि ज्ञान ज्ञेयमे 
जाता है अथवा ज्ञेय ज्ञाममे जाता है, इसका खडन किया जा रहा है श्रथवा यह खडन नही 
किया जा रहा है किन्तु श्रविवेकी किसी भी पुरुषकी विपरीत मान्यता दूर वरके उसके 
स्वभावके उत्थानका मडन किया जा रहा है । 
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णाणी णाणसहावो शअ्रत्या णेयापगा हि शाणिस्स । 
रूवाणिव खकक्‍खूरा रोवण्णोण्णेसु वट्ट ति ॥२८॥ 
दृष्टान्तपुर्वंक ज्ञान ज्ञेयके परस्पर गमनका प्रतिषेध--ज्ञानी तो ज्ञान स्वभाव ही हैं 
श्रौर पदार्थ ज्ञेय स्वरूप ही है ऐसा इन दोनोका भिन्न-भिन्न स्वरूप हैं। इस कारण परस्पर 
ग्रत्यन्ताभाव वाले पदार्थ होनेसे कोई किसीमे प्रवेश नही करता । यहा प्रश्न होता है कि ऐसा 
सशय व्यों हुआ ? जिसका विवरण करना पडा तो इसका उत्तर यही है कि ज्ञान ज्ञेयका 
ज्ञायक ज्ञेयमात्र सम्बन्ध है । ज्ञान और ज्ञेयका ऐसा सम्बन्ध बताया गया है जिससे कहा 
जाता है ज्ञानका ज्ञेग और ज्ञेयका ज्ञान । जैसे लौकिक जन कहते है कि पतिको पत्नी ओर 
पत्नीका पति । जैसे पत्नीमे पतिका रूप नही चला गया ग्रौर पतिमे पत्नीका रूप नहीं चला 
गया वैसे ही शेय ज्ञायक सम्बन्ध होने पर भी ज्ञेय ज्ञानमे नही जाता और ज्ञान ज्ञेयमे नही 
प्रवेश करता । अन्य दृष्ठात लो-जैसे पिताका पुत्र और पुद्दका पिता । यहाँ पुत्र॒का पिता कैसा, 
पिताका पुत्र कैसा ? क्योंकि न पुत्रका रूप पितामे जाता और न पिताका रूप पुत्रमे जाता 
है, परन्तु पितृत्व भौर स्वामित्वसे पिता. और पुत्रका तथा पति और पत्नीका नाता कहा 
जाता है। किसोने पूछा कि बताओ्ो पिता पहिले उत्पन्न हुआ या पुत्र या पूछे कि पति पहिले 
हुआ या पत्नी ? मर्मके न जानने वालोके द्वारा पूछने वालेका मजाक उड गया और कहा 
गया कि प्रत्यक्ष है कि पिता बडा होनेके कारण पहिले जन्मा । परन्तु ज्ञानीने कहा कि पिता 
और पुत्र दोनो एक साथ उत्पन्न हुए। क्योकि जिस कालमे पुत्र उत्पन्त हुआ उसी कालमे 
वह पिता बतलाया गया । पुत्रके जन्मके पहिले तो वह पिता नही था । उसका पिता नाम पुत्र 
के जन्मके कालसे हो पडा । इस लिये कहा गया--पिता ओर पुत्र दोनों एक काल पैदा 
हुए. । यही बात पति पत्नीके सम्बन्धभे लगा सकते । सस्कारके समय ही एक साथ दोनो 
हुए पति व पत्नी । इसी तरह ज्ञान और ज्ञेयका सबध है | फर्क इतना है कि वह वैकारिक है 
यह प्राकृतिक है । ज्ञानमे ज्ञेय नही गया और न ज्ञेय ज्ञानमे पहुचा । व्यवहारसे ज्ञान श्ेयमे 
ग्राया ओर ज्ञेय ज्ञानमें गया । 
ज्ञानन्लेय सम्बन्ध प्रसंग्में निश्चय व्यवहारका समनन्‍्वय--निश्चयनयसे ये ज्ञान और 
ज्ञेय अपने-अपने स्थानपर है, कोई किसीमे घुसा नही, फिर भी उनके सम्बन्धसे दोनों एक 
दूसरेमे गे । देखो भेया ! हमारी आँख अपने स्थानपर है और ये सब पदार्थ भी अपने-२ 
स्थानपर है परन्तु हमारी आँखोने इन्हे देखा और पहिचाना, इसलिए कहा जाता है कि यह 
सब पदार्थ हमारी दृष्टिमि आए आर हमारी दृष्टि इन सब प्दार्थमि गई । यह न समझना कि 
हम कुछ नही दैखते और न यह समझना कि हम परको देखते है । हमारी दृष्टि सबमे है परतु 
न हमारी आखे सबसे है और न सब हमारी आँखोमे हैं। दृष्टि और आँखें सब पदार्थो्ति गई 
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एवमेव ज्ञान ज्ञेय ज्ञायकका सम्बन्ध होने के कारण अन्योग्यवृत्तिका सम्बन्ध जो एक भावकों 
लिये हुए था साधा गया । ज्ञान और क्लयका सम्बन्ध ६ सी प्रकारका है, इसलिए यह कहा 
जाता है कि शान और जशेय एक दूसरेमे पहुचते । वस्तुत* ने ज्ञानमे ज्ञेग पहुचता श्रौर न ज्ञेयमे 
ज्ञान पहुचता । 

ज्ञान ज्ञेयका सामथ्य व कौशल--ये पदार्थ ज्ञानीकों अपना आकार सौपनेमे कुशल है 
और यह ज्ञानी उन पदार्थोका आकार ग्रहण करनेमे कुशल है । जैसे दर्पण है, उसके सामने 
कोई चीज रख दी तो चीज तो दर्पणको अपना आाव)र सौप देती श्रौर दर्पएणने उसका आकार 
ग्रहण किया, हालाकि प्रत्यक्ष रूपमे न वह चीज दर्षशमे छुसी और न दर्पण उसमे । परल्तु 
वस्तुने अपना आकार सौपा और दर्प॑णने ग्रहण क्या, जिससे प्रतिविम्ब पैदा हुआ । आकार 
भी उसने नहीं सौपा और न दर्पणने उसका श्राकार लिया किन्तु यह कथन निभित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध बतानेके लिये ही प्रयोजक है । इसी प्रकार ज्ञेयने अपना आकार किया और ज्ञानने 
उसका आकार ग्रहण कर लिया । ज्ैयपदार्थ तो अपना आकार सौपनेमे चतुर हो रहा है और 
ज्ञान उसका आराकार ग्रहण करनेमे चतुर हो रहा है । तभी ज्ञानने क्यकों जाना, ऐसा ज्ञान 
और ज्ेयका सम्बंध है कि ज्ञेय अपना आकार देनेमे समर्थ है श्रौर ज्ञान उनका आकार ग्रह 
करनेमे समर्थ है । इस तरह दोनोमे सम्बंध स्थापित हो गया | इस सम्बन्धमे मुनाफा किसे 
ज्यादा मिला ? किसीको भी नही और दोनोको तथा मुख्यतया ज्ञान को । प्राणीके परकों 
जाननेकी चाह होती है, परके जानने में तद्रिषयक चाह मिट जानी है, यह जिज्ञासुओकी बात 
है तथापि वीतराग छद्यस्थोके जिज्ञासा न होनेसे आकुलता नही है फिर भी वह आकुलता 
विशद स्थायी रहे, इसलिये शुद्ध आात्माके इस विशिष्ट स्थिरतासे सर्वेज्षता आती ही है । जब 
सर्वको जाना श्रब आंकुलताकी किसी समयमे भी सभावना नही अथवा ज्ञानका स्वभाव ही 
ऐसा है, विशुद्ध निर्मेल होने पर स्वभावका कार्य होता दी है । 

ज्ञान ज्ेयके परस्पर सम्बन्ध भर श्रत्यन्ताभावका रहुस्य--यह ज्ञान ज्ञेयका सम्बन्ध 
और ग्रत्यन्ताभाव वाला रहस्य ज्ञानियोको सुप्रतीत है, इसमे शकाका स्थान नहीं । दोनी 
बातोकी दो दृष्टिया है अत इसका एक साथ विवेचन या विचार कठिन है परन्तु प्रतीतिमे 
दोनो बातें एक साथ है और भी देखिये किसी ने तुम्हे गाली दी, परन्तु गाली तुममे नहीं 
गई और तुम गालीमे नही गये । गाली भाषावर्गंणाका एक परिणमन है जिसके मोही दो ठुकंडे 


कर देता-१ इृष्ट, २ अनिष्ट । वस्तुत देखो तो कोई भी शब्द न इष्ट और न॑ अनिप्ट है | शब्दो 
के अर्थसे भी देखो तो प्राय, जो गालियोके नाम है वे आदरका भाव रखते हैं । जैसे नगा 


श्रर्थात्‌ जो नग्न पूज्य साथु हो। लुच्चा जो केशोका छुडच करे ऐसा आ्रादर्श साधु । पुगा 
श्र्थात्‌ पुगव जो श्रेष्ठ ही, लकगा--लफ गये है अ्ग जिसके वह लफगा है अ्र्थातु विनयशील । 
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उनार (क्षीणारि)-+-क्षीण हो गये है गुणघाती कर्म जिसके वह क्षीणारि जिनेन्द्र प्रभु इत्यादि 
रन्‍्तु जिस पुरुषको ये शब्द कहे जावें वह पुरुष ऐसा उत्कृष्ट नही है तो वह गाली ही सम- 
पता है | खैर | प्रकरृत यह है कि गाली स्वय इ्ट अनिष्ट नही | वह एक भाषावर्गणाका 
कथ है, उसका तुममे अत्यताभाव है, परस्पर गमन नही । इसी तरह ज्ञेयमे ज्ञान नही घुसता 
प्रौर ज्ञानमे ज्ञेय नही जाता, परन्तु फिर भी दोनोमे सम्बन्ध है मात्र ज्ञेय ज्ञायकपनेका । क्योकि 
तानने ज्ञेयको जाना ।,यहाँ वस्तुत अन्तज्ञेयाकार ही जाना गया है । वह ज्ञेयाकार वहांसे प्रगट 
हुआ है ? ज्ञानस्वभावमे से । उस ज्ञान स्वभावके अवलम्बनमे रागादि होनेका पुस्पाथे 
फिर जागृत होता है। उस ज्ञानस्वभावके अभेदरूप निजके जाननेसे तदनतर निविकल्प दशामे 
केवलज्ञान पैदा हो जाता है। आत्मा और पदार्थ एक दूसरेमे प्रवेश नहीं करते, फिर भी 
ग्रात्मामे पदार्थ आगये और पदार्थामि आत्मा चली गई । झात्मा »)रर पदाथ।का यह सम्बन्ध 
जञानद्वारा हुआ क्योंकि ज्ञान स्वंगत है, ज्ञान सब पदा्थमे पहुच गया । यहा इस ज्ञानभावकों 
प्रदेश सयुक्त दृष्टिसे न देखें । 
सकल तथ्यके परिज्ञानका श्रन्तिस लाभ--ज्ञानप्रमाण आत्मा है और ज्ञान ज्ञेयको 
जानता है, तब गुणगुणीके अभेद विवक्षामें आ्रात्मा भी सर्वंगत हो गया, तब लो यह आत्मा 
सर्व व्यापक है । ज्ञान और ज्ञेयका सम्बन्ध आत्मा और ज्ञेयमे सम्बन्ध कराता है परन्तु ज्ञान 
अपने श्राधारमे रहता है और ज्ञेय अपने आधारमे रहता है । कई तरीकोसे पदार्थंका ज्ञान करो, 
फिर पदार्थका अनुभव होने पर तरीकोकी आवश्यकता नही रहती, सर्व कुछ जानने पर तत्त्व- 
भूत जान लेने पर क्या करना रह जाता है, ज्ञाता मात्र रहना रह जाता है। किसीकी परि- 
णतिसे अन्य नही परिणमता है । इस स्थितिका बोध होनेपर क्षोभ ही नही है । पर्यायहष्टिसे 
पदार्थ अनित्य है, तो द्रव्यहृष्टिसे नित्य है, तीनो काल रहते हैं और स्वतन्त्र रहते, इसलिये 
नित्य है | परन्तु श्रवस्थाकी इृष्टिसे अ्रनित्य है। शरीर क्‍या है वह भी अनित्य है, इस प्रकार 
अनेक दृष्टियोसे पदार्थकों जाना और जाननेके पश्चात्‌ निश्चयनयकों भी मत देखा और व्यव- 
हार नयमे भी मत पडो प्रमाणरूप अनुभवरूप रहो | व्यवहारनय भी छूटा और निश्चयनय 
भी छूटा और भ्रनुभव चीज सामने आई । 
ज्ञानपद्धतियोक्ते द्वारा लक्ष्यका ग्रटुएा--निश्चयनय और व्यवहारनय तो उसकब्रो 
जाननेके तरीके मात्र हैं। तरीकोमे ही बुद्धि खर्चकी गई तो वस्तुका वास्तविक अनुभव नही 
हुआ । तरीकोके सहारे उस वस्तुको देखना चाहिये #,र केवल तरीकोको ही नहीं ' कड लेना 
चाहिये । अगुलीसे मोटरकी तरफ इशारा करके उसे बताया गया कि मोटर वह खड्ो है । 
परल्तु अगुलीके सहारे देखकर अगुलियोको छडकर दूरवर्ती उस मोटरको यदि नहीं देखा गया 
ओर मान्न अगुली ही को देखा गया तो मोटर कहा दीडी ? इसलिये अगुलीको ही मत देखो, 
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बल्कि अग्रुलीके सहारेसे दूर देखो । तब ही मोटरका ज्ञान होगा । इसलिये तरीकेको ही व 
देखकर तरीकेके सहारे वस्तुका अनुभव करना चाहिये । व्यवहार और निश्चयनयकी हृष्टिसे 
यदि चीजका सर्व सस्यसज्ञान कर लिया तो श्रव व्यवहार और निश्चयकों छोडकर उस वस्तु 
का अनुभव करने लग जावो भ्रर्थात्‌ विश्रान्त हो जावो, यदि व्यवहार और निश्वयनयकों 
ही पकडे रहे तो वस्तुका अनुभव नहीं होगा | 

वस्तुविज्ञानका क्रम---यहा यह क्रम समझना कि प्रथम जगत उपचारके सकल्पमें 
जुटा है । वह पहिले सत्य व्यवहार पहिचाने । सत्यव्यवहारकी पहचिचानभे निश्चयका मतब्य 
निमित्त हो रहा है । सत्य व्यवहारके श्रनन्तर निश्चयनयके मन्तव्यसे व्यवहारके अ्विरोधेन 
दृष्टि जमावे, पुनः निएचयनयके सूक्ष्मविकल्पकों भी छोडकर अनुभव दश्ममे रहा जाता है । 
इसकी सिद्धिके प्रयोजनके लिये ज्ञानियोने वस्तुस्वरूपकों व्यवहारका झ्ालम्बन लेकर मात्र 
कहा है । स्वंपदार्थ अत्यन्ताभाव वाले है, परस्परमे किसीका समावेश नही है, भ्रत आत्मा 
पदार्थमे नही जाता और पदार्थ झात्मामे नही जाता, परन्तु आत्माका स्वरूप ज्ञानस्वभावसे जो 
जाना गया है उससे हमने इस पदार्थका अनुभव कर लिया, केवल इस ज्ञान द्वारा जान लेनेसे 
हमने उन पदार्थोक। मात्र जाननरूप अनुभव कर लिया। मानों उतर ज्ञेय पदार्थोने श्रपना 
आ्राकार आत्माकों सौप दिया और आात्माने उनका आकार ग्रहण करके उनका अनुभव कर 
लिया । ज्ञान हो जाना और ज्ञेय हो जाना, यही देना और ग्रहण करना है । इससे तीनो लोको 
में जितने पदार्थ है वे ज्ञानके साथ भ्रात्माके सब प्रदेशोके ससर्गमे ज्ञेयमात्रसे आते है। केवल- 
ज्ञान सर्वज्ञषषना है, उसके उपजने पर ज्ञानी सर्व ज्ञेयका आकार ग्रहण करनेमे समर्थ हो जाता 
है । यहां भी न ज्ञेय ज्ञानीमे जाते और न ज्ञानी ज्ञेयमे जाता। फिर भी ज्ञानीने ज्ञानसे उन 
को अपनी आत्मामे ग्रहए। कर लिया । 

निर्लेप भ्रन्तस्तत्वकी भावना--यहाँ यह भावना करो, यह सौचो कि मैं स्वतन्त्र हू, मैं 
किसीमे प्रवेश नही करता, मैं तो एक स्वतत्न प्रात्मा हु, निश्चल, निप्काम सबसे प्रथक्‌ हू, प्रुभमे 
कोई चीजका प्रवेश नहीं हुआ । फिर क्या उन सबसे ससर्ग बनाता हूँ ? इनसे हमारे ज्ञानस्व- 
भावमे बडी बाधा पडती है। ग्रृहस्थीके श्राभयसे जो बता यह विकल्प, वह श्रात्मासे नहीं 
छूटता हो, परन्तु इसको छोडना चाहिए । पदार्थ तो पहिले ही छूटे हुए हैं यह विकल्प नहीं 
छूटता, इस विकल्पको छोडना चाहिये । मनमे एक दफा यह उत्साह तो लाझो कि सचमुच जब 
मुभमे कोई पदार्थ नही श्राता, तो मैं ही उतका विकल्प क्यो श्नाने दू उनसे अपना मोह छोडो । 

धर्मरुचि व प्रधर्मपरिहारका सन्देश--देखो भैया ! भ्रपने पुञ्रसे गोह व रते हो परन्तु 
दूसरेके पुत्रसे नहीं करते । तुमने जिस प्रकीर दूसरेके पुत्रंकों ज्ञानसे जान तो लिया परल्तु 
तुम्हारा उससे मीह नहीं हुआ, उसी प्रकार तुम अपने पुश्रको चाहे जानते तो रही, परल्ठु उसमें 





के 


] ब्लड 
ल्‍ रे 


गाथा २८ ३१५ 


भी मोह मत लाओ। पुत्र ऋथवा स्त्री अ्रथवा अन्य कुछ ये सब तो 'नष्ट हो जाने वाले सम्बध 
है, फिर इनमे क्‍यों मोह लाते हो ? कितनासा जीवन है इसे उधेडबुनमे ही लगाया तो मनुष्य 
होनेका लाभ क्या ? पर तो पर ही है, इसके श्राश्नयकों बनाकर जो विवल्प रूपसे परिणमता 
है वह बड़ा कष्ट है। विकल्पोका भार ही तो अनादिसे अब तक बढाया, क्या महत्त्व पाया ? 
श्रात्माका महत्व हिंत सहज आनदरूप धर्ममे है । धर्म करनेके लिये श्रात्मस्वरूप जानना प्रथम 
कर्तव्य है। आत्मा ज्ञानमय है, समस्त परज्ञेयोसे भिन्न है, इस ज्ञानका स्वरूप क्‍या है ? जो 
ग्रनुभवसे पहिलेकी पहिचान है इसका ही यह प्रकरण चल रहा है, वह ज्ञान भन्तज्ञेयाकारमय 
है। अन्तरज्ञवका आकार वैसा है जैसा कि सब सत्‌ है, यह कैसा अलौकिक सम्बध है इसी 
प्रकारसे विपरीत पद्धतिसे भी देखो--जैसा स्वंसत्‌ है वैसा गअन्तज्ञेयाकार है । यह भअन्तर्ज्ेयाकार 
ज्ञानस्यभावका ही तो परिणमन है, मै ज्ञानस्वभावमय प्र्‌ व हू ऐसा प्रतीत कर उसमे स्थिर 
होना सो धर्म है । ऐसी दृष्टि करना ही युक्त है । परिग्रह तो भार ही है, इसके आ्राश्रय अपनेको 
मलिन मत करो । 
अ्रब मत चुको--एक राजा था, वह बडा कज़ूस था । एक बार उसके दरबारमें नट 
और नटनी नाचने और गाने आये । रातभर नट और नटनीका नाच और गाना ठाटसे होता 
रहा । राजाने उसे भ्रव तक कोई परिततोषिक न दिया । जब रातका आखिरी समय आया और 
दिन निक्लनेमे थोडा ही समय रह गया उस समय रातभर नटनी नाचते-२ थक चुकी थी । 
उसने कहा कि मै तो अब थक गई हू, अब धीमी ताल बजाओो । नटने यह सुना तो उसे चिता 
हुई और उसने नटनीसे दोहा कह्ा--“गई बहुत थोडी रही, थोडी हृतो जात । अभ्रब मत चूको 
नट्ूूनी फल मिलनेकी बार ॥” इस दोहेका तात्पर्य यह है कि समय बहुत व्यतीत हो चुका, ग्रब 
समय थोडा ही है, यदि इस ही अ्रतिम शेष सम्यमे चूक गये तो सब किया बेकार हो जायगा 
और इस समय सावधानीसे अ्रपना प्रकृत उचित कर्तव्य करोगी, तो हे नटनी, इसका उत्तम 
फल पावोगी, फल मिलनेका समय तो यह ही है | इस दोहेसे नटनीका उत्साह बढ गया और 
उसने जोर-जोरसे नाचना चालू कर दिया | यह दोहा राजाके लडकेने भी सुना, तो सुनते ही 
उसने अपना एक लाख रुपयोका हार नटको दे दिया। राजाने यह देखा तो उसे बडा रज 
हुआ कि नाचका इतना बडा इनाम नही हो सकता । अधिक्से अधिक ५०) रु० इनामके दे 
दिये जाते, परन्तु मेरे लडकेने तो एकदम एक लाख रुपयेका हार दे दिया, वह इस प्रकार सोच 
ही रहा था, कि राजकुमारीने भी अ्रपदा एक लाख रुपयेका हार नटको दे दिया | ञ्रब॒तो 
राजाको और भी रज हुआ कि ये तो और भी गजब हो गया, इस तरह तो मैं लुट जाऊँगा, 
इसे अ्रधिक दातव्य होता तो दो बारमे १००) रुपये दे दिये जाते ठीक थे, परन्तु यहां तो दो 


लाख सरुपयेके हार दे दिये गये । इतनेमे ही वहाँ बैठे एक साधुने भी अपना ५००) रु० का 
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दुशाला नटको दे दिया । राजा सोचने लगा कि यह स्वप्न तो नही देख रहा, यहाँ तो सबको 
मूर्खता ही सूक रही । इन ज्ञानी महात्माकों भी यह कया सूझ्री, उन्होंने अपना दुशाला क्यो दे 
दिया ? नट तो बहुत सतुष्ट होकर खेल दिखाकर अपने घर गया। ४ 
शिक्षासे प्रभावित होकर समर्पशकी सभवता--शभ्रब खेलके बाद राजाने लडकेको 
अलग बुलाकर पूछा कि तुमने उस नटकी किस बातपर प्रसन्न होकर अपना एक लाख रुपयेका 
हार दे दिशा ? लडकेने उत्तर दिया कि पिताजी | मुझे इस नटसे इतना ऊचा उपदेश मिला.कि 
सब कुछ भी देकर उऋण नहीं हो सकता था । मैने पहिले यह सोचा था कि झ्राप ५० वर्षके 
हो गये, परतु आप अब भी अपना राज्य मुझे नहीं सौपना चाहते थे, इसलिये मैंने यह विचारा 
था कि मैं कलके दिन रसोईयासे मिलकर भ्रापके भोजनमे विष मिलवा दूँगा, ताकि आपकी 
भृत्युके पश्चात्‌ इस राज्यका मैं मालिक बन सकूँ, परन्तु नट द्वारा कहे गये दोहेसे मुझे ज्ञान 
झा गया कि अब आप ८० वर्षके तो हो ही गये । कुछ दिनोंके ही और मेहमान है, आपके 
मरन्के बाद राज्यका मालिक मै ही तो होऊगा और कोई हो नही सकता । फिर मैं क्यो भ्रभी 
ही आपकी हत्या करू ? इस ज्ञानके आ जानेसे श्रापकी हत्यासे मैं बच गया तो वह एक लाख 
का हार इस बातके सामने क्‍या चीज है ? यह बात सोचकर मैंने श्रपता हार नटको दे दिया । 
फिर राजाने अपनी लडकीको बुलाया और उससे भी पूछा कि तुमने अ्रपका हार नठको क्यो 
दिया ? उसने उत्तर दिया कि हमारा अनुराग वजीरके पुत्रसे था। मैं उससे शादी करना 
चाहती हू, परन्तु वह गरीब है । ग्रत आप उससे हमारी शादी नही करेंगे, क्योकि यदि आप 
उससे हमारी शादी करते हैं तो आपको उसे १० या २० गाव भी -बहेजमे देने प्रढ़ते, क्योकि 
आप अपने दामादको गरीब रूपभे क॑ंसे देख सकते ? इसलिये आप उससे हमारी शादी तो नहीं 
करते । तब मैंने सोच लिया था कि कल रातको उसके साथ भाग जाऊँगी | परतु नटके दीहसे 
हमको ज्ञान हो गया कि श्रब आप थोडे दिनोके लिये और जिन्दा है। आपके मर जानेके बाद 
भैया राजा बचेंगे और हमारी इच्छाके मुताबिक हमारी शादी उस वजीरके लडकेके साथ कर 
हो देंगे, क्योकि उनकी हमारे ऊपर कृपा है। शत. पिताजी यदि मै भाग जाती तो झ्रापको 
कितना कलक लगता ? उस दोहेने आ्रापको और मुभको कलकसे बचा लिया । इस कलव से 
बच जानेके सामने एक लाख रुपयेका हार कोई चीज नही, यह सोचकर मैंने श्रपना हार दे 
दिया । इसके श्रनतर राजाने साधुको बुलाया और पूछा कि महाराज आप तो ज्ञानी है, आप 
कैसे ठगाये गये, आपने नटको अपना एकमात्र दुशाला भी क्‍यों दे दिया ? साधुने उत्तर दिया 
कि राजा मेरी आपकी करीब ७५ सालकी श्रायु हो गई, इस उम्रमे हमने खूब ठाट-बाट देखा 
परन्तु जिस उत्तम बातका श्राज तक विचार भी न आया था, यह उत्तम विचार श्राज इस नट 
के उपदेशसे मिला । इस दोहेने हमको चेता दिया | हमने सोचा कि इतनेसे जीवनकें लिये क्यो 
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इन चीजोसे मोह पैदा करें ? इतना अच्छा दुशाला अब नहीं रखना चाहिये, वयोकि अरब तो 
फल मिलनेकी बारी है। थोडीसी ही तो आयु शेष है, इद्ध भावोसे ऋपनी चर्या बनाकर 
ग्रात्मोद्धास्मे लगनेकी प्रेरणा आज मिली । इस बार मैं क्यो चुक करू ? राजन्‌ ! इस जीवने 
अनादिसे लगे हुए अमणमे कितने ही भव ऐसे पाये होगे जहा वैभव साम्राज्य बहुत-बहुत पाया 
है किन्तु उससे संतोषकी बात तो दूर रही तृप्णा ही बढी । यहा भी जो कुछ पाया है उससे 
शान्ति तो नही किन्तु आ्राकुलता ही बढी । नटके दोहेसे जो जाग्रति मिली उसका पारितोपिक 
दुशाला तो ना कुछ चीज है, फिर भी जो था सो दे दिया । 

जझानलाभसे घटनाका सहयोग---इन बातोकों सुनकर राजाको भी ज्ञान उपज गया, 
उसने तुरन्त अपना राज्य अपने लडकेको सौप दिया, लडकीकी शादी उस वजीरके लडकेसे कर 
दी और और खुदमे उन साधुजोसे सन्‍्यास धारण कर लिया । इस प्रकार ज्ञान उपजनेपर ऐसे 
कजूसने भी अपना सर्वेस्व त्यागकर सन्यास धारण कर लिया । इस दोहस सब भाइयोको शिक्षा 
ग्रहण कर लेनी चाहिए, किसीकी उम्रका कोई टिकाना नही । २० वर्षका आदमी भी यह नहीं 
जानता कि भ्रब उसकी आयुके कितने दिन शेप है, अत सबको अपना धर्म समभना चाहिये । 

विकल्पोंकी निष्फलता--अपने आत्मतत्वको समझो और सोचो कि जगतकी किसी 
भी चीजसे हमारा सम्बन्ध नही, हम तो ज्ञाता मात्र ही है, स्व पदार्थ अपनी अ्रपनी सत्तासे 
है व परिणमते है किसीके स्वरूपमें किसीके स्वरूपका प्रवेश है नही । इस प्रकार इस प्रकरण 
में कह बात बताई कि ज्ञानमे ज्ञेग नहीं जाता और ज्ञेयमे ज्ञान नही जाता । वे तो जुदा-जुदा 
ही है । ज्ञानस्वरूप वह आत्मा श्रन्तमे एकाको रह जाता परन्तु फिर भी अममे पडकर 
विकल्पोमे फसता, अ्रन्तमे व्याजमे क्या क्या मिलता ? दुर्गति । ठोक ही है विक्ल्पका फल तो 
आकुलता ही है, अधर्मका फल तो दुख ही है, परद्रव्य पर ही है, उसका अपनाना घोरी नहीं 
तो क्‍या है ? इस ममत्वका फल ससारक्लेश ही है । 

विकल्पोकी निष्फलताका उदाहरण--एक चोर एक घोडा कहीसे चुरा लाया । वह 
चोर किसी दूर गावके बाजारमे बेचने ले गया | कुछ आदमी उस घोडेको खरीदने अ्रधये दो 
उसने उसवी कीमत एक हजार रुपया बताई जब कि वह ज्यादासे ज्यादा २००) की कीमत 
का था, वे वापिस चले गये । एक बार एक दूसरा घोर भी उसे खरीदने को आया । 
उसने वही वीमत बताई । चोर फौरन समझ गया कि यह तो चोरीका माल है तव ही य्ह 
कोई चोरीका न समभने पावे इससे इसकी इतनी कीमत मांगता है। उसने भी चालसे जान 
लिया और कहा कि अ्रच्छा भाई तुम्हे १०००) ही देंगे, जरा उसे दिखाग्ों तो सही उसवी 
कला तो देखूं । इतने तुम जरा मेरे हृवकेवो पकड़ लो। इस ् हाने वह घोद्य हेकर भाग 
गया । फिर उसमे कुछ लोगोने पूछा कि तुम्हारा ध्योडा बिक गया क्‍या ? उसमे कहा हाँ भैया 
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बिक गया । कितनेमे बिका है ? जितनेमे खरीदा था | वुछ भी नफा नही हआा ? भाई नफेमे 
यह हुब॒का मिला है | इसी तरह हम सब लोग जगतके बन्धन मुफ्तमे मिल गये, नफा क्या 
हुआ ? केवल दुर्गति । इस जगतमे हमारे साथ कुछ भी नही रहेगा । अत. इन सब वाह्य 
पदार्थोसि लक्ष्य छोडकर अपने श्रात्मकल्याणमे लगो । तब ही अनन्त सुखकी प्राप्ति कर सकोगे। 
जगतमे सर्व पदार्थ पर हैं, उनकी अपना मानना ही आस्तरिक चोरी है। इस चोरीका त्याग 


करके अपने ज्ञान सुख वैभवसे सत्य गौरव अनुभव करो ? यही सुखका मार्ग है । 
उक्त प्रकारसे ज्ञान व श्ञेयमे दोनो बातें सिद्ध की गईं कि ये परस्पर मनन नही करते 


तथापि ज्ञान ज्ञेयाकारोको ग्रहण कर लेता है और ज्ञेय श्रपना ग्राकार ज्ञानकी समपंण कर देता 
है तथा ये दोनो ज्ञेयाकारके ग्रहण समपंरा प्रवीण है तथापि कोई किसीमे नही है | इसी प्रकार 
गुणगुणीकी अभेद विवक्षामे ज्ञानी झ्रात्मा पदार्थोमि वर्तमौच्त नहीं है, तथापि ऐसी शक्तिकी 
विचित्रता है कि आत्मा सब देख जान लेता है । उसकी पदार्थेमि प्रतोति होती है । इसी शक्ति 


की विचित्रताको प्रकट करते है -- 
ण पविद्टों णाविद्ञो णाणी णेयेसु रूवमिव चकक्‍्खू । 


जणादि पससदि णियद अक्खातीदो जगमसेस ॥॥२६।॥। 
प्रथोसे गसन किये बिना ज्ञानकी क्रिया--अतीन्द्रिय ज्ञानी अथवा इन्द्रियज ज्ञानसे 
प्रगम्य यह ज्ञानी प्रविष्ट भी नही, अ्रप्नविष्ट भी नही, वह तो मात्र श्रशेष जगतको जानता है । 
जैसे कि चक्षु रूपको जानता है यह उदाहरण मात्र है । यहाँ भी जानने वाला श्रात्मा ही है । 
ग्राजके प्रकरणमे बताया गया कि यह ज्ञानी ज्ञेयोमे प्रविष्ट नही है श्लोर प्रविष्ट नही है ऐसा भी 
नही है । ज्ञानी ज्ञेयोमे है भौर शेयोमे नही भी है । ज्ञान अपने प्रदेशको नही छोडता, फिर भी 
वह ज्ञेयको जानता । आख अपने प्रदेशको नही छोडती, परन्तु लोकदृष्टिसे पदार्थोको जाननेमे 
वह काम आती और उनका आकार श्रकार जो भी है उसे स्वीकार करती । जिस तरह पदार्थों 
मे नही प्रवेश करती हुई भी चक्षु उनमें प्रवेश करती है इसी तरह यह आत्मा भी अपने 
स्थानको न छोडकर पदार्थोको जानता है, यह झाँख पदार्थोमि प्रवृत्ति नही करती । परल्तु 
५. आत्मप्रदेशमे रहते हुए भी यह श्रांख उन पदार्थेकि देखनेमे निमित्त है और यह पदार्थ आँख 
द्वारसे स्वय जानता है, ज्ञानमात्र वरतंमान को ही नहीं 
जानता, किन्तु वह ज्ञानभूत »र भ्विष्यको भी जानता । यदि “पदार्थकों जानने के लिये ज्ञान 
पदार्थोमे पहुच सकता” ऐसी बात रखे तो भूत भविष्यमें ज्ञान नही पहुच सर्कता क्योकि ज्ञान 
'.. घुसता तो वर्तमान ही में, फिर भूत झर भविष्यका परिणमन जो वर्तमान अ्रसत्‌ है उसमे ज्ञान 
कैसे पहुचे ? तब भूत भविष्य अज्ञेय होनेसे असत्‌ हो गये, फिर भूत श्रौर भविष्य भी वर्तेमान 


! से कैसे आवें ? 5 
। ज्ञानतत्वका विचार--इसलिये यह ज्ञान आत्मामे रहते हुए भी क्षेत्रसे भी स्व व्या- 
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पक और कालसे भी सर्वव्यापक है । यह बात तभी बनेगी । जब ज्ञान पदार्थमे पहुचकर जाने । 
यहाँ पहुचनेका अर्थ जानन व्यग्हारसे है । इस प्रकार ज्ञानशक्तिकी ऐसी विचित्रता है। इस 
केवलज्ञानीके ज्ञानममे तीनो लोक और तीनो कालके पदार्थ क्रमसे आ गये । ऐसा मालूम होता 
है कि इस केवलज्ञानीने जगतके सारे पदार्थोकों अपनेमें धर लिया । ज्ञानने सारे पदार्थोको 
जाना, फिर भी वह ज्ञान अपने आपके प्रदेशोकों छोडकर जाता भर नही। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि ज्ञान अर्थमि प्रवेश नही करता और करता भी है इसका नयविवरणा इस प्रकार है, 
निश्चयनयसे तो प्रवेश नही करता है । व्यवहारनयसे ज्ञान ज्ञेयमे और ज्ञेय ज्ञानमे प्रवेश करता 
है । व्यवहार कथन आरोपित होता है । क्सी प्रयोजनसे दृष्टसि सग्बध माना जाता है । यह 
सर्व निमित्तनैमित्तिक भावोकी तरह ग्रथवा उससे अधिक विशद स्फूतिदायक सम्बन्ध असम्बध 
का विवेचन विवेचनके हृदयकों पार करता हुआ है । ज्ञानके स्वरूपका विचार ज्ञानकी निर्म- 
लताका पूर्व॑वर्ती है, प्रयोजन निर्मेलता है । जैसे क्सी विवाहमे ग्रहस्थका एकमात्र प्रयोजन 
यह होता है कि दूल्हाकी भावर पड जाय, परन्तु उसके फेरे पड जानेके लिए उन्हे पचासों काम 
करने पडते है, जैसे--न्योते देना, जीमन करना, निकासी करना भझ्रादि, इसी तरह अपना सुधार 
करनेके लिये हमारा एक लक्ष्य बताया गया है कि हमारी ज्ञानसवभाववी दृष्टि स्थिर हो जाय । 

आ्रात्मसुधारका एकमात्र काम--भैया | देखो लौोकिक काम तो ऐसे है कि एक्की 
सिद्धिके लिये बीसो काम करने पडते किन्तु आत्मसिद्धिके बाबत तो बात ही निराली है, जिसके 
लिये हमे पचासों काम नहीं करना चाहिये । जहाँ एक काम होगा वहाँ उसकी व्यवस्था 
आ्रासानीसे बन जाती है। श्रात्मसुधारके लिये ५० काम नहीं करता बल्कि एक ही काम 
करना, वह है ज्ञानस्वभावकी दृष्टि स्थिर करना । ऐसे प्रयत्नशीलके बीचमे जो शुभ पराश्रित 
भाव होते है. उनमे नहीं अ्रटकना । आ्रात्माका यह सुधार हमे सम्यर्दर्शनमे प्रवेश कराता है 
श्रथवा सस्यग्दर्शनका प्रवेश आत्मसुधार है, तुम चिन्ता करते कि ये दुनियाके सुरू, ये दुनिया 
की सारी चीजें हमसे न छूट जायें, भरे ये सारी बाते छूट रही है, तो दूट जाने दो । ये तुम्हारे 
साथ है कब ? ये तो पहिले ही छूटी हुई है । ये तुममे दुसी हुई कहाँ है, तुम ही इन्हें विकल्प 
से पकड रहे थे, तुम इन्हें पकडनेसे मत लगो बल्कि अपनी ही तरफ दृष्टि रख उस अमर 
अवस्थाकी तरफ दृष्टि करो ताकि तुम अमर हो जावों । 

पराकर्षरामे अ्नर्थ--अपने आपमे लीन हो जाने वालेको यदि ये वाह्म पदार्थ दृष्टिमे 
आकर वशमे कर लेते है तो वह अपने आपमे अच्छी तरह नही लग पाया । जैसे विसी योगी 
की रा विद्यातुवाद पूर्व सिद्ध हो रहा है, वहाँ अनेक विद्यायें आती हैं । सभी विद्याग्रोंने 
हक प्रार्थना की यदि वह किसी या सभी विद्याग्रोमे लग गया ठो एक विद्यामे जि 

हुआ था उससे वह दूसरी तरफ चला गया । आत्मोपयोगसे जो छूट गया,_ वाह्यमे 
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दृष्टि भरा गई तो उसके ज्ञानस्वभावका वास्तविक रवहूप छूट जाता है । मै दनियाका काम कर 
दू सर्व मुझे भला देखें, जगतमे मेरी श्रेष्ठता रहे आदि कहनेको तो भले लगते, परतु इन अभि- 
प्रायोमे अग्रहीत मिथ्यात्व बसा हो हुआ है। 

स्वतत्त्वचिन्तनकी स्घृति--हे आत्मन्‌ | परके विकल्प तो बहुधा करता है, क्या कभी 
ऐसी भी स्फूर्ति आई कि मै एक अकेला हू, किसीकी कुछ भी परिणतिसे मेरा कुछ नही होने 
का, स्व लोकके द्वारा भी प्रशसा किये जानेपर भी मेरी कौडी भी नही उठती । अ्रहो, मुझे 
कोई न जाने, कोई न माने, मानता भी कौन है ? मै अपनेमे ही ग्रुप्त हूँ, रह्‌ । यद्यपि यह भी 
विकल्प है किन्तु यह है तो निवृत्तिके सन्‍्मुख | तुम किसी भी परिस्थितिमे गुजरों उनका उप- 
योग करके मात्र ज्ञानस्वभावमे रत रहो । जैसे कही आग लग गई उसमे तुम्हारी कोई जरूरी 
वर्तु रह गई, वह श्राग बढती जा रही है, परन्तु तुम उस आगकी परवाह न करते हुए बडे 
वेगसे ऐसे आगमे जाकर उस॑ चीजको उठा लानेकी कोशिश करते हो । उसी तरह किसी बाह्य 
की परवाह न करते हुए ज्ञानस्वभावकी भी प्राप्ति करनेकी कोशिश करो । तुम्हारे समागममे जो 
बाह्य पदार्थ आ गये है तथा उनमे जो र|गरूपी आय पैदा हो गई है और दिनपर दिन बढती 
जा रही है उसकी परवाह न करते हुए भी तुम ज्ञानस्वभावरूपी वस्तुको उसमेसे गुजरकर भी 
प्राप्त करनेकी कोशिश करो । जगतकी सारी वस्तुश्नोसे राग हटाश्ो। यह राग उसी भयकर आग 
के समान है । अपने आपको अ्रकिचन विचारो तो तुम्हे ज्ञानस्वभावकी वह विधि दिखेगी कि 
जिसका उपयोग अनत सुखमय है। 

निधिकी बेसुधीमे देन्यका अ्रनुभव--जैसे किसी गरीबके घरमे धन गडा हुआ है परतु 
उसे उसकी खबर नही थी कि उसके उस कमरेमे उस जगह इतना धन गडा है। अपनेकी 
गरीब समभकर वह अपने विवल्पोमे दु खी हो रहा है । परन्तु जब “वह अपने बाप दांदाकी 
बहियोमे देखता है और उसको लिखा मिलता है कि फलानी जगह इतनी दूर फलानी दिशामें 
इतने हाथ नीचे एक लाखका घडा गडा हुआ है तब वह॒ उस बहीको देखते ही उस धनके गड़े 
रहनेका दृश्य पूराका पूरा उसकी कल्पनामे भ्रकित हो जाता है। कल्पनाका वह बडा सुख उसे 
बहीको देखते ही हो गया और उसने वुदालीसे उस जगहकों खोदी तो उसे भ्रशफियाँ दीख 
जाती और वह अपार सुखमे गत॑ हो जाता है । इसी तरह इस आत्मामे ज्ञानस्वभभावकी जो 
' निधि पडी हुई है भर तुम्हे मालूम नही है, अत तुम इस ससारके अ्रसख्यात विकल्पोमे दु खी 
: हो रहे, तो उस निधिको खोजो । वह निधि तो तुम्हारी ही आत्मामे विद्यमान है । ये शास्त्र 
भडार हमारे ज्ञानी सत्‌ बाप,दादाओके द्वारा लिखी गई बहिया है, जिनमे लिखा हुआ है कि 
तुम श्रपनी आत्मनिधिको प्राप्त करनेके लिये इस दशामे जावो, वहाँ जावो, यह करो, वह करो 
हे तुम्हे वह निधि मिल जायगी | जिस समय हमने इन बहियोकों पढा उसी समय हमे अपने 
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आपमे सब कुछ ऋलकने लगा, अपने श्रतन्‍्तरमे सारी चीज दीखने लगी । अब तो भगवानके 
गुण स्मरणका हथियार लेकर फिर ज्ञानानुभव रूपी कुदाली लेकर हमे उस निधिको लेकर 
खोजना निकालना है । ज्ञानस्वभावकी वह निधि प्राप्त होते ही हमे जगतका भेद मालूम हो 
जाता है । 

ज्ञानतत्वकी विविक्तता व स्थरसनिर्भरता--जव हम सोचते है कि ये वस्तुयें जुदी है, 
मैं जुदा हू, आपसके सम्बन्ध जुदे हैं, मेरे साथ लगकर रहने वाला मेरा यह शरीर भी मुभसे 
जुदा है तब ऐसे निश्चयके बाद जब ऐसे जगतके भेदकों मैने श्रपने ज्ञानस्वभावकी हृ्टिसे 
जाना इसके जाननेमात्रसे जो मुखका अनुभव होता है उसे ज्ञानी ही समझता है ऐसी अक्षय 
निषि हमारी ही झात्मामे छिपी हुई हैं। उसके पानेका उपाय स्वयं स्वयके रा होता है । 
यह कार्य पराधीन नहीं है परवस्तुका सयोग पराधीन हैं, पराश्रयताका क्‍्लेश मिट्ते ही यह 
स्वरूप अनुभुत हो जाता है । यहाँ ज्ञान शैेयकी पराश्रयताका निषेध हमे सभी पदार्थोकी पराश्र- 
यताके निपेषका सकेत करता है । अहो देखो तो सही निर्मल ज्ञान द्वारा समस्त विश्वके 
जाननका भार होनेपर भी वह निर्भार है स्व॒रसका निर्भार है । केवलीके देव भी आत्मद्रव्य है 
हम भी श्रात्मद्रव्य हैं । जैसे वे परका परस्पर गमन न करते हुए ही जान रहे है इसी प्रकार 
हम भी परस्पर गन न करते हुए जान रहे हैं। तब इतना जाननेपर भी उनमे विकृृति नहीं 
होती तो हम बयो विकृत होते ? यह जाननेका अपराध नही, स्वरूपदर्शन न हो रहे का अप- 
राध है। आत्मा ज्ञानस्वभाव है रागस्वभाव नही । जो स्वभाव नही और फिर भी रहे तो 
उसव्गे स्थिति स्वरूपसे वाह्मय ही रहती है तब वह विभाव मुझ द्रव्यपर तैरता है उसे जो अप- 
नावे वही दुखी हो जाता है | भैया | अपने ज्ञानस्वभावषर हृप्टिपात करो वह अ्विकारी सहज 
भावमय है । तुम राग, द्वेप, मद, मोह, लोभ आदिके परिणामोमे अपनी बुद्धि लगा : रहे हो 
ओर चुम्हे उनके अ्रलावा कोई दूपरी बात ही नही सूझती और वही राग तुममे लगा हुआा 
है | परन्तु उस रागसे अपनी चुद्धि हटावो तभी तुम्हारा कल्याण हो सकता है । 

जीवमे श्रपराघ होनेपर पदार्थोकी विकृत--देखों भैया ! ये पदा्थे अपनी सत्तासे 
सुन्दर पड़े हैं परूतु जीवकी उत्तके भोगनेकी निय्त हुई, उनमे झीवने प्रयत्न बरना चाह्य कि वे 
पदाथ विक्ृत हो जाते हैँ । जैसे थालीमे नड॒डू रखा है / वेंडा युहावना लग रहा है, जब तमने 
उसे साया तो तुस्हे वह बडा मीठा लगा । आत्मा उस लड्डुकी न खा सकता वर न उसका 
मधुर रस झात्माम चिपटता। यह सब भ्तेहकी प्रेरणापर ज्ञानवत नाथ है खानेका । विकल्‍प यह 
ब्ात्मा करता है और मीठा लगा यह कल्प भा कर डालता है । जिसे स्वरसका स्वा३ नही 
वह घ़्मी प्रकार भिखारी होता है । उस तरह तुमने लद॒टूमे राग तो रखा और वहा क्‍या हुद। 
वह उग्मे ही गलेके नीचे झ्राया तो मादी हो गया | जब तक लड्डू धालमे था बहत युहावना 
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लगता था, मुहमे पहुचकर उसकी दशा घिनावनी हुई और पेटमे उतरनेके बाद वह माटी हो 
जाता है । कहावत भी है--घाटी नीचे माटी |! उसका असली रवरूप पेटमे जानेपर तो 
क्या मुंहमे श्रानेपर ही बिगड जाता है । विश्वास न हो तो दर्पणमें चबाये हुए लड्डू भी देख 
लो तो क॑ हो जाती है । अ्रमसे सुख मालूम होता है । अतः इन पाचो इन्द्रियोके विपयोको 
छोडो, इनमे अपनी बुद्धि मत लगाझ्ो, स्पर्शन और रसना इन्द्रियोके विषयोका नाम है काम 
और प्रारा, चक्षु और कर्णेके विषयोका नाम है भोग । जिस चीजको बिगाडकर काममे लावें 
उसे कहते है काम और जो चीज बिना उसके स्वरूपको बिगाडे ही काममे लावें उसे कहते हैं 
भोग । तुम इन सब इन्द्रियोके वशमे पडकर अपने ज्ञानस्वभावकों भूल जाते हो | तुमने जहा- 
जहा जिस-जिस वस्तुमे राग पैदा कर रखा है उससे अपना लक्ष्य हटाश्रों, वे सब हमारे कुछ 
भी सगे नही है | तुमने अपने सुखका विश्वास करके मोहके पदार्थोके पास जाते और वहासे 
उल्टा यह फल मिलता कि तुम श्रपने दुःखको 'बढा लेते,। मोही जीव अपना आराम पानेके 
वास्ते जहा-जहा और जितना-जितना मोह उसे मिलता, उसको भोग-भोगकर श्र उन्हे देख- 
कर सुखी होता है परन्त एवजमे उसे उल्टा दु.ख ही मिलता है। 
शान्त श्रन्तस्तत्त्वमे प्रवेशसे कल्याण--ये जगतके बाह्य पदार्थ सब धोखा हैं, 
इनमे राग मत करो । अपना निर्णय आप करो कि तुम क्‍या हो ? इन्द्रियोके विपयोमे 
आसक्तिसे घुसने वाले हे प्राणी तु क्या चाहता है ? शाति चाहता हू । देख शाँति चाहता है 
तो शान्त आत्माओमे घुस, अशान्त आत्माओमे घुसकर और रहकर तू शात नहीं हो सकता । 
तू शात आत्माश्रोमे घुसकर शाति शाति देख। उस परमशांतिको बताने वाले ये शास्त्र 
और ये मूर्तियाँ तथा साधु सत दीपक है । इनके उजालेमे तू शान्तिका मारे देख । शुद्ध श्रात्मा 
मात्र ज्ञाताद्रष्टा है उनके अतज्ञैयाकार तो है, परन्तु वे किंचिन्मात्र भी विकल्प नहीं करते, 
न उनमे रागद्वेष है और न कुछ करने भोगनेका भी विभाव होता है। इसी प्रकार सर्व 
आत्माओका स्वभाव है । तू भी ऐसा है, मैं भी ऐसा हू, आप सब भी ऐसे ही हैं । जिसकी 
मति ऐसे ज्ञानस्वभावमे उन्मुख हुई वह इस ही दृष्टिके अरमोघबलसे सर्वविकल्पौका निषेध 
कर देता है, पृथक्‌ भी कर देता है । ' 
प्रकाशमे निर्बाध पथगसन--यह भेदविज्ञानका प्रकरण, यह विचार श्रपूर्व है ने शक 
श्रद्धा रखो कि एक वस्तुका अन्यके साथ शल्प भी सम्बन्ध नहीं है। यह मोक्षका मार्ग श्रौर 
शॉतिका मार्ग पाप रूपी घोर अन्घकारोसे ढका हुआ है। जैसे यहासे खानिया जाना हैं, 
राज्िका समय है, घोर अन्धकार है, रास्ता विकट है, उसमे नाना प्रकारके गड्ढे हैं, जाना 
आवश्यक है, सो जब तक हमारे हाथमे लाइट नहीं हो तो हम श्रार्सानीसे है हा हित 
सकते और घोर अन्धकारके कारण गडढोमे गिर जायेंगे । यदि लाइट हमार हाथमे होगी वो 
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गाथा २९ रै१३ 
हम आसानीसे उसके सहारे गड़्ढोसे बचकर इष्ट स्थान पर पहुंच जायेंगे । इसी तरह शॉति 
के मन्दिरसे जाना तो आवश्यक है, परन्तु उसका जो मार्ग है, बडा विकट है । उस मार्यमे 
पापोका तीज अन्धकार है । जिससे शातिका मार्ग दिखाई नही देता । उस पापरूपी अन्धकार 
से हमारा मार्ग ढका हुआ है । क्लेशके गड्ढे बीच बीचमे हैं, यदि हाथमे सम्यमग्ज्ञानमय 
लालटेन नही होगी तो उनमे गिर पड़े गे । जीवनमे जो क्लेश आएंगे, उपद्रव आयेंगे, उनमे 
गिर पडेंगे और धर्मंको मूलसे भुला दंगे। इसलिये शातिके मन्दिरमे पहुचनेके लिये हम वहा 
तव तक नहीं पहुच सकते, जब तक है भगवन आपकी वाणी रूपी दीपक हमारे हाथमे नही 
श्राये । यहा हाथ तो उपयोग है जो सदा है, वह जब तक सम्यणश्ज्ञानकी लाइटसे खाली था, 
भव भवनिमे घूमें, अ्रम आपदाके अनेक गड्ढोमे गिर पडे । श्रब तो इतनी सामर्थ्य आरा गई 
कि उपयोगमे सम्यर्ज्ञान (वस्तुस्वरूप) आ सकता और विवेककी आ्ाखसे सर्व यथार्थ पृथक 
स्वरूप वाले देखे जा सकते है । 
धर्ससेवाके उत्साहका श्रभुरोध--मनुप्य भव दुलंभ है भ्रथवा ऐसा सामथ्य लाभ दुर्लभ 
है, यहा स्वरूपजाग्ृति कर लो, सदा सुखी रहनेका उपाय हो लेगा | एक आदमी सोचता है 
कि मुझे धर्म करते ४० वर्ष हो गये और न तो मेरे दूसरा लडका ही हुआ, न मेरी कम्पनीमे 
नफा हुआ, इतना टैक्समे चला गया, इतना घाटा पड गया और मेरे इस धर्म करनेका कोई 
फल ही नही हुआ । अत. ससारमे धर्म कर्म कुछ नही है । मैंने वृथा ही इसमे ग्रपता समय 
खोया । यह समभकर वह जितना धर्म करता था उतना भी छोड देता, उसे वहाँ करना क्‍या 
चाहिये था ? ऐसे ही एक किस्सा लेकर देखो---एक राजा था, वह शब्रुओके श्राक्रमणोसे रक्षा 
करनेके लिये अपनी सेनापर कई करोड रुपया खचे करता था, फिर भी उसपर शत्रुका आक्र- 
मण हो गया । श्रब यदि वह यह सोचे कि मैने इस सेनापर इतना रुपया खर्च किया । उससे 
कोई फायदा ही नही हुआ और शज्नुका आक्रमण हो गया । अत इस सेनापर रुपया खचे 
करना बेकार हैं और यह सममभकर वह अपनी सेनाको नष्ट कर देता हैं । तो विचारो उचित 
है या अनुचित ? उसका यह काम बिल्कुल भी ठीक नहीं है। हर कोई कहेगा यह तो उसकी 
बेवकूफी ही हैं। इतना रुपया खर्च करनेपर भो यदि जत्रुका आक्रमण हो गया तो उसे और 
रुपया खर्च करना चाहिये और वह अपनी सेनाकों उत्साह देकर ञ्रागे बढाना चाहिये । परन्तु 
यदि वह अपनी सेनाकों ही नष्ट कर देता है तो वह शत्रु बिना किसी अ्रडचनके ही राज्यमे 
घुस आयगा । उसे जो थोडो बहुत सेनासे <द्ध भी करना पडता वह भी नही करना पडेगा | 
अत इस प्रकारको दुर्वृद्धि नही लानो चाहिणे, यह लौकिक बात है । जरा इसे प्रकृत निजमे 
घटाइये--धर्म हमारी सेना है, उसकी तुमने वचपनसे रक्षा की, कितने ही पदार्थोका त्याग 
किया । धर्मकी सेवा तन, मन और घनसे सेवा की तो ज्ञानस्वभावकी हृष्टिसे ही होती, पुनरपि 
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अवचनसार प्रवचन 


॥ । हे जो' निवृत्तिके लिये प्रवृत्ति होती है वह भी सेवा कही जाती है, फिर भी बलेशोंने तुमपर आक्र- 
'.. मरा कर दिया तो तुम धैर्य रखो । धर्मकी सेनाको श्रौर उमग वढाओ कि है धर्म तुम हृढतासे 
:.. मेरेमे झाझो, उसमे तीत्र बुद्धि लगाओ्रो । यह हो नहीं सकता कि धर्ममे तुम पूर्सा बुद्धि लगाओ 
फिर भी क्लेश आावे । इसलिये धर्ममे श्रपनी प्रवल बुद्धि लगानी चाहिये । धर्म क्या है, अनादि 
से अनन्तकाल तक बिना हेतुके सदा प्रकाशमान आत्मामे रहने वाले ज्ञानस्वभाव जो कि सब 
;' तरगोमे रहते हुए भी स्वतत्र है, उस ज्ञानस्वभावकी दृष्टि धर्म है । जरा गम्भीरतासे विचार 

करो-तुम्हे बस ससारसे एक दिन जाना है अपने आपसे इस बातको दोहराये रखो कि मुझे तो 
धर्ममे ओोतप्रोत होना है। । 


श्रन्तिम रसके नाटकको दिहक्षा--मै तो राग, रग, क्लेश, स्त्री, पुत्र, बन्धु, सस्कार 

आदि सबसे अलग हू, & रसोमे सबसे श्रन्तिम रस शाति है ! मैने सब रसोका नाटक तो देखा 
अरब इस अन्तिम रसका नाटक और कर देख । शान्तिर्समे आकर शान्तिरसके अ्रतिरिक्त और 
कोई रस नहीं श्राता । श्रपने-अपने अविकारमे अपनी आत्मा होती है, सबकी श्रात्मा अपने-श्रपने 
अधिकारमे है । बाहरकी चीज मत सोचो और बाहरका सत्यस्वरूप जानो । ये स्त्री और पुत्र 
यह कहते कि तुम हमसे दूर क्यो रहते हो ? तो उनको उत्तर दो कि मैं तो अपने शरीर तक 
से भी दूर हु । तुममे मोह कंसे रख सकता हू, जब कि मै अपने शरीर तकसे भी मीह नही 
रखता तो ये तो सब बाह्य पदार्थ है। उनमे मेरा मोह क्यो रहेगा ? यदि तुमसे मेरा मोह 

' रहेगा; तो शरीर तकसे भी तो मोह रह जाता । उनसे यह कहो कि तुम भी इसी तरह अ्रपवा 
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मुक्तिका मार्ग अपनाश्रो । है 


शुद्धात्मत्वके दर्शनमें हित--तुम एक धर्मका ही अपना काम रखो, जो ससारके दु खो 
से छुडाकर आत्मसुखमे लगा देता है वही असली धर्म है । मिथ्यात्व छोडो, उपन्यासोंसे चित्त 
हटाओ्रो, देवशास्त्र गुर॒ुमे अपना विश्वास पैदा करो । गुरु कौन है ? जो सर्व प्रयत्नसे अर्थ 
अतरगमे ज्ञानस्यभाव दृष्टिकी स्थिरतारूप विशिष्ट ध्यानोसे श्रौर, बाह्ममे इस योग्यताके होनेपर 
ग्रवश्यभावी बाह्य स्थितियोके प्रचलनसे बाधारहित होकर निरतर ज्ञानाराधना करते है वे गुरु 
है भ्ौर इसी ही ज्ञानस्कभाव भ्रकपायभावके झ्रादेशका जहा श्रादेश हो, उसके विरुद्ध विषय 
कषायोसे निवृत्तिका जहा आ्रादेश हो वह शास्त्र हैं भौर जो ग्ुरुराज स्वभावमे लीन हो गये 
कमंसे रहित हो गये, अनत चतुष्टयमय हो गये वे देव है । वस्तुत ऐसे निज ज्ञानस्वभावकी 
परखसे ही देव शास्त्र गुरुकी ही प्रतीति होती है। अपने स्वभावकों जानकर इससे मेल खाने 
वाले इस मार्गमे उन्नत पुरुष इसके विश्वास्य और आ्रादर्श हो जाते है ! जिस शात्स्तमावमप 
हो उसका स्तीफा बुद्धिसे मत दो, व्यवहारके काम व्यवहारसे होगे ही, परन्तु धर्मकी श्रोरसे 


७ “कप कक +छ टललय हस्त: 4. 


छ्एप्रू 
गाया ३० 


ब 
तुमारी दृष्टि नही छूटनी चाहिये | सोचो कि मेरा जगत कोई हितकारी नहीं है, अनादि अनन्त 
प्रहेतुक ज्ञानस्वभयवी यह मैं ही केवल स्वय सुखमय हू, १रलक्ष्यरूप ही क्लेश ही अहित हैं । 
ग्रत: परमे हित प्रतीति रुचिके क्लेशमय भावसे मुक्त होकर निजवुद्धिमे ही स्वाभाविक ज्ञानों- 
पयोग द्वारा स्वतन्र॒तसे विहार करो वही हित है । अब इस प्रकरणमे ज्ञान पदार्थमि रहता है, 
इस प्रकारका वर्णोव कर रहें है । 

रदणमिह इृदणील दुद्धज्कसियं जहाँ सभासाए । 
अभिभूय तपि दुल्ध वददि तह णाणमत्थेसु ॥३०॥ 

हृश्टान्तपुर्वक ज्ञानको श्रथव्यापकताका कथन--जिस रूपसे ज्ञानका परिणाम उस विशे- 
पज्षका है बहु उसका उस कालमे ही है । उसकी व्यक्ति भी सदा उसकी नही होती, जब ऐसा 
वियोग है तब तो मात्र ज्ञानस्वभाव ही ध्र्‌व रहा, वही आत्मस्वभाव रहा, उसे पहिचाने बिना 
उसके आश्रय बिता ग्र्थात्‌ निजके श्राश्रय बिना पर्यायकी निर्मलता नहीं वास्तविक शिवमागर्ग 
नहीं मिलता, अव ज्ञान सर्वस्वकों देखकर विचार।। जैसे एक गिलास दूधमे इद्रनीलमरिण डाल 
दिया, परिणामस्वरूप झितने परिमाणमे वह दूध है उतने १रिमारएमें वह दूध उस इन्द्रनील 
की क्रान्तिसे नीला हो गया । दूधके रूपको भी दवाकर अपनी कास्ति द्वारा इन्द्रनीलने दूधको 
नीला कर दिया, वस्तुतः इन्द्रनीलमणि जो कुछ भी कर सबता श्रर्थात्‌ परिणाम कर सकता 
वह अपनेमे ही कर सकता । मणिक्षेत्रसे बाहर मणिकी गुणा पर्याय प्रभाव आदि कुछ भी नहीं 
है । यहा निमित्त सम्बन्चकों अपेक्षा यह कथन है । इन्द्रनीलमणिके साब्निध्यरूपको निमित्तमात्र 
करके दूध स्वय ऐसा प्रतिभासित हो रहा है ज॑से कि आ्रात्मा कर्मोदयके योगको निमित्तमान्र 
करके स्व्रय रागी द्वेपी आदि प्रतिभासित होता है, ऐसे उपचारहष्टिको लेकर अ्रभी कथन है तो 
कहा गया कि इच्द्रदीलने दूधकों नीला कर दिया । इसलिये इन्द्रनीलकी कान्ति पारे द्धमे 
व्यापक है । इसी तरह ज्ञान और ज्ञेयसे श्रात्माका सम्बन्ध होनेके कारण यह कहा जाता हर 
कि सारे ज्ञेग पदार्थमि आत्मा व्यापक हे । 

परमार्थतः ज्ञानकी स्वव्यापकता--कहा जाता कि ज्ञान पदार्थोको अपनेपे व्याप कर 
रहा ६ ओर ज्ञानरूप यह झात्मा है । धत ज्ञानके द्वारा ये सारे पदार्थ आत्मामे स्याप् हो रहे 
है। वेबनलज्ञानी ऐसी शक्ति रखता जो अपनेको भी जानता और सारे ससारवों भी जानता 
शोर सार भ्रज्ाततू्पी अधकारकों दूर दरके अप्ने ह्वानसे सारे पदार्थोमि 
बार परिणति हुई उस भेयावार परिणतिमे यह जान पूरा व्याप 
हो जाता है कि जिससे वह अपने इ पके 


ज+ 


रहा । ज्ञानमे जो ज्ञेया- 
रहा । अज्ञानों ज्ञेयमे ऐसा लुप्त 
वाह्म जयस पृथक्‌ नहीं कर पाता । परन्तु ज्ञानी डीव 
स्पष्ट इस बातयो समभज्ता कि ज्ञान ज्ञानमे वर्त रहा और ज्ञेय हेयमे वर्द रहा । वार्तवमे यह 
ज्ञान सो झानमा ही हघा है, ज्ेयका ज्ञान नही हझा । ज्षेय हमसे क्तिनी दूर है, यह चौबी 
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३२६ प्रवचनसार प्रवचन 


हमसे कितनी दूर है ? फिर भी हम कहते है कि हंयका ज्ञान या चौकीका ज्ञान । परन्तु यह 
। ज्ञान आत्माका ज्ञान है। चौकी ज्ञानने अवश्य जानी, परन्तु वह ज्ञान आरात्माका ज्ञान ही 
कहलायेगा । ह 

| ज्ञान और ज्ञेयका परस्पर भ्रस्वामित्व--देखो भैया | ज्ञायकस्वभावकी पहिचानके 
लिये अतज्ञेयाकारके रवरूपसे भी पृथक्‌ प्र वस्वभाव देखा जाता है, यहाँ फिर बाह्य जेयका तो 
प्रश्न ही वया, अवसर ही क्या ? तथा इस ही प्रकार दर्शन सुख वीर्यंके विपरीत परिणमन 
का ज्ञान स्वभावसे मेल नही खाता, सो इनसे भी ज्यादा परखंना है श्ौर फिर सव॑ गुरोंके 
हे स्वभाव परिणमनका जहा अभेद हो जाता है. ऐसे ज्ञायकरवभावको लक्ष्यमे लेना है। उस 
ग्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावके बलसे ऐसी ज्ञान व्यक्ति प्रगट होती है कि जहाँ स्व ज्ञेय 
जैसे है, वैसे उनका पूर्णा जानन हो जाता है। उस स्वरूपका ही यह विवेचन चल रहा है। 

यहाँ इसकी परख करो कि ज्ञानका ज्ञेय हो सकता है या नही और ज्ञेयका ज्ञान हो सकता है 

या नही । इसके उदाहेरणमे एक दृष्टान्त लो--जैसे भीतपर हरा रग करा दिया । देखो यह 

कहा जाता कि यह हरा रग भीतका है, परन्तु वह रग तो रंगका है, भीतका नही है । रग 

तो भीतसे बिल्कुल भिन्न है । इसी तरह यह ज्ञान सारे विषयोसे भिन्न है । फिर भी यही कहा 





है ० । जाता है कि ज्ञेयका ज्ञान चौकीका ज्ञान, परन्तु परमार्थसे किसी वंस्तुका अन्य कोई कुछ नहीं 

"88 | । है। इसलिये ज्ञानी जीव कहते है कि ज्ञान इन बाह्य पदार्थोका नही है। परच्तु यह ज्ञान 
' 0५. झआत्माका ही है। 

कारकोका पृथक्‌ पृथक्‌ स्व स्वसे कारकत्व--प्रेश्न--इस रगकों इसी भीतका रग 

», .. क्यो कहते ? दूसरी भीतका वयो नही कहते ? उत्तर--इनमे बाह्य आघार भाव ऐसे है, 

जिससे कहा कि यह रग इस भीतका है । यह रग फर्यायरूँपसे इस भीतर्पर है और इस' रग 


की ऐसी पर्याय होनेका आश्रय मात्र यह भीत है । भीतके आश्रयमात्रपना होनेपर भी यह रग 
भीतका नही है, वहाँ यह जानना कि यह रग भीतका नही है, यह तो रगका रग है । इसी 
तरहसे चौकीका ज्ञान, चौकी ज्ञानका विपय हुआ्ला । इसलिये चौकीका ज्ञान प्रतीत होता है । 
| वास्तवमे यह चौकीका ज्ञान नही है | श्रव आगे बढ़ो । ज्ञानसे ज्ञानी अभिन्न है तो यह ज्ञानी 
,,  चौकीका नही है । यह ज्ञानी ज्ञानका है चौकीका नही है । 

' प्रन्तर्ज्ञनक्े स्थै्यंका श्रेय--लोग कंहते है--अणुविद्याकां ज्ञानी, हवाई जहाजका विशे- 

पज्ञ आदि । परतु आत्मा अपने ज्ञानका विशेषज्ञ है, उस हंवाई जहाज या अंणुविद्याका विशेषज्ञ 

' नही है। जिश्न रूपसे ज्ञानका परिणमन उस विशेषज्ञकां है वही उसका उसे कालमे है । वह 

। व्यक्ति भी सदा उसकी नही होती । जंब ऐसा वियोग है, तब तो मात्र ज्ञानस्वभाव ही प्रूव 

रहा, वही आत्मस्वभाव रहा, उसे पहिचाने बिना उसके श्राश्रय बिना भ्र्थात्‌ निजके पब्राश्रय 
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गाथा ३० कक 


बिना पर्यायकी निर्मेलता नहो, वोस्तावक शिवमार्ग नही मिलता । उस ज्ञान व्यक्तिसे भी जब 
ज्ञानस्वभाव पृथक्‌ लक्षण वाला है तब ज्ञेय ओर ज्ञान भिन्न-भिन्न है, इसके समभनेमे तो कोई 
अडचन ही नही, ऐसा सर्व जगतसे न्‍्यारा इस शरीरसे भी न्यारा । शरीरका अर्थ उर्दूमे बदमाश 
होता, उससे भी न्यारो यह ज्ञानी आत्मा है । इस शरीरको कितना भी मलो, धोवो, सब कुछ 
करो, फिर भी पसीना ही निकलता है । रोग बुढापा भ्ाता ही है| गाली गलौज अपमान 
आदि सुनकर आग बबूला, इसके निमित्त जीव होता, ऐसे इस अशुचि शरीरसे भी नन्‍्यारा, 
२४ घन्टे जो कलाएँ सबको सूभती है--रागठ्रेषकी उन सब कलाओोसे भी च्यारा, ऐसा ज्ञान- 
स्वभाव इस आत्माका सबसे भिन्न स्वेरूपी होता हैं । इसको स्थिर रूरने वाला ज्ञानी ऐसे ज्ञान 
को पाता है, जो ज्ञान तीनो लोको और तीनो कालोको जानता है । लोकमे कहते है जो गम 
खाता है उसको सबसे पहिले फल मिलता है। हम तृप्णाके वश अधीर होकर दौड रहे, इस 
भागदौडमे गाठकी ही रकम खोये जा रहे है, बाह्य पदार्थोके लिये उनसे सुखी होनेके लिये 
लिये दौड मत लगाओो, अपने आपसे स्थिर रहो, अपने आपमें लीन रहो और देखो कि तुम 
क्या हो ? तब यह ज्ञान और तब यह सुख अनन्त सुखमे परिण॒त हो जायेगा । 

इच्छाके प्रभावमें सम्पेन्नता--जो बाह्यमे लगा रहेगा, उसे बाह्य भी नही मिलेगा 
ओर जो बाह्यसे श्रलग होकर रहेगा उसके चरणोमे बाह्य लौटेगा और विशेषता तो उसकी 
आंत्मवैभवकी ही है । एक लखपति आदमी जो था, अ्रपने पलगके नीचे चादी सोनेका पीकदान 
रखता था श्रौर उसीमे पीक थुकेता था । 'एक गरीब आदमी वही बैठा था, वह उसे देखकर 
पीकदानसे कहता है कि तुझे येही थुकानेमे मजा आता तो तू यही रह, मुझे तेरी आवश्यकता 
नही है । जो चाहता है उसे शक्ल भी नही दिखाना चाहती और जो नही चाहता और जिसके 
काफी ऐश्वर्य है उसका पीक भी उसीमे थुकवा लेती है । यही ससारका गोरखधन्धा है । जब 
हम सारे जगतको जाननेके लिये तडफंते, तो सारे जगतको नही जान पाते और जब हम सारे 
जगतकों जाननेकी इच्छा ही समाप्त कर देते है, तो यह ज्ञान और सुख' अपने श्राप प्रगट हो 
जाता है । जब हम उस चाँदी सोनेके पीकदानकी इच्छा ही मिटा देते'है तो वह पीकदान 
हमे तडफा नही सका, पीकदान माने सारी लक्ष्मी । 

भगवती प्रज्ञाका 'प्रसाद--+ दविज्ञानकी अपूर्व महिमा है। इसके बिना तो लोकमे 
भी आराम नही । पर्यायविशिष्ट ससारी जीवोमे मोही ही अपनी रागव लाओ्रोवी प्रतिष्ठा रखना 
चाहता है । वस्तुस्वातन्त््यकी दृष्टिमे यह कुछ रुचनेकी बात तो दूर रही, इसके विष॑यमे विधि 
निषेधकी कल्पना भी उसे नहीं सुहाती । बाह्य वैभव तो प्रगट जुडे है। उनमे मोह होना तो 
महामोह है ही । किन्तु निज चेत्रमे उद्भूत रागादि विभावोंसे पृथक्‌ अपने ज्ञानस्वभावको न 
पहिचान सकेना भी महामोह है । है आात्मत्‌ ! विवेकरूपी छेनी ले और जहाँ जरासी भी जड 
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चैतन्यकी सधि प्रतिभासित हो वही इसे लगादे और श्रभ्यासका प्रहार कर । अपने स्वरूपको 
निश्चयसे पावेगा, फिर उसीमे रत होकर शअ्रनन्तकाल सुखी रहेगा । प्रज्ञा भगवतीके प्रसादसे 
ही हमे ज्ञान प्राप्त होता है जिससे हम सुखका अनुभव करते, परतु हम वास्तवमे करते क्या ? 
हम अपनी इच्छाको समाप्त करनेके स्थानपर दुनियामे अपने आपके आराम और सुखके लिये 
दुनियाकी देखादेखी करते है गौर जो दूसरे करते है वैसा ही करना चाहते- है । 

एकत्वदर्शन--हमे इस प्रकार सोचना चाहिये कि मै तो इस दुनियामे एकाको हू, 
ये जगतमे जो सुख दु'खके बहानेसे रहते है, मैं उनपर क्यों जाऊ ? मेरी अपने आपकी आत्मा 
ही मे कल्पनाके बलपर जगतके दुख सुख हो रहे हैं| श्रव खूब सोचकर अपने मार्गका निर्णय 
करो कि तुम्हे करना कया हैं ? यह सम्मति आज्ञा भगवानने दी कि अब तो यही करो कि 
इन बाह्य पदार्थसि परिणति हटाकर ज्ञानस्वभावमे बुद्धि लगावो, तभी पर्याय कुछ भी रहे उस 
पर्यायकी परवाह न करके भी तुम्हारे अन्तरमे आ्राकुलता न रहेगी । यह सोचो कि मैं अपने 
अन्तर्शेयमे व्यापक हू; इतना ही मात्रमे श्रपनी सत्ता रखता हू, जगतकी कोई सत्ता मेरी आत्मा 
मे नही है । जितना परिचय और समागम और इस ससारसे हुश्रा ये कोई भी मेरी रक्षा 
करने वाले नहीं है। भूठे मित्रोकी सम्मति_तो मोही रुचिसे सुनते है किन्तु ज्ञानी भगवानकी 
ही सम्मति सुनते है । 

उपेक्षाभावमे ही शान्ति---एक साधु जी थे । उनके पास एक राजा आया और कहने 
ला! महाराज आप इतना दु ख़् क्यो पाते हो, आप मेरे घर चलो और नग्न घूमनेकी बजाय 
श्रच्छे कपडे पहिन लो । साधुजी ने कहा, राजन अच्छा | किन्तु कपडा पहिनना तो तभी 
शोभा देगा जब उसपर आभूषण भी पहिनें ॥ राजाने कहा आपको आभूपण भी भिलेगे । साधु 
जी ने कहा परन्तु आभुषण तो जब ही शोभा देंगे जब कि नौकर और नौकरानियाँ भी हो, 
फिर मोटर और उसके साथ पेट्रोल, उसके साथ ड्राइवरकी भी आवश्यकता होगी और उनको 
चलानेके लिये रुपयो पैसेकी भी झ्रावश्यकता पडेगी । राजाने कहा, महाराज ग्रापको सब कुछ 
मिलेगा । तब साधुजीने कहा कि जब हम इतने ठाट-बाटसे रहेंगे तो हाथसे खाना बनाकर 
खावें तो वह क्‍या अच्छा लगेगा, इस कारण हमारी, शादी भी होना जरूरी होगा । ह राजाने 
कहा महाराज आपकी शादी भी आपके इन्छानुसार हो जायगी । फिर साधुजी बोले कि 
शादी होनेके बाद बच्चे कच्चे भी होगे । उनके लिये भी धनकी आवश्यकता पडेगी । यदि 
लडकी हो गई, तो उसकी शादी भी करनी पडेगी और उसके लिये भी धन जुटाना पडेगा । 
लड़का हुआ तो उसकी पढाई आदिमे खर्च करना होगा । राजा ने कहा कि आप महाराज 
फिक्र क्यो करते हैं, मैं सब ठीक कर दूगा । तब सा जी ने कहा--राजन | यदि लडका मर 
गया तो रोना भी पडेगा । राजा एकदम बोला--बस महाराज रोना तो आपको ही पडेगा । 
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सम तो केवज आपके आरामकी हर तरहसे व्यवस्था कर सकता हूं, फिर भी जो दु'ख होगा 
वह दुःख तो आपही को भ्रुगतना पडेगा । यह मेरे वशकों बात नहीं है । साधुजी ने उत्तर 
दिया-राजन्‌ जिस कपडेमे साथ लगते-लगते रोनेकी नौबत आ्राजायगी तो हमको उस कपडे की 
जरूरत नही है। इसी तरह भगवानका उपदेश कहते हैं कि इस मनुष्यभवमे श्राकर रोना 
नही चाहते हो तो इन सब बाह्मपदार्थेसि अपनी परिणतति हटाओ । इष्ट वस्तु मिल जानेपर 
मुख मत करो । यदि सुख करोगे तो जब उस वस्तुका वियोग होगा तो तुम्हे रोना पडेगा । 
यदि लक्ष्मी चाहते हो तो लक्ष्मीसे दूर रहो । परन्तु यदि तुम यह कहो कि दूर इस लिये 
रहता हू कि मुझे लक्ष्मी मिले, तो तुम दूर कहाँ रहे ? ऐसा चाहकर कोई दूर रहा तो वह 
दूर ही कहाँ रहा ? 

स्वपरिचयके बिना सघ्ृद्धिका श्रभाव--ग्रे वैराग्यकी बाते हमारे मूलभे तब तक नहीं 
ग्रा सकती, जब॒तक कि ज्ञानस्वभावकों नही पहिचानों । अतः ज्ञानस्वभावकों पहिचाननेकी 
कोशिश करो । अपने दैनिक जीवनका कुछ समय अपने मननमे खर्च करो । आत्मस्वभावके 
निरीक्षणके बिना मन कहाँ लगेगा ? जहाँ जिसका परिचय होगा । परिचय तो है परपदार्थों 
का ओर चाहे निज सुख ? बेजोड बात है। अरे भाई परका परिचय तो यथार्थ नही, जैसी 
कल्पना की वैसा परिचय किया और कल्पनाके अनुसार ही परका परिणमन चाहा, परन्तु 
यह त्रिकाल भी अभीष्ट सिद्ध नही होगा । यदि तुझे अपने ज्ञानके श्रनुसार परका परिणमन 
देखना है, तो एक बार सबको भुलाकर अपनेको जगाकर ज्ञानस्वभावमे स्थिर हो जा । तब 
ऐसा कैवल्य जागृत होगा कि जो तू जानेगा सो ही परिणमन होगा, अरे जाननेके अनुसार 
ही सब परिणमेगा, हा, हा क्यो कि' जैसा जो परिणमेगा वैसा तू जानेगा । इस महत्त्वके लिये 
उदार बननेकी ग्रावश्यकता है । देखो भैया ! यहा कुर्सीबाजीकी कपायमे ११-१२ दिनकी 
ह्ताल रही । उन दिनोमे या तो हब्तालका ही काम जैसे सत्याग्रह भ्रादि ही करते या फिर 
धर्मशास्त्रमे ध्यान रखते । वयोकि तुम्हारा व्यापार तो बद पडा था, वुछ भी तो करते, क्या 
किया जाय ? गप्प झौर रागकी आदत भी तो बुरी है । इन दिनोमे कितनोके अतरगमे यह 
उन्छा हुई कि हम अपना यह समय घर्मसाधनमे लगावें । हो कैसे ? 

धरंंसाधनके विना तरभवकी असफलता --धर्मसाधनोमे प्रवृत्ति मनकी इच्छासे होती 
हूँ । मनव इच्छा नही हो तो फुर्सत नही होनेकी वात आती है । कहते हैं मुझे फु्संत नहीं 
मिलती, प्र धर्मके लिये तुम्हे सम्य नही मिल ता, परच्तु क्या म रनेके ममय भी तुम्हारी समय 
न मिलनेक्ी बात चल सकती है ? यमराज (शायुक्षय) को तो उस समय नहीं कह सकते कि 
४ मिनट ठहरो, श्रभी मुझे समय नहीं । गृहस्थीकी व्यवस्थाके लिये नियत ही समय रखो तो 
धवदतत धर्मकों मिल ही जावगा । अतः धर्मके लिये भी अपना नियत समय करो । गाहेँस्थ्य 
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व्यवस्थाके लिये नियत ही समय रखो, तो श्रवकाश धर्मको मिल ही जायगा | जैसे आफिसका 
समय नियत रहता है और वहाँ देर तक ठहरनेकी बाल नही हो सकती | उसी तरह घरको 
भी आफिस बनाओ । घरकी व्यवस्थाका अ्रपना समय निश्चित कर लो कि जो भी तुग्हे 
करना है उसी समयमे करो । प्रतिदिन ही घरको उल्मनोमे सारा समय दोगे तो कैसे काम 
चलेगा ? यह समय चला गया तो फिर कया हाथमे आएगा ? मनुप्यजीवनमें कोई पुरुषार्थ 
नही किया तो इससे अ्रच्छा तो यह था कि मनुष्यजन्म ही न लेते, तो यह नम्बर तो आपका 
सुरक्षित रहता । देखो भैया ! गन्नेमे नीचे रस नही, ऊपर रस नही, मध्यमे कीडा लगा, उस 
गन्नेके भोजनमे क्‍या कुछ लाभ है ? उसे तो बोनेमे लाभ है, इसी तरह मनृष्यकी बालक वृद्ध 
अवस्थामे धर्म प्राय नही होता व जबानी विषयोमे खोई तो सब व्यर्थ हुआ | इस मनुष्यभव 
को धर्ममे लगानेसे लाभ है, १रन्‍्तु मोही क्या करे ? क्योकि उसमे विषयोका कीडा लग गया। 
भाई सम्यसज्ञानसे कही कोई झ्रापत्ति नही आती, विषयकषायोमे रहकर अ्रनत ससारकी आ्रापत्ति 
। क्यो बढा रहे ? ज्ञान ही एक शरण है, ज्ञानसे इस लोकमे भी विपदा नहीं रहती और न 
| अन्यत्र । हमे यदि कोई शरण है तो वास्तवमे आत्मस्वभाव ज्ञान । यह बडा उत्कृष्ट है । मित्र 
; कहो, पिता कहो, बन्धु कहो, सर्वस्व अ्रभिन्न यह ही है आत्माका । ज्ञानके रहनेपर अ्रापत्तिका 
। भय भी नहीं । विशुद्ध ज्ञानमे तो आपत्ति है ही नही, किन्तु यदि लौकिक ज्ञान भी होवे तो 
' भी लोकमे निरापद देखा जाता है । | 
हा ज्ञानसे संकटका निरसन---एक बार एक बूढ़ा, उसकी बूढी स्त्री, उसका जवान पुत्र 
ये श्र बह चारोके चारो किसी गॉवमे जा रहे थे । जब गाँव तीन मील दूर था नी रात पड 

। गई और वे सब रास्तेमे ही रुक गये | कुछ मुसाफिर और मिले । उन्होंने उन्हे वहाँ रुकनेसे 
ह रोका और कहा कि यहाँ मत रुको, यहाँ एक भयकर राक्षस आता है वह मिलने वालेसे एक 

| 

म 





सवाल पूछता है और उत्तर न मिलनेपर उसे खा जाता है । बूढा बं,लता है--अच्छा हम 
ह देखेंगे कि वह कैसा भयकर राक्षस है ? उन्होने रात भर बारीसे जगना तय किया, पहले पहुर 
में बूढा जागेगा, दूसरेमे बुढिया, तीसरेमे लडका और चौथे -पहरमे बहू जागी। 
जब बूढा जाय रहा था, तो राक्षस आया और उसने उससे प्रश्न किया---एको 
गोत्रे ।” यह व्याकरणका सूत्र है, फिर भी बूढ़ेने इस प्रश्नका उत्तर नैतिकतामे दिया--“एको 
है गोत्रे भवति स पुमाच यः कुट्ुम्ब विभर्ति” श्र्थात्‌ गोत्रमे वही पुरुष श्रेष्ठ कहा जाता है जो,सारे 
के परिवारमे रहते हुए सारे ५रिवारका पोषण करता है। उत्तरसे राक्षस सतुष्ट,हुआ श्रौर उसे 
खानेके बजाय उत्तम आभूषण आदि इनाम झौर दे गया। । कु 
ते 0 दूसरे पहरमे जब बुढिया जागी तो वह राक्षस फिर भाया और वुढ़ियासे भश्ने किया- 


गाथा २३० ३२३१ 
“बुद्धो यूना ।” यह भी व्याकंरणका सूत्र है, परन्तु बुढियाने उत्तर दिया कि-- वृद्धों यूना सह 
परिचयात्त्यज्यते कामनीभि.” अर्थात वृद्ध पुरुष हो और जवान स्त्रीसे शादी हो जाय । यदि 
उस जवान स्त्रीकी किसी जवान पुरुषसे प्रीति हो जाय तो यह जवान स्त्री वृद्ध पुरुषको छोड 


देगी । राक्षस उत्तरसे सतुष्ट होकर फिर चला गया । सत 
तीसरे पहरमे लडका जगा, राक्षसने आकर प्रश्न किया-- सर्वस्य द्वे ।” इस सूत्रका 


नीतिरूपमे लडकेने भी उत्तर दिया कि--“सवेस्य ढ़े सुमतिकुमति सम्पदापत्तिहेतु” श्रर्थात्‌ 
जीवोके सुमति और कुमति रहती[है, उसमे सुमति .सम्पदाका कारण है और कुमति विपत्तिका 
कारण है। कहा भी है-- "जहाँ सुमति तहूँ सम्पत्ति नाना। जहाँ कुमति तहँ विपत्ति 
निधाना ॥” इस उत्तरसे भी राक्षस सतुष्ट होकर चला गया । 

चौथे पहरमे बहू जागी, उससे भी राक्षसने आ्राकर प्रश्न किया--स्त्री पुव॒त्‌ ।” 
इसका बहुने उत्तर दिया कि--' स्त्री पुवत्‌ पभवति यदा तद्धि गेह विनष्टम! अर्थात्‌ जिस 
कुटुम्बमे स्त्री पुरुषके समान उद्दड हो जाती है वह घर बरबाद हो जाता है । स्त्रीका काम 
घरको सम्हालना है | पुरुष उसमे नही समभता । हाँ यदि स्त्री तग करती है तो वह सारी 
तनख्वाह उसको देकर कह दे कि चलाओो तुम खचे । धर्मके लिये कुछ भी रखना हो, वह 
पहिले ही रख ले और बाकीका सब खचे चलानेके लिये स्त्रीकी दे दे कि श्रब बजट चलाओ । 
तभी उसका पता चलेगा और उसकी दिलन प्रतिदितकी नित्य नई माग खत्म हो जायगी । 
अस्तु, तात्पर्य यह है कि स्त्री पुरपकी तरह उद्द ड हो जाय तो वह घर बरबाद हो जाता है । 
वह राक्षस चारोसे ठीक उत्तर पाकर उल्टा बहुमूल्य आशभूूषणका उपहार देकर चला गया और 
उन्हे खा न सका । ह 

ज्ञानकी श्रात्मसहायकरता--जरा सोचो और जानो कि ज्ञान आत्माका कितना सहा- 
यक है। ज्ञानके अतिरिक्त सब असार है। दुनियामें मेरा कोई सहायक नही, न यहाँ भेर। 
कुछ और न वहाँ मेरा कुछ । जहाँ जैसा-जैसा है उनसे मुझे कुछ नहीं मिलता । मैं विचार 
करके ज्ञानसे जगतके स्वरूपको देखता हू तो पाता हू कि मेरा कुछ भी नही । मेरी आत्मा 
ज्ञानसे अधिक कुछ भी नही, मेरा ही ज्ञान लखपतिपना है श्नौर करोडपति है। यदि तुप्णा बढ 
जाय तो वह सुख और करोडपति या लखपतिपना क्‍या है ? मेरा ही ज्ञान वैभव 
है, धर्मकी लगन होनी चाहिये। जिसकी धर्ममे लगन है वह मोहके साधनोमे सदा 
नही रहता, जिसको लगन होगी वह कभी-कभी मन्दिरमे जायगा, जगलमे जायगा, एकान्तमे 
जायगा भगडनेकी वजहसे नहीं, यदि किसीका घरके किसी ऋादमीसे भगडा हो गया 
तो उस वजहसे वह मदिरमे या जगलमे या एकान्तमे नहीं जायगा, परः तु उसे ज्ञानस्वभाव 
को स्वाभाविक शान कैसे प्राप्त हो, इसके लिये कभी एकान्तमे जाता, कभी सत्सगमे जाता, 
कभी मदिरमे भी आता । ऐसी उसकी चेष्टाएँ होती है, ज्ञानस्वभाव ही उसमे रमता है, 
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३२२ प्रवाचनसार प्रवचन 


ऐसी भ्रन्तरगमे प्रवृत्ति हुई तो जानो कि हमको यह बात लग गई | इस बातकों अपने अन्तरग 
में लगाओे । यह लगन रखो, इस लगनमे रहे बिना इस ज्ञानस्वभावकी रति हुए बिना श्रात्मा 
साफ नही होगा। यदि ज्ञानस्वभावपर हृष्टि दोगे तो यही तुम्हारा साथ देगी और तुम्हारी 
परभव श्ौर इस भवमे रक्षा करने वाली होगी । ऐसा समभकर बाह्मं पदार्थोमे से मन हटाग्रो 
ओर निज स्वभावके झ्राश्रय परिणित होकर सववे आपदाये समाप्त करो । 

इस गाथामे यह बताया है कि यह ज्ञान आत्मासे अ्रभिन्न होनेसे स्वय तो कर्ता है 
और करण ज्ञान है ही, सो स्वय करण है । श्रब वह इसके उपचारके आश्रयभूत बाह्य अ्र्थोके 
उपचारसे कार्यभूत समस्त ज्ञेयाकारोको व्यांपकर बतैता है | इसलिये का कारणका उपचार 
करके यह कहा जाता है कि ज्ञान अर्थोंको व्यापकर बतंता है । यहाँ भी परमार्थसे जो वस्तु- 
स्थिति है उसकी पहिचानसे अरूण्ड विभक्त एकत्व परिणत निज ज्ञानस्वभावको देखना । उक्त 
कथन ज्ञानस्वभावकी पहिंचानके लिये है। सो ज्ञानस्वभावकों पहिचानकर से विकहप त्याग 
कर उसमे ही रत रहना, यह उपाय रुम्यग्दर्शन, सम्यम्ज्ञान, सम्यकचारित्रकी परिपूर्ण एकता 
का होगा । 

इस प्रकार यह सिद्ध किया कि ज्ञान अ्रथोमे रहता है । अरब आ्रागे कहते हैं कि इस ही 
प्रकार श्रर्थ ज्ञानमे रहते है ऐसी सभावना करते है । यहा सभावयति शब्द उत्तम है जिससे यह 
ध्वनित है कि निश्चयत' तो ज्ञान ज्ञानमे ही रहता है और भ्रथ॑ श्रथंमे ही रहते हैं तथापि 
जिस दृष्टिसे ज्ञानका अ्रथोम्रे व्यापता कहलाया, उस हदृष्टिसे श्रथोमे ज्ञानका रहना कहा गया है। 

जदि ते ण सति शअत्था णशारो णाण ण होदि सब्बंगय । 
सव्वग्य वा शाणा कह ण णराद्विया अत्या ॥३१॥ 

ज्ञान ज्ञेयमे सम्बन्धका मन्तव्य--यदि विश्वके समस्त पदार्थ अपने ज्ञेयाकारके भ्रलौ- 
किक समपंणके द्वारा उस केवलज्ञानमे न हो तो वह ज्ञान सर्वगत नही कहला सकता । जैसे 
द्पंणमे सम्मुखस्थित पदार्थ अपना बिम्ब समर्परा कर देते है । यद्यपि पदार्थ या पदार्थका ग्रुण 
या पर्याय उस दर्षणमे अथवा दर्पणके गुण या पदार्थमे नहीं पहुचता फिर यह तो खो सामने 
की बात है कि पदार्थ जो भलकनेके योग्य है उनके निमित्तकों पाकर दर्पएणा उस पदार्थके अनु- 
रूप अपने बिम्ब बना लेता है | वैसे ही तत््वत जगतका कोई पदार्थ अथवा पदार्थोका गुण या 
पर्याय ज्ञानगुरा या पर्यायमे अथवा शआात्मामे नहीं पहुचता फिर भी कुछ तो यही प्रगट सिद्ध है 
कि हम जितने पदार्थोको जानते है वे श्रथवा उनके गुणा या पर्याय कुछ भी मुभमे अभ्रथवा मेरे 
गुरा या पर्यायोमे प्रवेश नही पो रहे है तब यही स्वभाव सिद्ध बात केवलीमे भी है । हक परन्तु 
व्यवहारसे यदि सम्बंध नही अर्थात्‌ निर्मित्तनैमित्तिक भावरूप बात न हो तो ज्ञानकी [ 
का अभाव होनेसे ज्ञानका ही भ्रभाव हो जायगा और ज्ञानका अभाव होनेसे श्रात्माका अभाव 
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होगा और आत्माका अभाव होनेसे इन सब पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय, वन- 
स्पतिकायरूप पुद्गलोका भ्रभाव हो जायगा, क्योकि जो कुछ पुदुगल द्रव्य दीखते है उनका यह 
ग्राकार प्रकार जीवद्रव्यके द्वारा निमित्तरूपसे वर्गणाश्रोके ग्रहण बिना नहीं हो सकता था | जब 
इन दो का ही अभाव हो गया फिर दुनिया ही क्‍या ? किन्तु दुनिया सब प्रकटसिद्ध है। अत. 
ज्ञान व्यवहारनयमे सर्वंगत है और ज्ञान सवंगत तभी है जब स्व ज्ञानगत हो । 
तिर्मल ज्ञानकी भावना--भैया ! यहां निर्मल ज्ञानकी महिमा तो देखो, जगतमे जो 
भी सत्‌ है वह निर्मल ज्ञानसे बाहर नही है । सर्व अर्थ अवश झलकते है। अहो कैसा स्वभाव 
है, इस जीवने अपने ऐसे उत्कृष्ट वैभवकों तुच्छ बातोके प्रसगमे आ्राकर ढक दिया है ऐसे जीव 
दयापात्र है । देखो तो कठिन बात सरलसी हो गई और सरल बात कठिन हो गई है । नित्य 
ग्न्तरगमे प्रकाशमान यह स्वभाव इतना गुप्त हो गया जो अपनी ही बात अपनी समभमे न 
आवे । इस स्वभावसे ही तो सारा काम चल रहा है, बिना देखे भी और । देख लेनेपर इस ही 
स्वभावसे सारा काम लता है मोक्षका । 
श्रन्तह के प्रोग्राममे कल्याण लाभ--भाइयो | श्रब दूसरा प्रोग्राम छोडो, आत्म- 
कल्याणका ही प्रोग्राम बनावो, जो कमी है और बाधा है उन्हे बाधा समझो | हम आप ज्ञान- 
भय है। ज्ञानका बडा प्रभाव है, ज्ञानीके ललकारके आगे विषयचोर नहीं ठहर सकते है। 
जैसे बडी शिथिल बुढियाके घर यदि पहलवान चोर भी घुसे तो भी बुढियाकों यदि खासी आा 
जाये तो खासीकी आवाजसे ही चोरोके पैर उखड जाते है। भैया | सब जाना, धन कमाया 
अनेक खटपट किये, यदि स्वयका स्वभाव न पहिचाना तो व्यर्थ, आयुक्षय बराबर चल रहा है । 
वह दिन समीप है जब मनुष्यभवका आ्राखिरी होना है । अत चेतो, बाह्यदृष्टि छोडकर, गअन्त- 
दृष्टि करो । देखो अपना स्वभाव जो अनादि श्रनंत अहेतुक असाधारण है । इस ज्ञानस्वभाव 
की दृष्टिके बलसे हुई आत्मनिर्मेलता उस परिणतिको पा लेती है, जहाँ सारा विश्व बिना चाहे 
अवश भलकता हैं । बडा गोरखधन्धा है, जब जाननेकी चाह करो तो ज्ञान नही होता, जब 
चाह ही न करो, ग्ात्मविश्राम करो तो सारा विषृव ज्ञानमे आ जाता है । 
ज्ञानविलासमें क्लेशका श्रभाव--प्रश्व हम तोग तो थोडेसे ही जाननेमे बड़े दुखी 
हो रहें है । सर्वज्ञानका हम क्‍या करे ? उत्तर--ण्होँ हम सबको जो दुःख है वह ज्ञानका 'नही 
है विन्‍्तु इष्ट अनिष्ट भावका है। जो रागद्ेपहप विकार है इस्ही विकारोके कारण हमारे ज्ञान 
वा विकास भी रुका हुआ है । ज्हाँ मोह भाव क्षीण हुआ कि अल्प अस्तमु हतंमे ही सर्वज्ञान 
हो जाता हे । रागके क्षय करनेके »तरग परिश्रमकी थकानवो वह श्रन्तमु हर्तका विश्राम पुरा 
कर देता है, जिससे अत 


नन्‍्तक्लात अनन्तदर्शन अनन्तयुख व श्रनन्तवीर्यका विकास हो जाता है । 
इस अन्तःप्रकाशमान स्वभावपर हृष्टि दों। सोग कहते हैं--आजकल उ5,माना कमजोर है, घर 
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-छोडकर कुछ नहीं सघता, प्रथम तो यह बात पूर्ण सत्य नही है किन्तु अतरगमे धर्मरुचि 
उत्कट न हुई हो, इच्छाग्रोकी श्राधीनता बन रही हो तो घर छोडना विडम्बना ही है । तो 
भैया | हम घर छोडनेकों तो नही कह रहे, घर तो आपमे प्रविष्ट ही नही है, घरको तो श्राप 
पकड ही नही सकते, छोडनेकी बात क्या ? यहा तो जो जैसा पदार्थ हैं उसे वैसा मान लिया 
जाय, न कम न ज्यादह इतना ही बडा पुरुषार्थ है, यह तो सबसे पहिले करना ही पड़ेगा । 
इसके फलमे भविष्यमे क्‍या वर्तमान बनेगा, उसीकी यह यथार्थ महिमा गाई जा रही है। 
व्यवहारसे ज्ञानकी सर्वगतता--सर्वज्ञदेव मात्र व्यवहारसे स्वंगत है अ्रथवा सर्व श्र्थ 
व्यवहास्से केवलज्ञानगत है । इस व्यवहारका मूल कारण ज्ञानकी शक्ति और महिमा-ही तो 
है। विश्वकी परिच्छित्तिक आ्राकार जो ज्ञान परिणाम जाता है और परिणमता भी सहज 
और अवश होकर, यह शुद्ध आत्माका ही प्रभाव है । इस तरह ज्ञान सर्वगत है तो इस ज्ञान 
की भूमिमे अवतीर्ण हुए जो ज्ञेयाकार उसके विपयरूप कारण तो ये पदार्थ है। तो इस पर- 
म्परासे तो यह निश्चय हो कर लेना चाहिये कि उन उन ज्ञेयाकारोके कारणभूत ये पदार्थ 
ज्ञानमे स्थित हो गये । 
विवेकसे ही लाभ--देखो भैया | विवेक सब कथनोमे-जाग्रत रखना | निमित्त- 
वैमित्तिक भावकी व्यवस्था और स्वतन्त्र सत्ता दोनो का एक साथ बोध ज्ञानी कै 
रहता है । सामान्य विशेष दोनों एक साथ रहते है, निमित्तनैमित्तिक भावकी व्यवस्था और 
स्वतन्त्र सत्ता दोनो एक साथ है, निमित्तकी उपस्थिति और उपादानकी तैयारी दोनो एक 
साथ है, द्रव्य और पर्याय दोनो एक साथ है परन्तु ऐसी पर्याय होनेमें जहा कि द्रव्य, उपादान 
स्वतन्त्र सत्ता व सामान्य इन पर शअभेवदृष्टिसे उपयोग परिणति हो. वहा क़त्याण अवश्य है । 
भैया | धर्म यही वोतरागदृष्टि ही तो है सो धर्म तो स्वयमे है परन्तु पता प्रहिंचान न होनेसे 
बाहर खोजकी भागदौड हो रही है । एक सेठ था वह अपनी बहीमे लिख गया था कि पुत्रों 
जब तुम्हे निर्धनता सतावे तेब थभसिहसे धन ले लेना | पुत्र निर्धन हो गये और सेठ तो 
पहिले ही मर गया था | पुत्रोकी दृष्टि उस बहीके लेखपर-पड़ी तो पुन्नोंने थभसिह की बडी 
खोज की । कई गाँव ढूढ डले परतु थभ्सिंह न मिला । उन पुन्नोको व्यग्र देखकर एक वुद्धि- 
मान सज्जनने उन्हें समक़राया कि भाई वह थभसिह कही बाहर नहीं है वह तो वुम्हारे ही 
घरमे होगा और जाकर परीक्षा करके उसने बताया कि यह थभा ही वुग्हांरा देनवार थभसिह 
है । उन्होने उस : थम्भेको खोदा तो वहासे काफी घन निकला । इसी ,तरह हम धर्म करने 
या सुख पाने के लिये दुनिया भरभे भटक रहे है। जिन ज्ञेयोक्रों *ै मित्त पाकर हम अपनी 
कल्पनायें बना लेते है और - कुछ सुखाभास झचुभव क्रते है उन्ही-जेय जड-पदार्थीकी श्रोर 
भुक्के जाते हैं । परतु जरा धीरतासे देखो तो सही, वह ज्ञान विससे ्राया-किसकी परिणतिसे 
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ज्ञानस्वभावालम्बनसे शाश्वत सुखकी सिद्धि--भैया | यह सब अपने सुख स्वभावके 
परिणमन है । यह स्वभाव इतना उदार है कि मिथ्याबुद्धिमि उलटे चलनेपर भी यह सुख 
स्वभाव अपना कुछ न कुछ काम कर ही देता है यदि मिथ्याब॒द्धि छोड दी जावे और -सुख 
स्वभाव जो ज्ञानका अविनाभावी है । जो अनादि अनत अहेतुक है. उस ख्नोतपर यदि हृप्टि 
जावे, नब तो अनन्त सुखका अनन्तकालके लिये अनन्त विकास हुए बिना रह नहीं सकता । 
सो भैया | धर्म-सुख-ज्ञान सब कुछ वाल्याण निजमे है परन्तु पर या मोहके पुछलले से सब 
हैरान हो रहे है । श्रब तो गई सो गई अब राख रही वो, जो समय गया सो गया अब श्रागे 
क्या करनां--इसे देखो । करना केवल यही है--अपने को सब दृष्टियोसे सब प्रकार निश्चय 
करके पूर्व अखड निज सत्‌को अभेदस्वभावसे अनुभव करना । जिन्होने ये पुरुषार्थ पहले किये 
वे पहले सिद्ध हो गये है जिन्होंने अब किये वे अब सिद्ध हो रहे है, जो अरब आगे करेंगे व 
भविष्यमे सिद्ध होवेंगे । जिनकी ऐसी महिमा इन प्रकृत गाथाग्रोमे चल रहो है, वे अ्रनतानत- 
काल तक प्रभुतासे सम्पन्न अर्थात्‌ अनतज्ञानी और अ्रनन्तसुखी सर्व बाधाओ्रोसे विमुक्त रहेंगे । 

विविक्तमावना--इस प्रकार ज्ञानी आत्माका ज्ञानका पदार्थोके साथ श्रन्योन्यवृत्तिपना 
कहा अर्थात्‌ ज्ञाममे विश्व और विश्वमे ज्ञानका कथन कियां। निमित्तनैमित्तिक भावसे व्यवहार 
से यह बात भूतार्थ है तथापि कोई द्रव्य किसी द्रव्यको न ग्रहण कर सकता है और न छोडनें 
का परिणमन कर सकता ह, क्योकि सभी वस्तुयें अपने ही चतुष्टमे परिणमन करती है, श्रतः 
सर्वेविश्वको देखते और जानते हुए भी ज्ञानीको सर्व विश्वसे न्‍्यारा दिखाते है । वह ज्ञानी तो 
सर्व विश्वको देखता जानता हुआ भी स्वंविश्वसे अत्यन्त -विविक्त-है---इस बातको दिखाते है 
ग्रथवा इस परिणतिको अपनेको हुवाते हैं श्रथवा निमित्त बनकर परको हुवाते है ।” कहना 
वही सार्थक है जहां करना भी हो । इस भाव भावनोमे स्वयपर तो प्रभाव रचयिताका तो है 
किन्तु इस वैरायग्पूणं कथनके निमित्त बनकर परके उपकारी भी श्री गुरु है। यह केवली 
भगवाजका प्रकरण, है, अतः केवली सर्वे तत््वको इस शैलीसे स्वतत्र देख रहे है किन्तु यही 
शैली हम लोगोकी भी है। हम भी जानते हुए देखते हुए भी ज्ञेयोसे सवंथा विविक्त है | हम 
लोग भी जितना जानते है वह भाग अपना परिशमन करके स्वज्ेयकारको जानते है परन्तु 
किसी भी बांह्य अर्थको न ग्रहण करते है और न छोडते है, केवल अपने परिशमनको प्रति- 
क्षण ग्रहण करते है और छोडते जाते है । 
मर 30 बात रे तो अत्यन्त प्रसिद्ध है, फिर इसपर अधिक जोर देनेका प्रयोजन क्या 

र--भया + वस्तुस्वरूपका सत्य विज्ञान पाना इस जीवको सरलका ढग, होते .हुए भी 

कुछ-कठिन हो रहा है । जगतके ये पदार्थ कैसे उत्पन्न हो जाते है--इस समस्याका हल प्रारभ 
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रैरे५ प्रवचनसार प्रवचन 
में बडा दिमाग चाहता है। सो लोग किसी श्रदृभुतकी खोज करनेमे लग जाते है तथा वस्तु- 
विज्ञानकी जब यह वार्ता सुनते है प्रश्न सवज्ञेयोमे है और समस्त ज्ञेय प्रभुमे है तव प्रभुके साथ 
समस्त जगतक़ा पूरा सम्बंध जोड बैठते है । इसके फलस्वरूप इस धारणाका उत्कृष्ट प्रचार 
हो गया है कि समस्त जगतको हमको आपको सबको बनाने वाला प्रभु है। बस भ्रव क्या है 
इस धारणाके पश्चात्‌ विज्ञानधन सहजानन्द निजस्वभावमे स्थिर होनेकी दृष्टिसे भी वब्चचित हो 
गये । अ्रपर्न। वास्तविक स्वतत्रताकी विभूति उपयोगमे हीन हो गये । यह अ्रकल्याणका हृढ गढ़ 
हैं और साथ ही प्रभुके स्वरूप सहज आनन्द कृतक्ृत्यपने का घात बुद्धिमे कर देनेसे प्रभुका भी 
बंडा अपमान कर बैठते । इस श्रनर्थसे बचनेके लिये प्रकृत बातको विस्तारपुर्वक कहना लाभ- 
दायक है। 

अब उक्त प्रकरणके सम्बन्धमे यह स्पष्ट करते है कि प्रभु क्या तो करते है और क्या 
नही करते है--- 

गेण्हदि रोवग मुचदि ण पर परिणमदि केवली । 
षेच्छदि समतदो सो जाणदि सब्वविश्नविसिस ॥३२॥ 

केवली प्रभ्रुके परके ग्रहण त्यागका श्रभाव--केवली भगवान न तो परपदार्थंकों ग्रहण 
ही करते है श्रौर न छोडते ही है । छोडना कहलाता है - ग्रहरा किए हुए पदार्थंका त्याग 
करना । कोई कहता कि तुम्हारा बाप कैदसे छूट गय। तो तुम कहते मेरा बाप कैदमे गया ही 
कब था जो छूट जाता । इसी तरह जो पदार्थ ग्रहण ही नही किया उसे छोडना कैसा ? भग- 
वान केवली परपदार्थंकों न तो ग्रहण ही करते है और न छोडते ही है | किन्तु समस्त आत्म- 
प्रवेशोमें सर्वे पदार्थोको निविशेष जानते है | केवली भगवान पर्यायमे भी विकल्परहित है, अ्रतः 
केवलीको बात कही, वस्तत तो यह आत्मा स्वभावसे ही परद्रव्यके ग्रह्वणरूपसे या त्यागरूपसे 
परिणमता नही है। परद्रव्य क्या-क्या चीज है ? अन्तरगमे राग, हेप, क्रोध, मान, माया, 
लोभ आदि भाव ये सब निजमे हैं । जो आत्मा इन्हे ग्रहण ही नहीं करता वह उन्हे छोडता 
भी है क्या ? थहाँ आत्मस्वभावका जिक्र चल रहा है | स्वभावसे यह &त्मा न परद्रव्यको 
ग्रहण करता और न छोडता ही अथवा द्रव्यहृष्टिसे द्रव्यका जो विपक्ष है वह पर्याय कहलाता । 
तब द्रव्य जो कहलाता है उससे भिन्नस्वरूपी पर्याय हुआ परपदार्थ । अब द्रव्यमे ही वह ज्ञान 
जो प्रगट हो गया है, केवलज्ञान आदि ज्ञान । सो वह किसी भी परपदार्थका ग्रहण त्याग नहीं 
करता । ज्ञान भी बाह्य पदार्थोकों ग्रहहा नही करता श्रोर परके निमित्तसे अन्तरममे जो 
कालिमा आती उसको भी ग्रहणा नही करता । वह तो आात्मस्वभावकी ग्रहण करता । उसके 
लिए दुनियाके पदार्थोमे कोई चीज ग्रहण करने योग्य रही ही नही ।..' 

श्रात्मज्ञानीका पौरुष---यह आत्मज्ञानी हाथपर हाथ धरवर नही बैठा । बल्कि ग्रहण 
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क्रनेकी क्रियाकों छोडकर अपने आपमे रस होकर बैठ गया । ज्ञानोने क्या देखा ? उसने देखा 
कि जगतकी सत्तासे उसकी सत्ता अत्यन्त निराली है। मै निमित्तको भी परिणमा नही सकता, 
जगतके सब पदार्थ अपनेमे सुरक्षित है ऐसे ही सुरक्षित जगतके सारे पदार्थ जो है इनमे क्‍या 
परिणम सकता हू ? इनका घतुष्टयरूप होनेमे मेरी शक्ति काम नहीं करती । मेरी योग्यता 
और मेरा काम तो केवल मेरे ही परिणममे होता । यदि अपने ही द्रव्यके ग्रहणामे अपना ज्ञान 
मे लगा देता तो परद्रव्यके ग्रहण और मोक्षके परिणमनके योग्य नहीं होनेसे मै केवल अपने 
निज तत्त्वज्ञानमे ही परिणमता रहत्ता। मैं परद्रव्यकों परिणमाता, ऐसी बुद्धि होनेके कारण 
आत्मामे कालिमा आई, कर्म बच्धन हुए । यह सब चीज परपदार्थेमि निज बुद्धि लगानेसे हुई । 
जैसे कोई साधु जो लगोटी मात्र अपने पास रखता है, उस लगोटीमें भी अपनी बुद्धि रखता 
है, उसको मोक्षमा्गंका प्रारम्भिक ज्ञान हो जाता और शाति उसके पास नही आ पाती । उसी 
तरह ये परद्रव्य अपने ही द्रव्य, क्षेत्र काल और भावसे विद्यमान है तो मेरे ज्ञानका इनमे 
लगनेका कार” है भेदविज्ञानका अभाव । इन सब परद्रव्यमे क्यो ममत्व हुआ, क्यों इनमे 
आ्रात्मबुद्धि पैदा हुई ? यह सब झात्माकी मलिनता और कलुपताके कारण है । जब तक यह 
आति नहीं मिटती तब तक आत्मामे शान्तिका भाव नही आ सकता । शान्तिके लिये केवल- 
ज्ञानीको पहले भेदज्ञान हुआ, भेदज्ञानके बाद सम्यवत्व हुआ, उसके बाद निविकल्पकी भावना 
हुई । उसके बाद स्वय निविकल्प हुआ, उसके बाद ४ घातिया क्मेंका क्षय हुआ, अनन्त 
ज्ञानादि प्रगट हुए, ज्ञानमें अ्रनन्तज्ञान पैदा हुआ, दर्शनमें अ्रनन्तदर्शन हुआ, शक्तिमें अनब्तवीर्य 
प्रगट हुआ और सुखमे अनन्तसुख प्रगट हुआ और बादमें अ्रघातिया कर्मोका क्षय हो चुकते 
ही सिद्ध पर्याय हुई, तब वह केवलज्ञानी भगवान अशरार सिद्ध हुए । 

चित्स्वभावके लक्ष्यका परिस्याम--प्रभ्ुमे भी जिसमें पर्यायें प्रगट है वह एक चैतन्य- 
मय द्रव्य है, उसका सर्वस्व जो चेतन्यभाव है जब तक उसका अभेद अनुभव नही है आराधक 
में सम्यग्ज्ञान पैदा नहीं होता । अतः सर्वोपरि चीजपर लक्ष्य रखें तो यह जीव इस लक्ष्यके 
कारण अपने ज्ञानमें उसे अभेदरूप स्वीकार कर उसके कारण उस लक्ष्य तक पहुच जाता है । 
मकानका लक्ष्य किए बिना कोई क्या मकानपर पहुच सवता है ? छुतका लक्ष्य किए बिना 
मनुष्य छतपर कैसे पहुच सकता है ? उस लक्ष्यके बिना वह सीढीको चढ़कर छतपर पहुच ही 
नही सकता । सीढियोपर चलकर सीढियोका त्याग करता रहे तभी वह छतपर पहुच सकता 
है। अत' हमारा लक्ष्य वहाँ होना चाहिये जहाँ च॑तन्यभावके अनुरूप पर्याय प्रगट होती है । 
ऐसी चैतन्य अवस्था कैसे प्राप्त होती है ? जिसको कि वह आत्मा परिणमता है ऐसे चैतन्य 
भावका लक्ष्य है, वह निजमे आने वाली श्रपूर्ण निर्मलताश्रोमे बढते हुए, अपूर्ण निर्मलताओ्रोके 


>> 
रा 
रु हर री 
है, गा >> रत] कक या है 0 व आओ ४: 
ं 
भा ए४घ ४ +33:६55-.3क्‍.क्‍%5+%+कन्‍काकयक कक अर ४क० जे 
बनीआन-ग-+- १७७/७॥//७शस्‍ल्‍स्‍८७॥७७७७७७ए"८-७७-#८स्‍७८७एछएछ॒र७८७७७छछछणऋआऋ रा] जलन +तत> >>... >> लक कि ही हम 


रेइ८ भवचनतसार प्रवचन: 


। '... भावको छोड़ते हुए पूर्ण निर्मल अंवस्थामे पहुच जाता है। ये श्रपूर्ण निर्मलताके भाव उस पूर्ण 
। निर्मल स्थितिपर पहुचनेके लिये सीढियोपर चढते हुए, उन्तका त्याग करते हुए उस पूर्ण दिशा 
|" पर पहुच जानेके लिये है । सींढियोपर चढते हुए और बिना सीढियोका त्याग किये छतपर 
|! पहुचा नहीं जा सकता । इसलिये ज्ञानी जीव अपने उस चैतन्यस्वभावपर जो घट घटमे ग्रनादि 

" अनन्त अहेतुक विराजमान है, उसपर मंजवूत्त दृष्टिवाला रहता | वह चैतन्य भाव उपयोगमे 
हे स्थिर हो जाय तो वहाँ क्रोध, मान माया, लोभ आदिका कर्ता नही रहता । एक इस चैतन्य 
( भावके अनुभवमे आनेपर क्रोध, मान, माया, लोभ आ्रादि हेढतापूवक नहीं रह पाते और वे 
। अपने नियमसे शिथिल हो जाते । 





है / | हे ' ै , प्भुका सासन्तिक ज्ञान--जो ज्ञानी ज्ञान सुधारसका स्वाद करते हुए अपने आ्पमे 

दर मी कल निज भाषको प्राप्त करता है, अपने निजतत्त्वरूप केवल ज्ञानरूप हो होकर परिणमन कर रहा 
हर है 20% ० 2 हैं तो उसके ज्ञानकी ज्योति निष्कम्परूपसे प्रगट होगी । जैसे दीपककी ज्योति प्रगट हो जाय 

और हवासे उसमे शिथिलपन रहता है तो वहा जाता कि दीपक निष्कम्परूप नही है । यदि 
। | दीपककी वहाँ ज्योति प्रगट भी है और निष्कम्प भी है, तो यह कहा जाता कि पदार्थ ठीक 
रा प्रकाशमें आा रहे है। भगवानका ज्ञान भी ऐसा ही निष्कम्प है। ऐसा वह ज्ञानरूप ही होकर 
हि सर्व आत्मप्रदेशोमे दर्शनज्ञानकी शक्ति स्फुरायमान होती । वर्तमानमे यह जीव आँख द्वारा वह 
| ५ ज्ञान करना चाहता था और चाहता भी हो तो ५ सब उसकी निष्फल कामना हैं | हमारा 
| ज्ञान अनेक भमठें रखता परन्तु भगवान केवलीके चारो ओरसे बिना आाँखसे देखे ही दर्शन- 
| ' ज्ञानकी शक्ति स्फुरायमान है | हम देखते है कि रसका जानना तो इस तरह हुआ कि खानेपर 
यह पता लग जाता कि यह बडा मीठा होता ऐ। परन्तु केवलज्ञानीकों विकार स्वादका अचु- 
भव नहीं चलता है, फिर भी रसका ज्ञान आ जाता । हम भी कई बार बिना स्वाद लिये भी 
।. जान जाते कि इस चीजका स्वाद कैसा है ? नीबूकों जब देखते हैं तब नीदूंके रसका ज्ञान हो 
जाता कि इसका स्वाद खट्टा है। वहाँ भी विकोराभिमुखता है। परन्तु भगवान तो कैबल 
ज्ञाताद्रष्टा स्वरूप ही रहते, वे इन विकारोमे स्वादका श्रनुभव तो नहीं करते, फिर भी समस्त | 
द्रव्योको आत्माके द्वारा आत्मामे जान लेते । भगवानने निश्चयसे ग्ात्माकों ही जाना गौर 
हु व्यवहारसे, याने उनकी पर्यायका विपय क्‍या हैं, इस हृष्टिसे विचारों तो यही सिद्ध है कि वे 
ह सबको जानते । निश्चयसे वे केवल अ्रपनी आत्माकों ही जानते और व्यवहारसे सबको जानते । 
खासियत केवल केवली भगवानमे हो नही- है, हममे भी है । 

निश्चय और व्यवहारसे ज्ञानका काम--निए्चयसे हम अपने श्रापको ही जानते, और 
व्यवहार्से इस पदार्थोको जानते, इसका क्या भाव ? यह आत्मा श्रनत गुणोका पिण्डसमूह है । 
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गाया ३१ हक 
उसमे एक ज्ञानगुण भी है वह भी आत्मप्रदेशमे ही है। ज्ञानगुणकी जो क्रिया होगी वह 
आ्ात्मामें ही होगी । उसकी क्रिया चलना नहीं, वैठना नहीं, उसकी क्रिया जानना मात्र है। 
ज्ञानगुण आत्मप्रदेशमे ही है। अतः जितनी भी उसकी क्रिया है, वह सब क्रियागनमें ही 
रहेगी और ज्ञानके प्रयोगसे ज्ञानकी क्रिया ग्रात्ममे पडी । ज्ञानके द्वारा ज्ञानीने चीजको ही 
जाना । परन्‌ वह ज्ञान किस विपयक है ? वहाँ यह कैसे जाना कि यह ज्ञान पदार्थमि जाता ? 
झ्स विषयक यह है, यह अपेक्षा लेते है तो कहते कि यह ज्ञानकी सीमा है, इस तरह परको 
जाना । सम्यक्दृष्टि ्लौर मिथ्याहृष्टि सबके यही बात है । परन्तु भिथ्याहृष्टि इस भेदकों नहीं 
जानता, पहिचानता । वह वाह्म पदार्थोर्में ही दृष्टि रखता है और कहता कि मै तो बाह्य 
पदार्थोकी ही जानता हू । मै परद्रव्यमें परिणमन कर सकता हू । इस प्रकारका भि्यादृष्टि 
विकल्प रखता और परद्रव्यका कर्ता कहा जाता है। परन्तु कोई भी परद्वव्यको कर ही नही 
सकता । यदि ऐसा हो सकता तो वह ज्ञानीसे भी बढकर होता । परद्रव्यको अज्ञानी और 
ज्ञानी दोनो ही नहीं कर सकते । अज्ञानीको परद्रव्यका कर्ता कहना उसके मनक्ा विकल्प 
बताना है । इसीलिये कहा जाता है कि है अज्ञानी | तू परद्रवव्यका कर्ता क्यो बना ? परद्रव्यको 
करना रूप जो उसका बिकल्प तूने कर रखा, यह विकल्प दूर कर । उस विकल्पका निषेध 
करनेके लिये कहा जाता । इसका मतलब यह लगाना कि परद्रव्यके कर्ताभावके विकल्प्रको तु 
व्यो करता ? इसी तरहसे यह ज्ञान घटपट आदिंका ज्ञाता 'नहीं बनता । यह ज्ञान अपनी ही 
ज्ञानतरगोसे अपनी ही आात्माका ज्ञाता वना है । परच्तु ज्ञानके वरिषयमे ज्ञानका सम्बन्ध 
छोडकर उपचारसे कहा जाता कि मैं घट पटका ज्ञाता हु । परन्तु वह तो केवल अपनो आत्मा 
का ज्ञाता है, न स्त्रीका ज्ञाता है और न पुत्रका, वल्कि अपना ही ज्ञाता हो रहा। अज्ञानी 
विकारीरूपसे और ज्ञानी अविकारी रूपसे ज्ञाता कहा जाता । विकारी रूपसे ज्ञाता जो है वह 
मिध्याहृष्टि कहा जाता, क्योकि वह विद्युद्ध ज्ञाता न रहकर विकारमे जुड गया । 
विकल्पत्यागके लिये बाह्मका त्याग--देखो भैया | तुम अपनेवो अपनी ग्रूहका स्वामी 
कहते हो परन्तु गृह स्वामी तुम कैसे हो सवते हो? तुम तो केवल अपनी आत्माके ही 
स्वागी हो, इसी तरह सब पदार्थमि भेद समझना । यह बात समझ लेने पर ही मोक्षमार्गका 
विकास हो जाता । प्रत्येकको स्वतत्त्र देखो, इसमे स्व पर दोनोका हित है । वस्तुतः कोई 
किसीका कुछ नहीं करता । न कोई विसीका त्याग करता, मात्र अपने विकल्पका उत्पाद व्यय 
पच्ता, वाद्य तो निमित्त है । अतः इन सब चीजोका शेदज्ञान करो | चीजोका त्याग चीजोके 
त्वायके लिये नही है, परन्तु चीजीका त्याग अपने विकत्पके त्यागके लिये है । जिसने चीज का 
व्याग हक भी विकल्पवा त्थाग नहीं किया, तो उसने चीजका त्याग नहीं किया । वाह्य 
उस्तुत्नाफ़ा त्याग उत वन्तझ्ोके विषय माज़ पद्धतिसे विवत्पके त्यागके लिये है । दूसरी और 
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वस्तुके वातावरणमे भी रहकर जिनके विकल्प नही है वे भी उच्च आत्मा है, परन्तु जिनकी 
प्रवृत्ति उनमे न रहकर भी उन्हीके रागमे दृष्टि पडी हो, उनको यह कंस कहा जा सकता 
कि इनको उनका विकल्प नही है । तो भी बाह्य त्यागकी पद्धति ठीक है, क्योकि जिन्होंने 
इनका त्याग ही कर दिया वहाँ ग्राश्नय अवसर न होनेसे उतका विकल्प भी नही रहता । 
फिर भी वस्तुग्नोंके त्यागका एक श्रोरसे निर्शाय नहीं हों सकता कि बाह्य त्यागमात्रसे इनमे 
उनका विकल्पका त्याग हो गया । परन्तु जिनका विकल्पका त्याग हुआ उनके पास बाह्य 
प्रदृत्तियाँ नही रहती । इसलिये कदाचित्‌ अ्रवसरकी कमी आ्रादिसे उनका बाह्य त्याग नही 
भी हो पाये तो भी उनके विकल्प तो नही रहता । ' 

परप्रभुताके भावमे विरागताका श्रभाव--सरयम्ज्ञान पूर्वक आत्मस्थिरतासे निरविकल्प 
कता होती है | ऐसा होते ही वे अपने आपको जानते । अपने आपको जानते ही एक ही साथ 
समस्त पदार्थ समस्त पदार्थके सम्बन्धसे समान रूपसे हृदयमे साक्षातकार हो गये । इस 
प्रकार तरह तरहके पदार्थोमे ज्ञानके बदलनेकी बात ही नहीं रही । जहाँ ज्ञानके बदलने को 
बात आती वहाँ दुख श्राता । भगवान शअ्रनन्‍न्त सुखी इसलिये ही है कि उनमे ज्ञानके बदलने 
की प्रवृत्ति नही है । पूर्ण व्यक्त ज्ञानका परिवर्तन नही होता । यदि ऐसा हो तो वहाँ कोई न 
कोई न्यूनता आ जाती है, यह अनिष्ट प्रसण हो जायगा । केवलज्ञानीने £ पने ज्ञानसे जो जाना 
वह अनंतकाल तक रहेगा । ज्ञानसे जो जाना श्रथवा जो ग्रहण किया उसमें राग नही रहता ॥ 
ग्रृहस्थोंके भी और नही तो ग्रहण करनेकी यह क्रिया कमेटीसे ढगसे हो तो उसमे राग नहीं 
रहता । जैसे किसी कमेटीमे किसी वस्तुको तोड देनेका प्रस्ताव सर्वसम्मतिसे पास हो जाय 
तो मन्त्री उस वस्तुकों तुरन्त तोड देता है, उसमें उसका राग नही रहता, भर यदि उस 
कमैटीका' मन्त्री अकेला स्वामी बना काम कर रहा हो तो उसके क।योमे उसका राग रहता 
ग्रौर वह क्लेश पाता । ; 

श्रप्राकररिकतामे क्लेशका अ्रभाव--ज्िसी वस्तुको जानने जानने श्रौर उसको करने 
करनेमे क्तिना भेद होता ? मुनीम अपने सेठके लाखो रुपयोके क।रोबारको व्यवस्था वर रहा 
है, फिर भी उसके उसमे राग नहीं है। यदि उसको राग है तो केवल अपनी १००) रुपये 
महीनेकी तनख्वाहसे है । उसमें ही उसको राग रहता है ओर लाखो रुपयोंके उस कारोबारसे , 
उसको कोई राग नही । परन्तु इसके विपरीत सेठकों उस कारोबारसे राग है। यदि उसके 
पास टठेलीफोनसे खबर आरा जाती कि एक लाखका नुकसान हो गया तो उसके मनमे खलबली 
मच जाती । कमसे कम सिरददद तो तुरत करने लगेगा । रागके कारण सेठको तो खलबली 
मची, परन्तु मुनीमको उससे कोई खलबली नहीं मचो | उसको तो ग्रथने सौ रुपयेकी खल- 
बलो मचती, कामकी खलबली नही मचती । लडकी मायकेसे ससुराल जा रही है । पहली 
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बार ही नही, जब जब भी वह ससुराल जाती है, खूब रोती है । रोती भी ऐसी है कि इसरा 
देखे तो उसे भी रोना आजाय । परन्तु उसके मनमे कोई आाकुलता नही । ससुराल जाते वक्त 
उसके मनमे तो एक प्रकारकी उमग उठती है। बाह्य प्रवृत्ति ऐसी होनेपर भी उसके मनमे 
श्राकुलता नही होती । लडकेकी बारात चल रही है, पडौसनियोको गीत गानेके लिये बुलावा 
देकर बला लिया है, वे नाना प्रकारके गाने गाती है, वे गाती हैं-- मेरा दूल्हा बना सरदार' 
प्रन्त क्या वे श्रद्धासे गाती है? यदि दूल्हेके जरा भी लूग जाय तो क्या उनके अ्रन्तरगमे 
लेरो भी दुःख होगा ? परन्तु उसकी मा, जो जरा भी गा नही रही है, और कामकाजमे 
फसी हुई है, उसके मनमें तो यही श्रद्धा है कि आ्राज उसका पुत्र दूल्हा बना है, और जरा भी 
बाधा आ्राजाने पर उसके अन्तरगमे बहुत दुख होता । बुलावेसे आने वाली पडौसनिया तो 
केवल पावभर बताशोके लिये यह गाती है, उन्हे दूल्हा बने सरदार' से कोई मोह नहीं । 
परन्तु उस माकी ममताके कारणा उसके मनकी खुशीकों देखो । यह सब ममताकी नीवपर 
चढा हुआ ठाटबाट है । 
ममताका फंसाव--जो भी फसता है वह अपनी ममतासे फसता है | इच्छा ही अनेक 
विपदाञ्रोकी जड है । इच्छा मात्र ही तो दुख है । देखो भैया ! रहना जाना तो कुछ नहीं 
बेवल विकल्‍प करके ससारमे फस रहे । अपने दोपका तो विचार हो नही करते, बाह्य वस्तुओो 
का उलाहना देते । कुछ आदमी एक गावमे गए । वहा एक बगीचेमे एक घिडीमार ने अपना 
जाल बिछा रखा था । कुछ चिडियां उसमे फंसी हुई थी। उनमे से एकने यह देखकर कहा 
कि बगीचा कितना हत्यारा है जो चिडिया फसाता है ? दूसरा बोला-नही, यह बगीचा 
हत्यारा नही है, यह पुरुष चिडिया फसा रहा है, अ्रत यह ह॒त्यारा है । तब तीसरा बोला 
कि न तो यह बगीचा हत्यारा और न यह पुरुष, हत्यारा तो यह जाल है, व्योकि यही 
चिडिया अपनेमे फसा रहा है। चौथा बोला--नही, इनमे से कुछ भी हत्यारे नही है, हत्यारे 
तो ये चावल और गेहूके दाने है जिनके कारण कि चिडिया जालमे आ जाती है | तब उनमे 
जो ज्ञानी था वह बोला कि इनमे से कोई भी चीज हत्यारी नही है, वास्तवमे हत्यारा तो 
चिडियाके अन्तरगका तृष्णाभाव है । उन चावलो और गेहुके दानोंके प्रति उनके अ्रन्तरंग्रका 
तृप्णाभाव ही उनको फसवा रहा है । अ्रतः हमे भी इस दुनियामे फसानेवाले कोई पदार्थ नही 
है, फसाने वाला तो निजका,ममत्वभाव ही है, दुनियाके बाह्य पदार्थ हमको नही फसा सकते । 
वस्तुस्वरूप समझकर श्रद्धा सच्ची हढ बनाओ्रो । 
साक्षीका ठाट-बाट---भगवानका ठाट-बाट देखो । उनके ज्ञानकी ऐसी जाननेकी शक्ति 
होते हुए भी उनके ज्ञानको यह सोचनेकी ग्र,वश्यकता नही पडी कि मैने यह जाना, इसे भी 
जानूं । ऐसे ज्ञानका सामर्थ्य मिला तब वेवली अनम्तसुखी है । जहाँ ज्ञान पूरा हो जाता है, 
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वहाँ कुछ भी इच्छा नही रहती कि मैने यह जाना, मैं यह भी जानूँ। जब ज्ञान पूरे विकाससे 
व॑दा हो ही नही पाता, वहाँ ही यह इच्छा हो सकती है | परन्तु उनके तो सब इच्छाये पहले 
ही मर गईं थी । ज्ञानका पूर्ण विकास तभी हुआ । ज्ञानकरा पूर्णा विकास होनेके पश्चात्‌ उस 
इच्छाके दुबारा आनेका प्रश्त पैदा नहीं होता | इसको ग्रहण करू और इसको छोड, यह 
भाव ज्ञान पूरा आ जानेपर नही आता, तभी ससारसे विरक्त होना कहा जाता है । साँचा 
सुखी तो ज्ञाताद्टा साक्षी पुरुष ही हैं। “विरक्तो विपयहेषी रक्तो5स्तिः विपयस्पृह । साक्षी 
रक्तो विरक्तो न स्या स्वस्मे स्वे सुखी स्वयम्‌ ।” विरक्त किसे कहते हैं ? जो विषयका ट्ठेषी 
हो उसे विरक्त कहते हैं। हम वस्तुको नही देखेंगे, नही जानेंगे, नही चलेंगे, स्वाद 
नही लेंगे, इन्हे दूर हटावों । इस तरह जिसने विपयोसे टेप कर रखा है उसे विरक्त 
कहते है । जिसने इनमे इच्छा कर रखी उसे रक्त कहते है । मेरी आत्मा साक्षी है । जो साक्षी 
है वह न तो रक्त है और न वह विरक्त है । मै न रागी हू, न ढेपी हू, ऐसा साक्षीपन मेरा 
ही तो स्वभाव है । ऐसे ज्ञानस्वभाव रूप निज आत्मामे आत्माके लिये आत्मा ही से अपने 
श्राप स्वतन्न मुखी होऊ । सुखी होनेके लिये परद्रव्योको खोजनेकी ग्रावश्यकता नही । जैसे 
केवली भगवान सुखी रहते है, ऐसे ही में भी अनन्त सुखी होऊ । मेरी आत्मा सुख शान्तिके 
स्वभावसे ओ्ोतप्रोत है। श्रत. ऐसी शाति पानेके लिये काम एक ही करना चाहिए। जिन 
पदार्थोके सम्बन्धभे परिणमन श्रा आकर मिटता जाता है उन परिशमनोपर दृष्टि न देकर, 
जिसकी कि यह अवस्था होती है, ऐसा वह सामान्य ज्ञायक भाव, जो ज्ञान द्वारा इस ज्ञानमे 
गम्य है, केवल अनुभवसे ही पाया जा सकता है । ऐसी चीजको प्राप्त करनेका श्रयत्व करो और 
सर्व पदार्थके मात्र साक्षी रहो । ॥॒ 
श्रात्मसामान्यकी सम्हालमे कह्याण--सर्दा अपनेमे सामान्य भावकों सम्हाली | एक 
सामान्य भावको सम्हालोंगे तो सब कुछ भ्रा जाएगा | पर्यायें तो अनन्त है और सामान्य भाव 
एक है । एकपर दृष्टि रखनेसे सब कुछ श्रात्त हो जायगा । अनेकपर दृष्टि रखनेसे कुछ नही 
मिलेगा । जैसे यात्राको जाती हुई महिलाओोने अपनेमे विचार कर लिया कि रेलमे चढते आर 
उत्तरते समय अपनी-अपनी अपनी पोटलियोपर दृष्टि रखना और सम्हालकंर साथ रखना, ड्स 
हृष्टिसे सबका समान सभल जायगा । यदि दूसरोबी पोटलोकों सम्हालने लगो और श्रपतीको 


न सम्हालो त्तो किसीकी भी पोटली नही सम्हल सकती । इसी तरह अपने-अपने ज्ञायकस्वभाव 


को सम्हालो तो सभी सम्हल गए | सबको सम्हालो और अपनेकी न सम्हालो तो न तो 
नी । सब अपने 


सबको सम्हालनेकी बात ही तुमसे बनी और न खुदको ही सम्हालनेकी बात बनी 
अ्पनेको सम्हालने लगें तो सभी सम्हल गए । खुदकों सम्हाला तो धर्मका मूल यही प्रगट हो 
जाता । सबपर दूसरोपर दृष्टि रही, अपनेपर हृष्टि न रही तो कुछ नहीं होगा । सबका सम्हा- 








गाथा ३२ रैंडर 
लनेका विकल्प होनेपर एक भी नहीं सम्हला और धर्म भी नहीं सम्हला। एक चिज ज्ञायक 
भाव आत्मतत्वको सब लोग अपनेमे प्रगट करो तभी उद्धार होगा | दुनियामे हमारी कोई 
रक्षा नहीं करेगा । भगवानका ध्यान कर, भगवानका ध्यान करनेसे जो उपयोग होगा उस 
उपयोगसे अपने मनको निर्मल बनाना और उसके निमल बनानेमे बाह्य साधन हो तो भी 
बाह्य पदार्थोपर दृष्टि न डालो और एक ज्ञानभाव ही स्थिर रखा तो कल्याण हो गया । बाह्म 
पदार्थोपर हृष्टिकी बात तो दूर है, जब भगवानके ध्यान करते हुए भी उसमे भगवानका अवल- 
स्बन नहीं रहता, वहाँ निराकुल सुखमय ज्ञानका सत्य अनुभव होता । ऐसे सिद्ध ज्ञान स्थिति 
का नाम शिव है। इस नरभवका लाभ यही है, अन्यथा यह सस।री दीन दुःखी ही रहकर 
ससारमे ही डोलेगा |. 

एक राजाका दरबार भरा था । उसमें एक समस्याकी पूति करनी थी । वहाँ एक कवि 
झ्रौर उसका बाप भी बैठा था । राजाने कविके बापसे उस समस्याकी पूत्तिके लिये कहा, परतु 
यह तो झायश्यक नहीं कि कविका बाप भी कवि ही हो, उसे समस्याकी पूर्ति करना नहीं 
ग्राता था । उसने अपने लडकेसे कहा-“पुरारे बापारे” है लडके | तू इस समस्याकी पूर्ति कर, 
देखो भैया ! यह शब्द ही देहाती व अशुद्ध है । लडकेने इसकी पूर्ति इस प्रकार की कि पिता 
के शब्दोसे वह पूति शुरू हो और समस्याकी पूर्ति भी हो जाय । उसने जो समस्याकी पूर्ति 
की वह यह है--पुरारे वापारे गिरिरतिदूरारोहशिखरे, गिरौ सब्येइसव्ये दवदहनजालब्यति- 
कर: । धनु पारि पश्चान्मृगयुशतक धावति भृश, कक्‍्व याम. कि कु्म॑ हरिणशिशुरेव 
विलपति ॥ 

इसका भाव इस प्रकार है। रेवा नदीके एक किनारे पर एक हिरनका बच्चा खडा 
था । उसके पीछे १० शिकारी धनुष बाण लिये लग रहे है । जहा वह हिरनका बच्चा खड़ा 
था उसके दोनो ओर श्राग लग रही थी। सामने नदी थी, दोनो तरफ आग लग रही थी 
और पीछे शिकारी लग रहे थे। श्रत् वह हिरतका बच्चा विचार कर रहा है कि मैं कहा 
जाऊ, क्‍या करू ? इस तरह वह विलाप कर रहा है । इसी तरहकी बात हमारे प्राणोकी 
हैं । सामने आकुलता रूपी नदी है । इधर उधर विषयकषायोकी आग लग रही है। पीछेसे 
यमराज लगा हुआ है | भ्रब सोच रहे कि मै क्या करू, कहा जाऊ ? तो ज्ञानी आत्मा कहते- 
अरे | जहा है वही अपने आ्रात्मचिन्तममे लग जा। आगेकी, इधर उधरकी और पीछेकी कुछ 
चिन्तः मत कर । विषय कपायोके भावोकों ऋपने हृदयसे हटाओ , विपयके भाव निर्बलताये 
है । इतसे अपना चित्त हटाकर स्वतस्त्र मार्गसे चलो ।॥ यही शातिका मार्म है । विकल्पोमे 
मत पडो, तभी अनन्त शान्ति मिल सकेगी । | 

स्वपरोपादानहानकी शैलीक! काम--देखो भैया ! भगवानकी तरह काम करते न 
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बने तो कमसे कम उनके कामकी शैली तो अपने श्रापमे समझ लो । केवली प्रभु न किसीको 
ग्रहषा करते, न किसीको छोडते, न किसी रूप परिणमन करते, फिर भी देख लो सबको 
जानते है अर्थात उनके ज्ञानका विपय सारा विश्व बन रहा है | इसी तरह हम भी किसीको 
न ग्रहएा करते, न छोडते, न अन्य किसी रूप परिसामते है, फिर भी देख लो हम जान रहे हैं 
प्र्थात्‌ जितनी वर्तमान योग्यता है उसके झनुरूप हमारे ज्ञानका विषय गह विश्व बन रहा 
है । भया | केवली भगवानने इस ससारके गोरखधधासे निकालनेकी जो श्रनुपम चतुराई की 
वह भी तो निरख लो--वही किया जैसा कि श्रव भी बड़े-बड़े ज्ञानी जन यहाँ करते है। प्रश्न 
काम क्रोधादिं विकारोको ग्रहण नही करते, रच भी सूक्ष्म परिणमन रूपसे भी स्थान नहीं देते 
तथा निज स्वभावके अनुरूप प्रकट हुए । अ्रनन्त चतुष्टयकोी छोडते नही है। यही कारण है कि 
यह उत्कृष्ट आत्मा एक साथ सबको जानता हुआ भी किसी भी विकल्प रूप नहीं परिखणमता 
और वस्तुत केवलज्ञान ज्योतिसे स्वय ज्योतिर्मय होकर श्रपनेको अपने द्वारा अपनेमे अ्रनुभवन 
करता है। ज्ञानी पुरुष भी यहाँ क्या करते है-काम क्रोधादि विकारोको ग्रहण नही करते, 
श्रद्धासे नही पकइते, उसमे नहीं जुटते श्लौर निविकल्प स्वभावकी अ्रतीतिसे जो सम्यक्‌ ज्ञान 
दर्शन, शक्ति सुखरूप सहज भाव प्रक्ट हुआ, उस स्वरूपाचरणको नही छोडते । यही कारण 
है कि यह अन्तरात्मा भी बाह्य पदार्थोकोी जानता हुआ्आा भी कसी भो विकल्परूप अनुभव नही 
करता । श्रहो ! श्रेष्ठ ममका पाना बडा कठिन है । उसे पा लिया तो स्व यत्नसे उसको ऐसा 
सदुपणोग करो कि फिर किसी इन्द्रियकी श्राधीनता ही न रहे । इस प्रकार इस गाथामे ज्ञान 
ज्ञेय रूपसे नही परिणमता है | ऐसा वर्णोन किया । 

अब जैसे केवलज्ञानीकी स्वरूप महिमा गाई द॑से ही यहाँ श्रुत केवलीकी महिमा गाते 
है, इस महिमा द्वारा कार्यकी शैलीकी अपेक्षा वंवली श्र श्रुत केवलीमे समानता दिखाते हैं- 
जैसे केवली भगवान सक्लज्ञान द्वारा अपना अनुभव करते है, वैसे श्रुत केवली भगवान भी 
सम्यक्‌ विकलज्ञान हारा अपना अनुभव करते है। इस प्रकार केवली और श्रुतकेवलीमे अविशे- 
षता दिखाकर विशेष जाननेकी इच्छाका क्षोभ नष्ट करते है-- 

जो हि सुदेण विजाणदि अप्पाण जाग सहावेण । 
त सुयकेवलिमिसिणो भरणति लोयप्पदीवयरा ॥३३॥। 

केवलीका स्वसचेतन व श्रुतकेवलीका स्वसवेदन--केवलज्ञानी और श्रुतज्ञानी, इन 
दोनोमे ज्ञानकी क्रियासे अन्तर नहीं | आत्माके द्वारा आत्मामे आत्माका केवलज्ञानी सचेतन 
करते और श्रुतज्ञानी ढ्वार। श्रात्माका आत्मामे सवेदन करते । दोनोका काम एक ही है, ज्ञानकी 
अन्तरज्ध क्रियासे केवलज्ञांन और श्रुतज्ञाममे कोई अन्तर नहीं रहा। जितना काम केवलज्ञानी 
कर पाता है उतना ही काम श्रुतज्ञानी भी कर लेता है । फिर ज्यादा आकाक्षा या जिज्ञासाका 
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क्षोतत हम अपनेसे क्यों लावे ? केवली उपचारसे सारी दुनियाकों जानते है, एक अपने द्वारा 
श्रपनेमे श्रपनी आत्माका सचेतन करते तो श्षुतकेवली सम्यग्हष्टि भी अपने द्वारा अपनेमे अपनी 
ग्रात्माका सवेदन करत । बेवली आत्माके द्वारा आत्माका आत्मामे सचेतन करते और सम्य- 
सृष्टि भी आ्रात्माके द्वारा आत्मासे आात्माका सदेदन करते । सचेतन तो प्रत्यक्ष जाननेको कहते 
क्रौर सवेदन परोक्ष जाननेको बहते । सम्यस्धष्टिने आत्माके द्वारा आत्मामे सवेदन किया । 
रवसंछेतन और स्वसंतेदनका विवरण--भगवान तो केवलज्ञानके द्वारा सचेतन करते 
है श्रीर सम्यस्दृष्टि श्षुतज्ञानक द्वारा सवंदन करत हूं। एक आदमी लखपति हो गया ओर एक 
ग्रादमी गरीब हैं। वह लखपति वया करता ? कपड़े पहिन लेता और आधसेर भोजन कर 
लेता । और वह गरीब ग्रादमी क्या करता ? वह भी कपडे पहिन लेता और आधसेर भोजन 
कर लेता । इस प्रकार जो लखपति करता वही गरीब भी करता । इसी तरह केवली ही और 
श्रन्‍्य बया कर लेते ? सम्यग्दृष्टि और केवली, दोनो ही ग्ात्माका ज्ञान करते । एक केवलज्ञान 
द्वारा आत्मावा ज्ञान करता और दूसरा श्वुतज्ञान द्वारा आत्माका ज्ञान करता। यह ज्ञानकी 
अन्तरग क्रियाके द्वारा वर्णन है। केवलीने केवलज्ञान द्वारा केवल आत्माका सचेतव किया।। 
कैवलका कैसा स्वरूप है ? अनादि, अनिधन, अहेतुक, असाध।रण जो एक निज आत्मा है, 
उसमे ही नेतनेमे श्राने वाला जो चैत्तन्य सामान्य वह है महिमा जिसवने तथा चेतक स्वभाव 
के द्वारा एक स्बरूप है, ऐसा वह वेवल है। ऐसी आत्माका आत्मामे आत्माके द्वारा संचेतन 
किया, ऐसा वह केवली कहलाता है ।' जैसे केवलीने यह काम विया, उसी तरह सम्यग्हप्टि 
मनुप्यन भी श्ात्माका आत्माके द्वारा आत्मामे सचेतन और सवेदत दोनो विणा । अतीन्द्रिय 
ज्ञान द्वारा तो संचतन और मति श्रुति पर्यायों द्वारा सवेदन, दोनो किया जाता । परन्तु सिद्ध 
के तो फेवल सवेतन ही कहा जाता । 
शंलीकी समानता--वीसा है वह केवलज्ञान कि एक साथ ही परिणमित हो गए 
रामस्त चँतन्य विरेष जहा पर । चैतन्यकी विशेष अश पर्यायें भी सबदंगे सब एक साथ आा 
गे, एसा वह केवलज्ञान है। वसा शुत्जान कि क्रमसे परिणमित्र हुए है कुछ चंतन्यके विशेष 
भ्रण पर्याय जहा पर । केवलीके थे सव एक साथ परिणमित हुए और श्र तज्ञानीके क्रमसे कुछ 
स्थिमित हुए । केवलीने अतादि अनन्त श्रसावारण अहेतुक चैतन्यसम्बन्धकी 
प्रौर प्रतशावीने भी झनादि अनन्त 5 साधारण अहेतुक चैतन्य सामान्यकी गहिमावी जाना । 


धनी शोर गरीब दोनोंने श्ाव्रासेर रोटों खाई । घनीने अच्छे-अच्छे मसालोस खाई आर गरी5 
मे साधारप साथ सब्जीने सोटो 


गे मह्िमाकों ज/ना 


खाए। छेद पअ्तज्ञानीने भी छुदकत खुदमे प्रयोग वियय छोर 
पैबलशानीन मो सुददत खुदमे प्रयोग दिया । शानकी जो निम्न क्रिया है उसके दाना समानता 


बंबड़र रएा ॥ शिवतह्ाागमा स्वसुपणे पर यह समानता है । यह ज्ञान हश्सि बस्थर £ 
वश्पन चलमेते लिये यह समानता है । यह चान इष्टिस दथन है 
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व्यवहं।रकी बात व्यवहारमे है । 
स्वाचरणका क्तेव्य---आत्माको सरल होना चाहिये। वोई बात बनाना नही 
चाहिए । जैसी स्थिति है उस स्थित्सि बात करना चाहिये । हम बात बनायें तो हमारे सह- 
योगी कोई नही है। हमारा यदि अशुभोपयोगमे ज्यादा चित्त रहता है तो हमको चाहिये कि 
शुभोपयोगका ध्यान करके अशुभोपयोगसे दूर रहे और शुभोपयोगमे रहकर श्रात्माका उत्थान 
कर श्रौर यदि शुभोपयोगमे हमारे चित्त रहता है तो शुद्धोपयोगका ध्यान करके शुभोपयोग 
से टूर रहनेका प्रयत्न करे । जैसे कहा जाता कि तुमसे रातमें कुछ भी खाना न छोडा जाय 
तो कमसे कम अन्न तो रातमे मत खाओ्ो । परन्तु ज्ञानीजन यह कहते है कि रातको जैसे 
अन्न खाया तैसे मिठाई खाई, दोनो बरावर है। अथवा शुद्धोपयोगम कहते कि शुभोपयोगमे 
या शुभोपयोगमे बुद्धि करदी तो दोनो ही बरांबर है। जो कुछ नही छोड, सकता था उसे 
तो कहा गया कि वह कुछ तो छोडे, कुंछ तो कम करे । किन्तु यहा तो ज्ञानीकी बात है 
स्वरूपसे देखो कुछ ऐसे हैं कि नही ? वहाकी हृष्टिसे देखो, उसी ज्ञोनीकी हृष्टिसे देखो कि 
जैसा वह है वंसा ही यह | सो जैसा आात्माका परिशामन चल रहा है उसके ग्रनुसार हो 
चलना चाहिये । 
केवली श्रौर श्रुतकेवलीका शब्दार्थ--यहाँ केवलीका नाम भी 'केवलीहै और श्रुत- 
केवलोका नाम भी केवली है । फिर केवंलीका नाम केवली हो क्यो रहा और श्रुतकेवलीको 
श्रुतकेवली कहनेमे क्‍या हित था ? श्रतज्ञानके द्वारा जो केवलकी जाने वह श्रुतकेवली कह- 
लाता और जो केवलज्ञानंके द्वारा केवलको जाने वह केवलकेवली कहलाता । परन्तु केवल- 
केवलीमे तो केवल और केवली दोनो शब्द समान हो जानेंके कारण! और व्याकरणाकी ऐसी 
ही व्यवस्था होनेके कारण केवली ही रख दिया और केक्लका 'लोप'कर दिया, परन्तु भ्रुत्त- 
केवलीमे तो दोनों नांम असमान होनेके कारण दोनों ही को ही रखना भ्रावश्यक हुआ । इसी- 
लिए केवलकेवलीका केवल लोप करके मात्र केवली रखो गया । 
क्षोभका श्रतवसर--भगवानने केवलज्ञानके द्वारा केवल आत्माको जाना, श्रृतकेवलीने 
श्रुवके ह्वारा केवल आत्माको जाना, अन्य ज्ञानियोने भी केवल आत्माको जाना। इस परहसे 
दोनोने केवल एक हो काम किया । इसके अतिरिक्त और कोई कुछ कर भी नही सकता, फिर 
विशेष जाननेका क्षोभ क्‍यों करते ? केवली भी केवल आत्माकों जानते, तुम सम्यग्हृष्टि भी 
श्रुतज्ञानके द्वारा. केवल आत्माकों ही जानते, फिर विशेष आ्ाकाक्षा या क्षोभ क्यो करते ” जब 
तक विश्लेष जाननेका क्षोभ रहता है तब तक मोक्षमाार्ग नही चलता। जो बाह्य ज्ञानमे विशेष 
ललचाये तो समझो आत्मामे ग्रात्मतत्त्वका श्रवलोकन श्रभी नहीं हुआ । इसके जाननेमे विशेष 
जाननेका क्षोभ नही होता । यह यदि श्रुतज्ञानीके यह क्षोभ नही रहा तो उसे वे वलज्ञान ही 
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हो जाता । जब तक यह क्षोभ होता तब तक केवलज्ञान नहीं होता । सम्यक्दृष्टि जाननेकी 
तृष्णाको छोड देता । जो जाननेकी तृष्णा छोडेगा उसके ही आत्मीय आनद होगा । सम्यक्दृष्टि 
श्रधिक जाननेकी इच्छा कुछ ही रहा करता । उसके तो सब पर्याय स्वय ही हुआ करती है । 
उसका भीतरी पुरुषार्थ बडा है । जिससे उसकी ज्ञानकी भी तृप्णा नही होती । ज्ञानकी तृष्णा 
कितना दु-ख देतो है, ज्ञान दुःख नही देता, इसका अनुभव भी किया जा सकता है । ज्ञानकी 
तृष्णाकों दूर करनेके लिये केवलज्ञानी और श्रुतज्ञानीमे श्रभेद बताया है कि जो यह करता है 
सो तुम भी करते हो, इसलिये आगे क्षोभ क्यो करते हो ? जाननेकी इच्छाओ्रोका क्षोभम भी 
जहाँ बुरा वहाँ अन्य इच्छाओ्ोेमे तो महा अनर्थ है ही। कोई भी आाकाक्षा मत करो । 
दृष्टान्तपु्वक आत्माकी स्वप्रकाशताका समर्थेन--केवलीने केवलज्ञान द्वारा केवल 
ग्रपनी ही आत्माको जाना और श्रुतकेवलीने भी श्रुतके द्वारा केवल अपनी ही आत्माकों जाना। 
जैसे दीपक अपने श्रापमे हो जलता रहता है, परन्त्‌ उसका निर्मित्त पाकर यहाँके पदार्थ प्रका- 
शित होते है । अ्रथवा सूर्य पदार्थोको प्रकाशित नही करता, केवल वह तो अपने झापमे ही या 
अपने आपके प्रदेशमे -ही चमचमाता है और दुनियाके बाह्य पदार्थ उसके निमित्तमे आ्राकर 
प्रकाशित हो जाते है । निश्चयसे दीपक और सूर्य अपने आपको ही प्रकाशित करते । इसी 
तरह केवलीने भी 'अपनेःआपको- ही जाना और श्रुतकेवलीने भी झपने आपको ही जाना, परल्तुः 
दुनियाके बाह्य-पदार्थ उनके निमित्तमे आकर जाननेमे झा गए । फिर हम भी केवलज्ञानीकी 
तरह ही काम कर रहे है, अतः विशेष जाननेकी इच्छा या विशेष जाननेकी इच्छाका शक्षोभ 
क्यो ? जैसे घतती भी आधा सेर भोजन खाता और गरीब भी. आधा सेर खाता, फिर धनी 
होनेकी आकाक्षा क्यो करते ? काम-चलने लायक पुण्य तो 'सद्गृहस्थके है ही, नही तो सदृ-' 
गृहस्थ ही 'कैसे बन पाता ? इसी तरह केवली भी अपने आपकी आत्माका सचेतन करते और 
श्रुतज्ञानी भी आपको आत्माका सचेतन करते, तो दोनो ही अपनी आत्माका सचेतन करनेके 
सिवाय दुनियामे औरःकरते वया है, फिर हमे विशेष इच्छा करनेसे लाभ क्‍या है ? आत्मसचे- 
तनके लायक ज्ञान तो अन्तरात्माके है ही अन्यथा इस भावनाका पात्र कैसे होता ? 
स्वसंचेततकी ' महत्तरता--यह निश्चयहृष्टिसि वर्णंत चल रहा है । इस अविशेषताबी 
बातको सुनकर कोई चौक 'भी सकता है कि केवली और श्रुतज्ञानीकी समानता बताकर केवल- 
ज्ञानकी महत्ता ही घटा दी, भगवानकी सारी महत्ता ही घटा दी । व्यवहारदृष्टि वालोको ऐसा 
विरोध जचता है । लोग कहते. है कि मुझे ज्ञान बढाना है। भैया काहेका ज्ञान बढाना है ? 
परविषयक ज्ञानका ही । दुनियाके लेग कहते है कि मुझे ज्ञान बढ।ना है, परन्तु बाह्य पदार्थों 
का ज्ञान बढाओगे कैसे ?जब उनका तुम्हारे साथ सम्बध ही नही तो उनकां.ज्ञान बढानेका 
मतलब ? तुम तो केवल अपने आपको ही जानते हो, इसी, तरह केवली-भगव्गन भी लय 
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आपको ही जानते है, वे बाह्य पढाथोंकों नही जानते । निश्चयहष्टिस उन्होंने अपने ज्ञानका ही 
ज्ञान किया । पदार्थ तो उसके निमित्तमे ग्राकर आपहो जानमेमें श्रा गए । वे बाह्य पदार्थोका 
ज्ञान नही करते, इसलिये वाह्य पदार्थ तो उनके लिये कृद्य करकट हुए । उनके जानने या 
नही जाननेवा उनसे क्या सम्बंध ? इसी तरह हम भी केवल अ्रपने श्रापको ही जानते है और 
वाह्मपदार्थ हमारे लिये अ्रप्रयोजक है । उस प्रकार के वली भी अपने आ्रापको ही जानता और 
श्र्‌तज्ञान भी अपने आपको ही जानता । वे दुनियामे श्रपने श्रापतो जाननेके सिवाय और कुछ 
भी नहीं कर सकते । निश्चयहृष्टिसे केवलीने भी अ्रनादि अनन्त ग्रहेतुक असाधारण ज्ञान- 
स्वभावरूप आत्माका सचेतन किया और श्र्‌ तजानी, जो कि छद्यस्थ वहा जा सकता है 
उसने भी श्रनादि अनन्त अटेतुक असाधारण ज्ञानस्वभावरूप श्रात्माका सवेदन किया । 

प्रभु और श्रन्तरात्मामे श्रन्त"-त्रियाकी समानता--श्रुतकेवलीका श्रर्थ है जो श्रृतके 
द्वारा केवल अपनी आत्माकों जाने और केवलीका अर्थ है जो केवलज्ञानके द्वारा केवल अपनी 
आत्माको जाने । जब सम्यक्दृष्टिको ध्यानमे ले रहे है तो अ्च्छासे अ्रच्छा ज्ञानी श्रृतकेवली 
लिया, इसलिये यहाँ श्रुतकेवलीकी अपेक्षास वर्शन है, भाव तो सभी सम्यज्ज्ञानियोंके लिये है, 
निश्चयसे' आ्रात्मा परको नही जानता, क्योकि ज्ञानगुण श्रात्माके प्रदेशमे है, इससे बाहर नही 
है । इससे बाहर हो तो बिना प्रदेशके ज्ञानगुण। कैसा ? ज्ञानगुण आआत्माके प्रदेशमे है तो ज्ञान 
का प्रयोग अपने प्रदेशमे ही हो सकता, बाहर नहीं हो सकता । इसलिए ज्ञान परमे नही जा 
सकता । आत्मा परको नही जानना, वह तो केवल अपने आपको ही जानता । केवली और 
श्रुतवेवली केवल अपनी आत्माको ही जानते । फर्क इतना ही है कि केवलीको प्रत्यक्ष ज्ञात 
पैदा हो जाता है, श्र ध्ुतकेवलीको परोक्ष ज्ञान पैदा होता है, लाइन दोनोकी एक है । जैसे 
दो कलाकारोकी लाइन कलाकी एक ही होती है, परन्तु एक ज्यादा कला जानता है और 
दूसरा कम जानता है | इसी तरह केवली और शृतकेवली दोनोका रास्ता एक ही है । परल्तु 
हम लोग नाना आरम्भोमे व्यस्त होने वाले सन्देह करने लगते है कि ऐसा कैसे होगा ? केवली 
तो केवली ही है, श्रुतकेवली श्रुतकेवली हो है, दोनोमे समानता कैसे हो सकती, परन्तु सम्य- 
रृष्टिका क्‍या परिणमन है, उसकी दृश्सि देखो, वह भी निश्चयसे श्रात्माका परिणमन करता, 
और केवलज्ञानी भी निश्चयसे आ्रात्माका परिणमन करता । जैसे दीपक और सूर्य केवल अपने 
को ही प्रकाशित करते, इसी तरह बेवली भी निश्चयसे अपनी आ्रात्माका ही सचेतन करते, 
और श्रुत्तेवली भी निश्चयसे अपनी आ्रात्माका ही सचेतन करते । जब मै अपनी श्रात्माके 
सचेतनके अलावा कुछ कर ही नही रहा, तो विशेष इच्छाका क्षभ करनेसे फायदा ही कया ? 
इच्छाका विनाश करनेके लिए ऐसा उपदेश देते है । जब हम बाह्ममे कुंछ कर ही नही सकते, 
तो उसको इच्छामे क्षोभ करनेसे लाभ ही कया ? 
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केवली, शुतकेवलीके ज्ञानमे समानता व श्रन्तरका व्विरश--केवली तो केवलज्ञान 
के द्वारा अपनी आत्माकों जानता और श्र्‌ तज्ञानी श्र्‌ तज्ञानके द्वारा अपनी आत्म|कों जानता । 
फर्क इतना ही है कि केवलीमे तो एक साथ ही सारे चैतन्यविशेष प्रगट हो गए और श्र त- 
ज्ञानीमे क्रमसे कुछ कुछ चैतन्यविशेष प्रगट होते । दोनोने जाना किसको ? केवलीने केवल- 
ज्ञानसे अ्रनादि अनन्त अह्ठेतुक अपने आपके द्वारा हो सचेतनामे श्राने वाला चैतन्य सामान्य है 
महिमा जिसकी, ऐसी निज आत्माकों जाना और श्र्‌ तज्ञानीने भी श्र्‌ तज्ञानके द्वारा अनादि 
प्रनन्‍्त अहेतुक प्रसाधारण खुदके ढवारा सवेदनमे आने वाला चैतन्य सामान्य है महिमा जिसको 
ऐसी उस आत्माकों जाना । दोनोमे सचेतन और सवेदन, अ्रथवा प्रत्यक्ष और परोक्षका फर्क 
पड गया । परन्तु दोनोने अपनी आत्माकों ही जाना। श्र्‌ तज्ञानी केवल श्ात्मा का 
सवेबन करनेके बाद जब ज्ञानका व्यापक रूप जानता है तो उसी आत्माका सचेतन करती । 
यद्यपि यहा ज्ञान मनके निमित्तसे प्रगट होता है, परन्तु फिर मनकी आवश्यकता नहीं होती 
है और केवल आत्माके द्वारा आत्माका आात्मामे ही ध्यान करने लगता है । जब आत्माका 
सचेतन करता है तब श्रूत उपाधिकी भी आवश्यकता नही रहती । परन्तु मतिज्ञान और 
श्र्‌तज्ञान उसमे रहता श्रवश्य है। जैसे कि ज्ञान पैदा हुआ, प॑दा होनेकी अ्रपेक्षासे देखो तो 
वह मतिज्ञान रहेगा और फिर उस निमित्तकी आवश्यकता नही रहेगी । जैसे इजनकी ठोकर 
से रेलके डिव्वे चलने लगते है, परन्तु बादमे इजनकी ठोकरव॥ ग्रावश्यकता नही रहती । इसी 
तरह ज्ञान मनके निमित्तसे पैदा हुआ और पैदा होनेके बाद श्रब मनवी ठोकरकी आवश्यकता 
नही रही । इन्द्रियोंके ज्ञानसे मतिज्ञान पैदा हुआ, और सम्यक्त्व अनुभव भी मनसे पँदा हुआ, 
परन्तु निविकल्प आत्मामे श्रब मनकी आवश्यकता नहीं । मनके निमित्तसे सम्यक्त्वका अनुभव 
पैदा तो हुआ, परन्तु अब मनकी आझ्रावश्यकता नहीं । इसी तरह श्रुतकेवली आ्रात्माके सवेदनके 
बाद सचेतन करते । 

आन्तरिक रहस्थ--यह प्रकरण बडा रहस्यपूर्ण है और आगे भी कई गाथाओ्रोमे 
भिन्न-भिन्न तरहसे ज्ञाकका रहस्य समकाकर भव्य जीवोको शान्ति मार्गमे सहा? ता पहुचाई 
है । यद्यपि इस गाथामे यही लिखा है कि जो श्र्‌ तज्ञानके द्वारा स्वभावसे ज्ञानमय आत्माको 
जानता है, उसे गणघर भ्रादिक श्र्‌ तज्ञानी कहते है, जो निविकार शाश्वत रूप स्वभावसे 
ज्ञानमय श्रात्माको जानता उसे श्लुतकेवली कहते है । परतु गाथाकी टीकामे श्री अमृतचन्द जी 
सूरिने इसका जिक्र ही नहीं करके एकदम यह बता दिया कि वे वलज्ञानी केवलज्ञानके द्वारा 
ग्रात्माको जानते है, और श्रुतज्ञानी श्रृतज्ञानके द्वारा आत्माको जानते हैं । आत्माको ही केवल- 
जञानीने जाना और आत्माको ही श्रुतज्ञानीने जाना, तो फिर विशेष जाननेकी इच्छासे फायदा 
बया ? केवलज्ञानी और श्रतज्ञानी दोनो ही आत्माको जाननेके सिवाय कुछ कर ही नहीं 
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। ११० प्रवचनसार प्रवचन 
। पकता । इस श्रकार मालूम होता कि ये दोनो पुराण पुरुष वृन्‍्कुदकुन्द रवामी और प्रमृतचन्द 
। सूरि दोनोमे ऐसा सहयोग हो गया कि जैसे बडा भाई किसी दूसरे आदमीसे अपनी वस्तुको 
भा हाथमे लिये उसके लिये लड रहा हो और छोटा भाई उसे लड़ते हुए देख रहा हो तथा मौका 
रु पाकर उस वस्तुको हथियाकर अपने कब्जेमे कर लेता और भाग जाता । बडे और छोटे भाई 
वा इसी प्रकारका सहयोग कुन्दकुन्द स्वामी और अ्मृतचन्द सूरिका भी मालूम देतां । टीकामे 
लिखा गया कि स्वभाव्से ज्ञायक आत्माको केवलज्ञानी और श्रुतज्ञानी दोनों जानते, इसलिए 
केवलजानी और श्रुतज्ञानीमे अ्विशेपता है। 
श्रान्तरिक रहस्यका उद्घाटन--देखों भैया ! कुन्दवुन्दस्वामी तो और कुछ शब्दोमे 
क्ह रहे थे और सूरि जी को उस रहस्यका पत्ता था, उनसे रहा न गया व भट रहस्य खोल 
| ' बैठे । कोई आदमी दिनमे सूर्यके कारण जानता, कोई आदमी रात्रिमे दीपकके द्वारा देखता हे 
। पर देखनेकी विद्या श्रीर देखनेका विपय वही तो है जो दिनमे सूर्यके प्रकाशके द्वारा देखा जाता 
और रात्रिमे दीपकसे देखा जाता। जिस चीजको दिनमे सूर्यके प्रकाशसे देखा, रात्रिमे भी 
दा दीपकके द्वारा उसी प्रकार उसी चीजको तो देखा, वस्तुत तो आत्मासे ही वह देखा जाना 
। .... गयाकी पद्धति तो देखनेकी एक ही है। इसी तरह मोक्ष पर्यायमे केवलज्ञानके द्वारा केवलीने 
| आत्माको जाना श्रौर यहाँ ससारमे हमने श्रुतज्ञानके द्वारा श्रात्माको जाना। किर भी आत्मा 
|" को जाननेकी, उपादेय प्रयोग ज्ञान द्वारा स्वयसे होने वाली तरगका विकास दोनों जगह समा- 
| नतासे ही तो है । श्रात्माको ही मोक्ष पर्यायमे जाना जाता और आत्माको हो ससार पर्यायमें 
! गुजरकर भी सम्यम्दृष्टि द्वारा जाना जाता । तो विशेष इच्छा करनेसे फायदा क्या ? ऐसी हृढ- 
! तम भावना हो जानेपर अपनी बाह्म आकाक्षा कुछ भी नही रहती, ऐसी निर्मेल पर्याय एक 
ह दिन भी प्रगट होनेपर केवलज्ञानकी वह पर्याय इसीके बलसे प्रगट होती है, जो तीनो लोकोमे 
ी | सबको एक साथ उपचारसे जान जाती । 
हक कैवल्यका महत्त्व--यहाँ अभी प्रश्न उठ खडा हुआ कि जब केवलज्ञानकै द्वारा केवल- 
। ज्ञानी आत्माको ही जानता और श्रुतज्ञानके द्वारा श्रुतज्ञानी भी केवल आत्माकों हो जानता, 
फिर इस कथनको कर चुकनेके बाद यह कथन नहीं करना चाहिए कि केवलन्ञानकोी ऐसी 
पर्याय पैदा हो जाती है कि वह तीनो लोकको जान लेता है। समाधान ठीक है, यहाँ ३. 
चर्चा ही नही करनी चाहिए और न गाथामे इस चर्चाका जिक्र है, मै तो केवक्ष श्राप लोगोकक॑ 
" , तरग देखकर यह चर्चा कर बैठा । केवलज्ञानका महत्त्व परपदार्थोक्रे ज्ञानसे लगाव तो इस 
है तरहके महत्त्वको लगाने वाला न केवलज्ञानके वास्तविक महत्त्वको ही जान सकता, और न 
मोक्षमा्गकी तरफ ही चल सकता, और न अपनी शात्ति ही कायम कर सकता । निश्चयनयके 
| , द्वारा ज्ञानका जो विशेष स्वरूप है, उसपर विशेष बल देना चाहिए | केवलज्ञाव क्या काम 
| 
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करता ? वह आप श्रपने द्वारा अपने आपको जानता है। निश्चयसे केवली केवल आत्माको 
जानते है, और उपचारसे सर्वज्ञ है। शान्ति और परमसुखका बीज वह आत्मा स्वय ही है । 
जिन उपायोसे यह आत्मा अपने आपके समीप पहुचता है वे उपाय शातिको आत्मामे पैदा 
करते है। इनके अलावा आत्माकों कही शान्ति नही मिल सकती | कोई आत्मा इनके बिना 
शान्ति नही पा सकता । परपदार्थका लक्ष्य करते हुए कोई आत्मा शान्ति नहीं पा सकता । 
प्रलक्ष्य ऐसा ही है कि वह कभी शान्तिके भार्गमे श्रनुकूलता नही पैदा होने देता । 

ह सब जीवोमें वस्तुतः श्रन्तःकार्य--आत्माको ही श्रुतज्ञानी जानता और आत्माको ही 
केवलज्ञानी भी जानता । मिथ्यात्वी भी आत्माके सिवाय और किसीको नहीं जानता । परन्तु 
यह आत्माको विक्ृत रूपसे जानता । मैं मनुष्य हू, त्यागी हू, मुनि हू, बह्ाचारी हू, इतना 
ज्ञान वाला हूं, और मै बडी साधना करने वाला हू, इस प्रकारसे मिथ्यात्वी मिथ्याहष्टिका 
अ्रनुभव करता । परन्तु इन पर्यायोंके अनुभवसे वह केवल आत्माक। ही तो अनुभव करता । 
आत्माके सिवाय उसने और किसको जाना ? आत्माके सब गुण आत्मामे ही रहते तो आत्मा 
के प्रदशेको छोडकर और कही जाय केसे ? कोई विक्ृत रूपसे आत्माकों जानता, क्योकि 
पर्यायोमे इस प्रकारसे दृष्टिमि जाना आत्माको जाननेका विकृृत रूप ही तो है । किन्तु सम्य- 
रशृष्टिके ये पर्यायबुद्धि नही हुआ करती, वह कहता यह सब मैं कुछ भी नहीं, जिसने प्र्‌.व 
शायकस्वभावका स्वभाव लिया, वह ज्ञानी कहता है कि मैं एक शुद्ध ज्ञानरू्प ही हु । पहली 
श्रवस्थामे ऐसा सोचा जाता है कि साधु परमेष्ठी मैं ही तो ह, उपाध्याय भी तो मै ही ह । 
कही यह पदार्थ तो उपाध्याय नही बन जाता । इसी आत्माके विकासस्वरूप अरहत सिद्ध मै 
ही तो हू । मत्न भी कहा जाता सोह, सोह श्रर्थात्‌ वह सब कुछ मै ही तो हू । पहली पदवीमे 
जब कि उसे संगुण परमात्माका ध्यान रहा करता था, पचपरमेष्ठीका ध्यान रहा करता था 
श्रीर भ्रात्मामे इतना बल नहीं था कि वह अशुभोपयोगसे सहज ही विरक्त रह सकता हो 
ऐसी हालतमें उसका शीघ्र परमेष्ठीमे ध्यान जाकर ऐसा ही विचारा जाता था । किन्तु 
अनन्तज्ञान स्वभावकी हृष्टिसेः कहते कि साधुपर्याय उपाध्यायपर्याय । आचाय॑पर्याय आदि 
पर्यायें बीचमे आरती रहती और कुछ समयमे नप्ट हो जाती । परन्तु सिद्धपर्याय अनन्तकाल 
हम अप कई 

अनन्त : स्वरूप हू, मे त्यग्गी भी नही हू, मै मुनि 
भी नही हु, मैं साधु भी नहीं हू-इन सब पर्यायरूपमे नहीं हू, ऐसे ज्ञानस्वभावकों जिसने देखा 
वह श्र्‌ तज्ञानी कहलाया । जो श्रुतज्ञानी ऐसे ज्ञानस्वभावका सचेतन करता उसको 
आवतक्षाकी झ्रावश्यकता नही । 
शात्माको अन्‍्तःक्रियाके विवरणका प्रयोजन--इससे प्रयोजन क्‍या निकला ? 
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तो यह प्रयोजन निकला कि ज्ञानकी अ्रसलियत जानी कि वह ज्ञान जिसके लिये दि 
गती है, दौडती है पर लक्ष्यकोीं करती है, वह ज्ञान ज्ञानी अपनेमे ही प्रयोग करता है 

बाहर नही करता । तो यह काम तो हम अ्रभी कर रहे है, आगे भी यही करेंगे । चाहे -प्त 
काममे उज्ज्वलता आ्ाती रहे, परन्तु काम तो एक ही रूपसे कर रहे है। नाना कर्मोका क्षोभ 
यहा खत्म कर दिया गया । किन्हीको यह शका हो जातो है कि श्रात्मा तो परीक्ष है फिर 
इसका ध्यान कैसे किया जाय ? भाव--शुद्ध गुणोके द्वारा निविकार है सो निविकारस्वसवेदन 
शानके द्वारा इस आात्माका ज्ञान किया जाता । आत्मा प्रत्यक्षसे समभनेसे आता, जिनके और 
कही दृष्टि नही पली उनके लिये आत्मा इतनी दूर नहीं है कि न समझी जा सके किन्त्‌ 
जिनकी हृप्टि श्रौर कही पली उनके लिए ग्रात्मा इतनी दूर है कि समभमे नही थ्रा सकती । 
यह भी नहीं कहा कि उससे भी सव्वेथा दूर है | केवल बाह्यरुचिसे घटमे रहते हुए भी इतनी 
दूर हो गई कि श्रात्माके अनभिन्ञ पुस्पषको मालूम ही नही पडत्ती । परन्तु अभिज्ञ कहता यही 
मैं हु तो श्रात्मा उसके लिये बिल्कुल नजदीक क्‍या वही आत्मा है, नजदीकमे तो फिर भी 
अन्तर आ जाता | मैं ही ज्ञान हू, वहा तो मै ही ज्ञानमय हू, अत दूर अथवा नजदीक क्‍या ? 
परन्तु जहाँ ये कहा कि भेरा ज्ञान किताबमे है, बहा तो दूरी आगई । जिन्हें आत्माका ज्ञान 
है उनके लिये श्रात्मा दूर अथवा नजदीक नहीं। इस तरहसे परोक्ष होते हुए भी इस आत्मा 
का निविकार सवेदन रूप द्वारा ध्यान क्या जा सकता है । 

इस प्रकार सवरतत््वको पुष्ट करने वाली ज्ञानस्वरूपकी अविशेषता बता करके अब 
चोतीसवी याथामे एक बडे महत्वकी चीज बताते है । 

सुत्त जिणोवहिंट्ठ पोग्गलदब्वप्पगेहि वयरोहि ' 
त जाणणा हि णाण सुत्तस्स य जाणणा भणिया ॥३७॥ 

झानमे साधनकी उपाधिका प्रतिषेध--हे भाई ! श्रृत ज्ञानके द्वारा तुम आत्माको 
जानते हो तो जो विषय हुआ आत्मा वह विषयभूत आत्मा निविकार अ्रखड ज्ञानस्वभाव 
सहित है । तो विषय तो ठीक बता दिया, पर तुमने उस विपयको जानने वाले साधनका भेद 
क्यो पाल रखा ? श्र्‌ तज्ञानके द्वारा जाना, इससे श्र्‌ तके भेदकोी नप्ट कर दो ताकि मात्र ज्ञान 
ही रह जाय । उस हालतमे यहाँ भी जीवज्ञानके द्वारा श्रात्माकों जानता है यह सिद्ध हो 
जायगा और वहा मोक्षपर्यायमे भी जीव ज्ञानके द्वारा आत्माकों जानता है यह सिद्ध हो 
जायगा । यहा भीतरी वैभवकी सहृशता बतला रहे है | जैसे लाइट जल रही है । हरे! रगका 
बल्ब लगा दिया तो हरा प्रकाश हो गया । उस समय हरी लाइटसे जानते । हरी ज्योतिरो 
दीखता । परन्तु ज्योतिका निजका क्‍या काम है ? क्‍या यह काम है कि हर। रहना ? क्या 
यह हरा रूप प्रकाशका कार्य है। प्रकाशका काम यह नही*है, प्रकाशका ' काम 'प्रतिभास 
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स्वच्छ उजाला करना है। हरा कम और नीला तो उजाला की उपाधि है। अ्रभी देखो 
कि मसाला लगाकरके सफेद लाइट करदो और वडा सफेद प्रकाश होने लगता । वह सकेदी 
भी उजाले का स्वरूप नही रही, उजालेक्रा निजका काम क्यो ? प्रकाश | वह रग तो उस 
प्रकाशमे मिल गया । प्रकाशमे हरा नीला आदि उपाधि नही लगी । इसी प्रकार ज्ञानमें भी 
उपाधि नही लगती । जैसे श्र तज्ञानमे श्र्‌ तकी उपाधि नहीं लगती । हरे किस्मके द्वारा केवल 
जाननेका काम करते है और तीले अथवा सपेद किस्मके प्रकाशके द्वारा भी केवल जाननेका 
कार्य करते है । इंसी प्रकार सब ज्ञानोके द्वारा हम केवल जाननेका काम ही करते है । परन्तु 
उस जाननेमे ज्ञानवी उपाधि कया ? श्र्‌ तज्ञानके द्वारा आत्माके ज्ञेयाकार स्वरूपको जानना । 
इस ज्ञानमे श्रुतक्ी उपाधि क्यो ? वह स्वरूप तो ज्ञानसे ही जाना गया । जिस ज्ञानसे जाना 
गया उस ज्ञानमे उपाधि नहीं होती । हरा है सो प्रकाश नहीं और प्रकाश है सो हरा नही । 
इसी तरह श्रुत है सो ज्ञान नही और ज्ञान है सो श्रुत नही । केवलीने केवलज्ञानके द्वारा 
आत्माको जाना और श्रुतकेवलीने श्रुतज्ञानके द्वारा आत्माको जाना । फिर उस ज्ञानके केवल 
और श्रुतकी उपाधि क्‍यों ? 
ज्ञानका प्रयोग---ऐसा देखे कि मोक्षमे भी जाकर ज्ञानके द्वारा ग्रात्माको ही जानते 
ओर संसारमे भी ज्ञानके द्वारा आत्माको ही जानते । ऐसी निर्मल ग्रात्मामे मेरा प्रवेश हो 
जाता तो फिर मेरे लिए कोई बाघा ही नही रहती । श्रुतकी उपाधि भी हुटाञ्ो । चश्मेके 
हारा ही देखा, यहाँ भी तत्त्वसे चश्मेके द्वारा नहीं देखा, आँखके द्वारा ही देखा, परतु श्राख 
भी उपाधि है इसलिये आरॉखके द्वारा भी नहीं देखा, परतु आत्माके अपने ज्ञानगुुणके द्वारा 
देखा । देखना ज्ञानगुणका काम है, इसके मायने जानना है | देखना तो ऐसी एक अन्तरजड्भकी 
थीज है जिसे कोई बाहर प्रगट नही कर सकता । विसीसे लडाई हो जाय, तो ऐसा कहते--- 
अच्छा दोस्त, हम देखेंगे दो तीन दिनमे । उसका क्या मतलब २ कहनेका मतलब यह है कि 
उसके अनुकूल अपनी शक्तिको सम्हाला, उसकी शक्तिपर प्रयोग होगा और उसपर आक्रमण 
किया जायगा । यहाँ देखेंगे, कह देनेसे यह भाव निकला, ज्ञानगुण भावके लिये होता । यह 
देखना सब कुछ है, ऐसा कहनेका यह प्रयोजन नहीं कि भूतिकी तरह सामने बैठाकर आ्रौखोसे 
देखेगा, ऊपरी देखनेकों भी जानना ही कहते । जैसे आ्रॉखसे देखते है तो इसका गुशा है दशन । 
व।नसे सुनते, इसका भी गुण बताओ, इसका श्रवणगुरा। नाम रखो । तो फिर इस तरह आत्मा 
की ६ गुणोमे विभक्त करों--ज्ञान, रपर्शन, प्राण, दर्शन, श्रवण ओर स्वाद गुणा । परतु नही, 
पाचो इन्द्रियो द्वारा जो काम होता वह एक ज्ञान ही है । उक्षुदर्शन चक्षुके निमित्तसे होने वाले 
शानसे पहले जो आत्मामे दर्शन हं।ता है, उसे कहते है चक्षुद्शन । तो दर्शन जैसे आ्रात्मामे ही 
प्रयोग करता प्रयोग करता इस तरहसे यह ज्ञान भी गआत्मामे ही और श्रुतज्ञानके द्वारा 
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जाना । यहाँ भी श्रुत जो उपाधि है यह ठीक नही, उप|धि होनेपर भी उपाधिरहिंत जो ज्ञान 
। है उस ज्ञानके द्वारा ही जाना जाता । ज्ञानके निज कार्यमे उपाधि नहीं, श्र्‌त सूत्रकी उपाधि 
। तो उपचारते कारण रूप बताई गई है। 
मिरुपाधि प्रस्तःक्रिया--अब यहाँ श्रुतज्ञानमें श्रृवकी उपाधिका भेद खतम करते है, 
ह अर्थात्‌ श्रुत॒ कहलाता है सूत्र । जो पौद्गलिक दिव्यध्वनिके द्वारा जाता जाय अर्थात्‌ उसके 
द्वारा जिसका जानना कहा गया उसे कहते हैं सूत्र | उस सूत्रका जो जानना सो कहा गया है 
श्रुतज्ञान अथवा सूत्रजश्ञान । वहाँ जो सूत्रज्ञान होता है सो कही श्रुतकी उपाधि लिये हुये नहीं 
है, वह ज्ञान तो ज्ञान है । उस ज्ञानका ब्राधार श्ुतत होनेसे उसको श्रुतज्ञान कहते हैं । श्रृत तो 
खा ज्ञानका निमित्त कारण होनेसे उपचारसे कहा जाता श्षुतज्ञान । परन्तु वह तो ज्ञान है। ज्ञान 
कं! ज्ञान ही है। वह अनादिसे अनन्तकाल पेंके अपनी तरज्भ आप, लिये हुये चलता हैं। जब 
। उसका विपय श्रुत होता है तो उसे कहते है श्रुतज्ञान और जब उसका _विघय मति होता है तो 
! उसे कहते है मतिज्ञान । पर ज्ञानमे स्वयमे कोई उपाधि नही लगी । इस हालतसे सूत्र अथवा 
। श्रुत तो उपाधि रही । जो उपाधि होती है, वह आदरके योग्य नही रहती । उसमेसे उपाधिको 
निकाल दो तो शेप ज्ञप्ति रह गई । 
। | जैसे प्रकाश हो रहा है, लाइटमे हरा कागज लगा दिया तो हरे कागजकी उपाधिसे 
वह प्रकाण हरा होता । उस हरे प्रकाशमे हरी उपाधि हटा दे तो शेप चीज प्रकाश हैं। 
| । उपाधिके खतम हो जानेके बाद जो ख!लिस रह जाये, उसे शेषकी चीज कहते है । इसी तरह 
ह ज्ञानमे से भी उपाधि खतम कर दी जाय तो शेषकी चीज रही ज्ञप्ति, अर्थात्‌ जानना मात्र । 
क्‍ केबलज्ञानी और श्र्‌ तजानी दोनो ही आत्माका सचेतन करते है, तो वह्ा भी शप्तिमात्र ही रह 
गई, और यहाँ भी श्र्‌ तज्ञानीके भी शप्तिमात्र ही रह गई । इसलिये ज्ञानमे केवल और श्रुतकी 
उपाधिका फक॑ नही है । वह तो केवल ज्ञान ही है । 
ज्ञानस्वरूपकी श्रविशेषता--पहले वैंतीसवी गाथामे बताया कि दोनों क्रेवलज्ञानी और 
श्र्‌ तज्ञानीके विषयमे फर्क नहीं है ओर यहाँ चौतीसती मूल गाथामें बताया कि ज्ञानका भी 
* दोनो स्थानोपर फर्क नही रहा । विषयका तो फ्क॑ तो यो नही है कि ' केवलीने भी भ्रनादि 
। अनन्त अह्देतुक ज्ञानस्वभावमय कैनल आात्माका सेचेतन किया और श्र[तकेवली श्रथवा सम्य- 
। ... रहष्टिने भी अनादि अनत अहँतुक ज्ञानस्वभावमय केवल आत्माका ही सचेतन किया । इसलिये 
तैतीसवी मूल गाथामे बताया कि दोनो स्थानोपर विषयका पक नहीं है। जो भगवान करत 
है वह तुम अब भी कर रहे हो, जो तुम करते हो वही भगवान भी करते हैं। फिर जगतमे 


मुझे यह काम करना है, भेरे लिये बहुतसी मभटें पडी हुई है, ऐसी इच्छा अथवा इनका क्षोम 
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करनेंसे क्या फायदा ? इस तरह जीव आ्रात्माकों जाननेके अतिरिक्त श्रौर कुछ करनेमे समर्थ 
नही है । केवली और तुम दोनो एक ही चीज तो 'कर रहे हो । इस तरह सम्यग्दृष्टि और 
केवलीमे अविशेषता दिखलाई । ह 

आपने प्रवचनसारके द्वारा ज्ञान जाना । तो साधन यहा प्रवचनसार हुआ और काम 
ज्ञप्तिका हुआ । प्रवचनसार तो परपदार्थ है। यदि स्याहीके अक्षरोको लें कि इनसे ज्ञान हुआ्रा 
तो ये अ्रन्‍्य पदार्थ है, और यदि शब्द भी लें, जो बोले श्रौर सुने जाते है, तो शब्द भी अन्य 
पदार्थ है । तो ये सब तो मात्र उपाधि ही रहे जो ज्ञान हुआ वह ज्ञान । ज्ञानलूपसे देखो । 
प्रवचनसार तो उपाधि था, उसका तो आदर' नही, अब केवलज्ञान ही शेष रहा, न्रप्ति ही शेष 
रही, वह ज्ञान अथवा ज्ञप्ति ही जाननेका काम करती रही, प्रवचनसार जाननेका काम नही 
कर रहा । प्रवचनसार तो उपाधिमात्र है | शुद्ध ज्ञान ही काम कर रहा है, वहा दूसरी उपा- 
घिया काम नहीं करती । किन्तु ज्ञान ही काम करता है । ऐसा वह ज्ञान उपाधिसे भी रहित 
है । इसलिये ज्ञानमे श्रुतकी उपाधिका भी भेद नही होता । 

हृष्टान्तपर्वंक ज्ञानकी श्रविशेषताका समर्थन--ज्ञानकी अ्रविशेपताके समर्थनमे कल 
हृशन्त दिया था, यह आधा ही रह गया था। सफेद प्रकाश, हरा प्रकाश, नीला प्रकाश, लाल 
प्रकाश आदि कहते हो । यहाँ विवेकसे सोचो तो प्रकाश हरा, नीला आदि तो नहीं है और 
जो हरा नीला आदि है वह प्रकाश नही है | हरा, नीला, सफेद वगैरह ये पुद्गल द्रव्णके रूप 
गुशोकी पर्याय है । प्रकाश किस गुणकी पर्याय है ? प्रकाश वस्तुके रूप गुणकी पर्याय नहीं 
है । किन्तु इसको बतलाया कि यह पुद्गल द्रव्यकी पर्याय है। प्रकाश पुदूगलकी पर्याय है, 
पुदूगल द्रव्यके रूप गुणकी पर्याय नही किन्तु स्वय पुदूगल द्रव्यकी पर्याय है । हरा, नीला 
आ्रादि प्रकाश नही और प्रकाश हरा नीला आदि नही है । प्रकाशका तो और ही स्वरूप है, 
जैसे प्रतिभास, चमक आदि । हरी तो उसमे उपाधि लग गई | वह चमक, वह प्रकाश, जैसे 
चर्म चक्षुसे दीखने वाला हरा प्रकाश दीखता है, उसमे वह हरी उप।धि रहित है । उसी तरह 
से यह ज्ञान मति श्रुत उपाधियोसे रहित होता, इसलिये कहा है कि ज्ञान उपाधियोसे रहित है 
और वह एक मात्र न्प्ति है | केवलीने भी ज्ञानके द्वारा ग्रात्माकों जाना और सम्यरहष्टिने भी 
ज्ञानके द्वारा आत्माको जाना । उसमे श्र्‌तकी उपाधिका भी भेद नहीं है । वहाँ साक्षात्‌ कार्य 
हो रहा है। जिस समयकी स्थितिको बात बतला रहें वहाँ उपाधि उपयोगमे नही लगानी 
चाहिए । यदि उपाधिको इस उपयोग मे देखते रहे तो सम्यवत्व अनुभवको बात नही आती । 
इस प्रकार सिद्ध किया कि केवलीका और हमारा, दोनोका अ्रतरविषय भी एक और साधन 
भी एक है। 

ज्ञानका ज्प्तिसात्र कार्य--सम्यम्टृष्टि जनो, तुम्हारेमे गरोबी किस बातकी है नाई 
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बतला रहे कि तुमसे कल्पनाकी गरीबी हो गई, और जो तुम करते हो सो जिसके द्वारा वे 
करते, उसीके हारा तुम भी करते । मात्र चारित्र मोहका उदय है। जिससे इसमे स्थिरता 
नहीं हो पाती, तो और रागी द्वेषी कई कषायो वाला हो करके अपने अ्रन्तरज्भसे हृढततताको देते 
हैं । इसीसे यह भेद किया कि स्वयका कार्यका, दिषुयका प्रशन जहां तक है, वहाँ तक यह 
बताया कि श्र्‌तकेवली और केवलीमे कोई विशेषता नहीं है । जैसे कहा यह धटज्ञान है। 
घटनज्ञानक हारा इसने घडेको जाना । घटज्ञान जो यहाँ हुआ तो क्‍्यां इस ज्ञानमें घटकी उपाधि 
मिली हुई है ? घटज्ञान जैसा जो ज्ञेय ग्रहण, क्या इस ज्ञेयग्रहणरूप अन्तरग उपाधि भी ज्ञान 
में मिली है ? वहाँ भी घट इस उपाधिकों दूर करके, (घट ज्ञेय इस उपाधिको दूर करते तो 
शेष रहा ज्ञान) इस ज्ञानके द्वारा वह घटकों जानना है| घट तो उपाधि होनेक॑ कारण ज्ञानसे 
अलग है | इसी तरह श्रत आदि ज्ञानकी उपाधि होनेके कारण ज्ञानसे श्रेलग है । इतने पदार्थों 
का ज्ञात करते हुए भी पदार्थका यह उपाधि ज्ञानकं लग गई तो ज्ञान केवल ज्ञतिरूप नहीं 
हुआ । ज्ञान तो केवल ज्ञप्तिकप ही है, जानना इतना ही मात्र है । इन्द्रियज्ञान आदि ज्ञान नहीं 
है । चक्षुसे उत्पन्न हुआ ज्ञान, यह निश्चयत अयथार्थ बात है। चक्षुसे ज्ञान उत्पैन्न नहीं हुआ ! 
चक्षु जड है, पुद्गल है, पुदूगल द्रव्यसे ज्ञान नही होता | उस जानउेके कालमे चूकि यह ज्ञान 
अत्यन्त सृक्ष्म है उस समय वह उपाधिकों नही रखता, केवल अपने-अपने काममे पूरा लगाना 
है । जैसे बारूदका गोला ञ्राग लगती है तो फट जाता है, आग लग गई, इसलिए श्रब तो 
फटनेमे स्वतत्र है और पूरी शक्तिसे फ्ट जाता है, और अपना काम कर जाता हैं । जब काम 
का समय है, जिस समयभे जानना हो रहा है उस जाननेके स्वरूपको देखो तो वह स्वतश्रता 
उपाधिकी अपेक्षा नही रखकर हो रहा है । 

वस्तुपरिणमनकी उपाधिसे अनुद्भव--भैया ! बाह्य चीजके देखनेसे ज्ञानमे अन्तर 
मालूम देता है। केवल उस ज्ञानके स्वभावपर दृष्टिपात करो तो ज्ञानसे स्वतत्ररूपसे जाना 
वहाँ उपाधि नही लगती है । ज्ञान तो ज्ञान ही रहता है । उपाधि तो बाह्मपदार्थ रख के 
है। ज्ञानके स्वरूपमे बाह्य पदार्थ नही है। ज्ञानके द्वारा जैसे केवली ग्रात्माक्नों जानते, वैसे 
ही ज्ञानके द्वारा श्र्‌ तकेवली भी आ्रात्माको जानता । इसलिए ज्ञानमे श्रूत श्रादि उपाधिका भी 
नही होता । एक हृष्ठात और लीजिये । सूययंका काम प्रवाश करना है और वह प्रकाश करता 
ही है | यदि भेघ पटल नीचे झा गये उसी समयसे अथेरा हो गया । कुछ मेघ पलट नीचेंसे 
दूर हुए तो २०-३० मीलपर प्रकाश-हो गया । वह भी श्रकाश हुआ तो दुनियाको तो ऐसा 
मालुम होता कि सेघ फटनेकी वजहसे यह प्रकाश इस उपाधिसे फंला हैं। विस्तु प्रकाश- 
प्रकाशके स्वरूपसे प्रकाशकों देखो तो मालूम होता कि मेघप्टलके हटनेसे वह नहीं हुआों है । 
वह तो प्रकाशकी प्रकाश वृत्तिसे स्वय स्वतन्नतया विकरुित होता है । इसी तरह ज्ञानका रव- 
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भाग समस्त लोकालोकके जानने मात्रसे है । कर्म पटल श्राये, जिसकी वजहसे ज्ञानका आव- 
रण होता, भ्रव जितना श्रावरण हटा उतना ही जीवके मतिज्ञान श्र तज्ञानका झआञात्माके व्यप- 
देश हुआ । ज्ञान एक ही था। ज्ञानका काम केवल जानना ही था । वह केवल प्रकाशक ही 
था। कही ऐसा नही होता कि श्र्‌ तज्ञानसे जाना या मतिज्ञानसे जाना, तो उसके जाननेको 
शैली केवलीके या केवलज्ञानसे जाना तो उससे जाननेकी शैली परोक्षज्ञानीके समान है । ज्ञान 
का तो जानना ही काम है, चाहे यहाँ जानो चाहे वहाँ जानो । केवल जानना ही तो है । वहाँ 
मति श्र्‌ तिज्ञानका व्यपदेश है तो रहो । ज्ञानकी तरंग या विकासका प्रकाश या जानन ही तो 
काम होता । वहा उपाधि नहीं लगती । ज्ञानका उदय उपाधिसे रहित है । ज्ञानका काम 
जाननमात्र है। ज्ञान ज्ञायक है । जिसका ज्ञान ज्ञायक है, जिसका काम ज्ञान होता उसमे पर 
के कारणसे हम विशेषता लगादें, परन्तु ज्ञानका काम तो जानना मात्र है । 

ज्ञप्तिक्रियाका एक ढंग--जैसे १० आदमी यात्राको जा रहे है। किसीके अच्छे पैर 
हैं तो वह जल्दी जल्दी चल रहा और कोई बालक है तो धीरे-धीरे चलता, किसीके पैरमे चोट 
नगी तो वहु लकडीके सहारे चलता परन्तु चलना तो एकसा ही हो रहा । उस तीर्थके लिए 
ही तो सब जा रहे है। कही ऐसा तो नहीं हो रहा है कि कीई घूम कर जा रहा है या 
किसीने पूर्ववी बजाय पश्चिमकी ओर मूह घुमाया । जितने भी लोग जा रहे है सबका कैसा 
काम चल रहा है और पैरोके द्वारा हो रहा है, इसी तरहसे ज्ञानका भी एकसा काम चल 
रहा है । उसमे उपाधिका भेद नहीं है फिर बाह्य द्रव्योसे उसमे उपाधिका भेद हो रहा है । 
ज्ञान आत्माका ही होता। श्रात्माका ही गुणरूप पर्यायज्ञान है, जिस ज्ञानमे सूत्र या श्रत 
विपय पड़ा उसको अश्युद्ध ढगसे कह देते, उस उस सूत्रका ज्ञान, उसे कह देते कि सूब्रज्ञान या 
भ््‌ तज्ञान, सो यह भी ज्ञात है और हमारी आत्मामे जो ज्ञान पैदा हो जाता है वह भी ज्ञान 
है । प्रवचनसारके द्वारा जो ज्ञान हुआ वह प्रवचनसारका तो ज्ञान उपचारसे कहा जायगा । 
इसी तरह भ्रत्त उपचारसे है । वास्तवमे तो जिस आात्मामे वह ज्ञान प्रगट होता ज्ञान 
ही भ्रूत है। प्र तज्ञानकी पूजा करों, ऐसा कहनेपर लोगोके एकदम बुद्धि श्र तमे पहचती । 
परन्तु यह सूत्र भ्रथवा श्र्‌त तो श्र्‌ तज्ञान उपचारसे है | श्रतत कारण होनेसे ज्ञानहूपसे उपचार 
विया गया । श्रृतकी जो ज्ञप्ति है उसे भ्र्‌तज्ञान वहते है। वहा श्रुव तो उपाधि है । वहा 
तो एक ज्ञप्ति ही रह जाती कि जानना मात्र । वह जानता साथ उपाधिरहित है उसकी 
पजाडे लिये वहा गया । 

फसमें निमित्तका प्रकार्य--लोग वहते है कि यह आँखसे जानने वाला ज्ञान है 
परन्तु ज्ञानके वर्तेनेम आँब निमित्तकी झवश्यवत्ता नहीं। उत्पत्तिकानमे ज्ञानकों उन्द्रियोकरी 
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में अपेक्षा उत्पन्न ही नही होती । जब उसका प्रय्त्त चल रहा है उस समयमे ज्ञान उत्पन्न 
ही नही रहता है, जिस समयमे ज्ञान है उस समयमे इन्द्रियोकी उत्पत्तिकी भी श्रपेक्षा नही 
होती । जिस समयमे इन्द्रियोके द्ारा ज्ञानके उत्पन्न होनेका प्रयत्न हो रहा है उस समयमे 
वह ज्ञान नही हो रहा है जिसके द्वारा हम जाने, तो ज्ञानके सम्ब॑न्धमे तो वह ज्ञान स्वतत्र 
है ॥ हमारे वह श्र्‌ तज्ञान और मतिज्ञानके सम्बन्धमे ज्ञान स्वतत्र है। कितनी स्वतन्त्रता इस 
शानमें हैं ? हम उस ज्ञानके पूवेकाल श्रागामीकाल व इस कालकी सत्ता विशेषता स्वीकार व 
करके ऐसा कह देते है कि ज्ञान इन्द्रियोके आधीन है। इनच्द्रिय और मनके निमित्तसे ज्ञान 
है, परन्तु जिस सययभे इनकी मदद है उस समयमे विवज्षित ज्ञान है भी नहीं । छत बिना 
सीढोची है । सीडीकी मदद है जब तो छत भी नही मिलेगी । 

निमित्तके श्रभावसे स्वकार्यकी प्रचुरता--प्राय दुनियामें ऐसी निमित्त चीजें बहुत 
मिलेगी, जिनके अ्रभावसे कार्य मिलेंगे जिनके निमित्तका नाश ही निमित्त है ऐसी बहुत चीजें 
मिलेगी । निमित्तकी उपस्थिति ही निमित्त नही है। हमारे सुख दुखमभे भी वही बात है । 
कर्मनिमित्तका नाश हमारे सुख दुःखंका कारण होता । देखो भैया | दु.ख भी कर्मके नाशसे 
होता है तब कहो कि है कम निमित्त तुम बने रहो, इसमेसें कम नही होश्नो । है कर्म यदि 
तुम्हारा नाश नही होय तो हम सिद्धकी तरह सुखी हो जायें । हें कर्म, तुम रच भी मिटो 
मत, फूलो फलो, दूध नाहो, ऐसे कर्म तुम बने रहो तो भी हम सिद्धकी तरह सुखी हो जायेंगे 
नष्ट मत होश्रो । नष्ट होते हो तो हम दुःखी है क्योकि उदय (नाश)मे ही दुःख है | सो भैया ' 
यह बात आदरणीय नहीं क्योकि कर्मके उदयरूपसे नाश होना दु खका निमित्त है । इसमे 
तो उदयका ताता रहेगा । सर्वथा नाश तो आत्मीय सुखका कारण होगा । इस तरह कितने 
ही काम ऐसे होते कि निमित्तका सम्बन्ध छूटने पर वे पैदा होते । क्षण क्षणके ये जो ज्ञान 
पदार्थोके हो रहे हैं ये भी प्रकाश श्रादि सारी बातोकी श्रवेक्षा छोडकर ही होते है। थो ज्ञान 
की तरग चली है, जब ज्ञान पैदा हो गया, तब राजा हो गयों, तब उसे किसीकी श्रपेक्षाकी 
जरूरत नहीं रही, ऐसा वह ज्ञान' स्वतन्त्र है । इस ज्ञानमे उपाधिका फर्क नहीं रहा । तब 
फिर जगतको जाननेकी इच्छा अथवा इच्छाका क्षोभ व्यर्थ है । इसी बानको दोनों गाथाश्रोंमे 
घिद्ध किया । यह जीव अखड ज्ञानस्वभावी है, इसलिये अपने स्वरूपसे निश्चल रहो, कुछ 
बाहरी उपयोग मत करो । बाहर और कोई चीज मत देखो ।यहा ज्ञानवा प्रकरण चल रहा है 
करीब २० गाथाश्रोमे अब भी चलेगा, करीब २० गाथाओसे यह चल भी रहा है । इसी तरह 
आतनस्दका प्रकरण आयेगा तो उसमे भी इसी तरहकी निज आ्रानस्दकी बात झयगी, भ्रभी ज्ञान 


की बात चल रही है । 
कर्ता करण श्राधारका श्रभेदककथन--इस प्रकार ज्ञान ज्ञानके ढारा ज्ञानको जादता 
एएएशएशशएएएएणएएणा ०3 अ मल नदजकीकीक मद जिन ञ+ नल ललित व जरल+ + जा + नए 
| 
९ नह 5 ; 
टू, | व 


गाथा ३५ ३२६ 
है--यह सिद्ध करके अ्रब ज्ञानके आधारकी ओर आते है | ज्ञानका आधार है आत्मा। यह 
आत्मा ज्ञानसे अभिन्न है । कही ऐसा नही है कि ज्ञान भिन्न हो व श्रात्मा भिन्न हो । तब ज्ञान 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानको जानता है। इसका वाक्यान्तर यह भी हो सकता है कि आत्मा आत्माके 
द्वारा भश्रात्माकों जानता है परन्तु यहाँ विचार करिये कि आत्मा तो अ्रनन्तगुणोका पिण्ड है । 
वह मात्र जानता ही तो नहीं है, जैसे जानन परिणमन करता वैसे अन्य भी अनन्त परिणमन 
करता है । जितने परिणमन यह आत्मा करता है श्रात्मामे उतनी ही शक्तियाँ है तो आत्मा 
जानता है तो ज्ञानशक्तिसे, श्रात्मा देखता है. तो दर्शनशक्तिसे, आत्मा सुखी होता है तो सुख- 
शक्तिसे, यहा जाननेका प्रकरण है आत्मा जानता है तो किससे जानता है ? ज्ञानशक्तिसे 
जानता है। यहाँ कर्ता आत्मा हुआ, ज्ञान हुआ करण, क्रिया “जानता” है हुई । श्रब कर्ता 
करणके सम्बन्धमे यह विचार करते है कि कर्ता करण श्रभिन्न ही है, यहां आत्मा और ज्ञानमे 
कर्तापन और करणपनेका भेद खतम करते है । 
जो जाण॒दि सो णाण ण हवदि णशाणेण जाणागो आदा । 
णाण परिणमदि सय अद्ग णाणद्विया सब्बे'॥३५॥ 

जो जानता है वह ज्ञान होता है। यहाँ श्रात्माको कही ज्ञानके कारण ज्ञायक नहीं 
समभना भ्र्थात्‌ किसी भिन्न ज्ञानद्वारा आत्मा ज्ञायक नही है, आत्मा स्वभावसे ही ज्ञायक है, 
ज्ञान भी स्वभाव है, ज्ञान स्वप परिणमता है तब वहा विषय भावकी शअपेक्षासे देखो तो सब 
अर्थ ज्ञानमे स्थित है। सभी विवेचनोकी दृष्ठटिरूप नय॑ अ्रवश्य समझना । 

ज्ञानमे परके हानोपादानका श्रमाव--पहले तो यह बतलाया था कि ज्ञानी परपदार्थों 
को न तो ग्रहण ही करते और न छोडते है । सम्पग्दृष्टि, मैं भी ज्ञाता हु, इसलिये न परपदार्थ 
को ग्रहण करता और न छोडता । बेवली वह भी सम्पूर्ण ज्ञानी है, इसलिये वह भी पदार्थको 
न ग्रहण करता और न छोड्त। ही है । परपदार्थंकों मैं कुछ भी नहीं करता । अपनी आत्मा 
में रहने वाले गुणोंके द्वारा परका कुछ नही करता, अपना ही करता, केवलज्ञानी अपने केवल- 
ज्ञानके द्वारा अपने आपको जानता है, परको तन्मयतासे नही जानता । उपचारको दृष्टि बहि- 
दृष्टि है। वस्तुत- वह न परको ग्रहण करंता है और न छोडता ही है । इसी तरहसे तो मैं भी 
हुआ । मैं भी तो अपने श्रुतज्ञानके हारा अपने आपको जानता ही तो हू । इसके »तिरिक्त पर 
का कुछ प्रयोग नहीं करता । फिर इस निश्चयकी क्रियाकी दृष्टिसे केवली' और शतवेवलीमे 
कोई भेद नही रहा । है 

ज्ञानसे उपाधिका श्रभाव-- इसके बाद यह बतलाया कि केवली केवलज्ञानके द्वारा 
जानता और श्रुतकेवली शुतज्ञानके ह्वारा जानता, ऐसे आत्मामे और कौनसे गुण झा गए, कौन 
सी बातें आ गई कि जिसमे एक श्रुतज्ञान भी रखा है ? निश्चयसे वह तो ज्ञान ही है । केवली 





३६० प्रववनसार प्रवचन 


भी ज्ञानके द्वारा आत्माको जानता और श्र्‌ तकेवली भी ज्ञानके द्वारा आत्माकों जानता । दोनों 
ज्ञानके द्वारा अपने आपको जानते है । वहाँ ज्ञानके उपाधि नहीं लगती । यह आत्मा ज्ञानके 
द्वारा अपने आपको जानता है | इतना ही यह जीव जग्रतमे काम कर रहा है और कुछ भी 
नही कर रहा है । 

आत्माकी ज्ञानसवभावभयता--आज बतला रहे कि आ्रात्मा ज्ञानके द्वारा जानता, यह 
बात, भी सुहावत्ती नही लगती । वह आत्मा ओर, ज्ञान क्या अलग-अलग है, जिसके द्वारा 
आत्माकों ज्ञान जानता । कया वह ज्ञान आ्रात्मासे जुदा है, क्या ज्ञान आत्मासे अलग चीज है, 
जिसके द्वारा वह भ्रात्माकों जानता है ? नहीं, आत्मा और ज्ञान बिल्कुल अभिन्न है | तो फिर 
यह क्यो कहते कि ज्ञानके द्वारा ग्रात्माको जानता ? कहो कि ज्ञान ज्ञानके हारा ज्ञानमय निज 
को जानता है । वह ज्ञान ज्ञानको ही जानता है, ज्ञान और पञात्मामे कर्ता और करणकी भेद 
मत लाओ । फिर ज्ञान जानता है, ज्ञान है और जानता है या तो ज्ञान इतना ही कहो या 
जानता इतना ही कहो । वहा ज्ञान और जानता दोनो शब्द नहीं सहन हो सकते । शान 
जानता है, ऐसा कहनेमे भी एक कर्ता है और उसने कोई काम किया ऐसा भेद हो गया । 
वहाँ ज्ञान तत्त्व लक्ष्यममे नही रहा । ज्ञान ज्ञानके द्वारा जानता, यहाँ ज्ञानकी स्वाभाविकता ज्ञात 
नही हुई । ज्ञानका निज तत्त्वरूपमे भेद नही होता, कर्ता और करणका भी भेद मत डालो | 

स्वकार्यमें कर्ता करणकी अ्रभिन्नता--पहले तो केवली श्र श्र्‌ तकेवलीका विषय एक 
बताया, फिर साधनकों एक बताया, फिर यहें कहते कि कर्ता श्रौर साधन अलग-अलग चीज 
नही है, वे एक ही चीज है अर्थात्‌ अपनी तरखुसे वर्तमान शर्थात्‌ ज्ञत्तिक्रियामे निरन्तर प्रवृत्त 
ज्ञान वह वह ही है, वहाँ ऐसा भेद मत ब-रो कि ज्ञान ज्ञानद्वारां ग्रात्माको जानता है, वह तो 
केवल जाननरूप है । जैसे अग्नि अपनी गर्मकि द्वारा ईंघनको जलाती है, ऐसा कहते-इस वात 
को निश्चयनयसे देखना है कि क्या यह बात नही है ? तो पहली बात तो यह कि ईंधन 
क्या ? जो जल नही रहा है वह या जो जल रहा है यह श्राग है । पहले तो हमारी यही बात 
खडित हो गई कि आग गर्मीके ढारा इईंधनकों जलाती | »ग गर्मके द्वारा ईधनको जला ही 
नही सकती । आग गर्मकि द्वारा तो केवल अपने आपको ही जलाती है । जिस समयमे जलने 
लगता और वह भी गर्मी रूप हो जाता, उस समयमे वह ईघन नहीं कहलाता । निशलयन ६ 
से ऐसा कह रहे है । इसलिये पहले तो विषयका खडन किया कि अग्नि गर्मीके द्वारा ईंधनकों 
नही जलाती, किन्तु अपने श्रापको जलाती है | वह त्ती खुद जलती और राख हो जाती । यहा 
भी जो राख है वह झाग नही थी, आगका झाश्रयमात्र था, राख हो जानेपर भी वह श्रर्नि 
नही रही । तो क्‍या वात ठीक रही कि अग्नि गर्मीके द्वारा अ्रपने भ्रापकों जलाती हैं | फिर 
कहते कि अग्ति अपनी गर्मकि द्वारा अपने आपको जलाती, तो यहा श्रग्ति ओर गर्मीका यद्द 


आजरफ>मीआ ४० ७७०+क ०२ कमी लणओ डिक लत >लन करीब एप सतत अकििकोधडकलनलतभ पे >नक्यान कक ३०+की लत 7+.क्‍07 777 
हे 





जिभल-+ज ३५५+०333७०+ र५७»>_ककेलन+--ीयीक- 





गाथा ३२४ २६१ 
भेद सहन नहीं हो सकता । वह अग्नि अलग क्या चीज है जो अपनी अलग गर्मके द्वारा जलती 
है ? अग्नि तो स्वय गर्मीमय है। अग्नि श्रपने अभिन्न स्वभावसे जल रही है, जला किसीको 
' नही रही, वह तो अपने ही स्वभावसे जल रही हैं, यहाँ तक बात आई । इस तरह साधन भी 
“मिट गया । 
पदार्थमे क्रियाका अ्भेद--अ्रग्नि जल रही है, इस कथनमे भी ऐसा लग रहा है कि 
जैसे कोई बैठा हुआ आदमी उठ रहा है | अग्नि पहले तो नहीं जल रही थी, परन्तु श्रब जल 
रही है । पहले तो समाधिमे थी और अब जलनेकी क्रिया कर रही है, सो ऐसी बात नही । 
श्रग्नि तो वही है जो अ्ग्निके जन्मकालसे ही उसमे जलनेकी क्रिया चल रही है । इसलिये 
अग्नि! इतना ही कहो, इसी तरह केवली ज्ञानके द्वारा आत्मांको जानता है, इसका सूक्ष्म रूप 
भ्रा आकरके इतना ही रूप रह गया ज्ञान! | केवलीने ज्ञानकों अ्विशेष बना केरके श्रपने 
झ्रापको ज्ञानमय अनुभव किया । यह निश्चयहृष्टिसे वर्णन हैं । यदि हम अपनी निश्चयहद्ृष्टिको 
छोडते और व्यवहार दृष्टिपर ग्राते है तो अनेक श्र)कुलताए पैदा हो जाती है । इसलिये अपने 
को ऐसा कोतृहली बनाना' चाहिये और ऐसी लीला वाला होना चाहिये कि हर लक्षणोमे 
निश्वयतत्त्वको खोजें । निश्चयकी दृष्टिसे देखो कि वस्तुका कैसा स्वरूप है'? निए्चयसे जो 
स्वरूप समभझमे आयेगा वह निविकल्प शांतिक, आधार होगा और जो व्यवहारदृष्टिसे स्वरूपको 
देखता है तो वह विकल्प, उल्कन और भिन्न-भिन्नरूपसे भ्रपनेको देखेगा । ज्ञान ज्ञानके द्वारा 
ज्ञानको जानता है, जानता नहीं है कहते तो अभेदसे, अभेद क्रिया कह दो कि ज्ञप्ति़ुप होता 
है | ज्ञान, ज्ञाकका काम जो भी है सो ही कर रहा है| निश्चयसे जानना कया है, वह तो 
तरग है, एक द्रव्य है और द्रव्यकी तरग हैं | जितने दुनियामे अनन्त द्रव्य है सभी इसी तरह 
से है, याने द्रव्य है श्रोर उनके तरग है। 
परविविक्तता--समयसारमे लिखा हुआ है कि जगतके भअ्रन्दर' जितने द्रव्य है, अनन्त 

द्रव्य है, सबके सब द्रव्य अन्दर रहने वाले गुणोका चुम्बन करते है और उन्हीमे तन्‍्मय रहते 
है, परपदार्थके किसी भी गुणको छूते नही, सबके सब आपकमे है। प्रयत्नशील हो रहे है । जगत 
के जितने जीव है सब अपने-अपने उपादानसे परिणमित हो रहे हैं। यह वस्तुका निजस्वभाव 

है। जगतमे द्रव्योकी व्यवस्था इससे भिन्न नहीं हो सकती, किसी द्रव्यरूपसे कोई द्रव्य नही 

परिणम सक्ता । अपने प्रदेशमे सारे गुणोके परिणमनके अतिरिक्त और कुछ परिणमन कर 

ही नहीं सकता । यहाँ सब अपने-अपने विकल्पोके स्वामी बनते है, कोई क्सी पदार्थके स्वामी 

नही होते । हमारे और आपके विनाशका कारण बाह्य पदार्थोामि परिणत्ति रखना है। हम 

अपने आपको म।हवश बाह्य पदार्थकि कर्ता मानते, विकल्पमे ऐसा मानते है कि परपदार्थका 

जो कर्म है <सको दिकल्पमे मानते कि मै रुबको करता, परन्तु वास्तवमे तो वह अपने आपमे 


र् 


की 


रैदरर भवचनसार प्रवचन 


जानन गुर रहता है ,उसीको करता है । पर्याय दो “होती है, स्वभाव पर्याय और विभाव 
पर्याय । मनुष्य परका क्‍या कर सकता है । ह का 

परका त्रिकाल श्रकतृ ग्व--निश्चयका प्रकरण चल रहा है | गॉधीजो ने इतना देश 
को उठाया, पर निश्चयसे किया क्‍या ? निश्चयसे यही क्या कि अपने आपमे जितनी दया 
पैदा हुई उसकी ही तो चेष्टा की । वस्तुको उसके स्वतन्त्र रूपसे देखो । उस वस्तुको स्वातन्त्य 
रूपसे देखकर यह बतलाया कि द्रव्य अपने आपको ही कर सकता है, पर पदार्थका कुछ भी 
नही कर सकता । केवली भी अपने झ्रापको ही कर रहे । उनमे अनन्त शक्ति है, परन्तु फिर 
भी खुद ही को उस अनन्त शक्तिसे किया कि वे अपने स्वभावसे च्युत नही होते । वे अपने 
आपमे ही ज्ञानका परिशणमन कर रहे है उसके अ्रल्वा और कुंछ नही कर रहे है । केवलीके 
बारेमे हम यदि आलोचना कर रहे है तो केवली उसे जान तो रहे है । फिर भी वे मेरा कुछ 
नही कर रहे, है। परन्तु इस ज्ञानसे मैं केवलीके स्वभावका वर्शान कर रहा हु और यह 
उनकी उत्कृष्टता बतला रहा हू परमे तो कोई कुछ करता नही है. किन्तु जो विकल्प भी छोड 
देता वह ऐसा महान्‌ बन जाता । देखो केवलीका कितना, स्वातन्त्यमय द्रव्य है. कि अपने 
आपसे ही परिणम रहा और अपने आपके अतिरिक्त बाहरमे किसोमे: भी नहीं परिणम रहा । 
उन्होने जाननेका जो विषय है उसे ही जाना । हँमने भी ऐसा ही किया, -परन्तु मोहसे कहा 
जाता कि मैने परको जाना । निश्चयसे तो कोई परको जानते-ही नही । केवली भी परको 
नही जानते, वे तो केवल ज्ञानको ही जानते । हम भी केवल ज्ञानको ही जानते । 

परमार्थतः स्वका स्वमे प्रयोग--जैसे हरे रगको चौकी पर पोत दिया । हरे रगने 
किसको हरा किया हम यह समभते कि उसने चौकीको हरा किया, परन्तु निश्चयसे हरे रग 
ने चौकीको हरा नही किया, हरे रगने तो अपने हरेको ही हरा किया । हहरे-रंगके भीतर भी 


चौकी उसी रूपसे रही । इसी तरह प्रत्येक ज्ञानीने अपने ज्ञानके द्वारा अपने आपको जाना, 


परको नही जाना अपने आपको जाननेकी तरग जो है । ज्ञान ऐसी स्वच्छताको लिये हुए है 
कि उसका विषयभूत पर पदार्थ ज्ञेय कहलाते इसलिए कहा जाता कि हमने ज्ञयको जाना | 
कहते घडीको जाना । परन्तु ज्ञान उसका नही है। ज्ञनकी तरग ज्यादासे ज्यादा क्या कर 
सकेगी ? जिसकी तरग है अ्रथवा जिस द्रव्यकी तरग है उसको कर सकेगी ज्यादासे ज्यादा | 
इससे -बाहरको क्या कर सक्रेगी । द्रव्यकी पर्याण द्रव्यसे अभिन्न हुआा करती । ज्ञानकी तरग 
घडीको कहाँ टच कर गई । उस आकारक जो समझ है उस समभझे तुम यह कहते कि मैने 
घडीको देखा । परन्तु मैंने तो केवल अपने आपको ही जाना'। भगवान जो सारे विश्वको 
जानते हैं वे सारे विश्वके कारण विश्वको नहीं जानते किन्तु वे उनके निज स्वच्छ स्वरूप 
प्रकार ही ऐसे है कि सारे विश्वके विषयोको जान जाते । किन्तु वह ज्ञान किसीको जानता 
है ऐसी वात नही । जानता है, के क्या मायने ? जैसे चौकीको हरे रगने रगित कर दिया 





फ 


गाथा २५ , ३२६३ 


तो हरे रगने केवल अपने आपको ही तो रगित किया । इसी तरह ज्ञानने जो जानन किया 
वह अपने श्रापका ही तो जानन किया । उसके विपयनूत जो पर पदार्थ है उनके कारण 
उपचारसे कह रहे कि परपदार्थकों जान रहा । 


निश्चयसे कारकोकी अ्रभिनज्ञता--निश्चयसे वह ज्ञान तो ज्ञान रूप ही रहता निश्चय 
से वह पर पदार्थेको नही जानता । निश्चयसे कर्ता, कर्म करण आदि कारक वहीं हुआ करते 
' उससे भिन्न नही हुआ करते । तो ज्ञान जिससे जानता वह भी वहो, जिसके लिये जानता 
वह भी वही, जिससे जानता वह भी वही और वह ज्ञान स्वय भी वही। कारक क्या कह- 
लाते ? जैसे कुग्हारने दड चक्रके द्वारा हपनी कुटीमे पैसे उत्पन्न करनेके लिये लौदेसे घड़े 
बनाये । तो इसमें छहो कारक न्यारे-न्यारे है कुम्हारते लौदेंसे घडोको कुटीमे, पैसोके लिये 
चक्रके द्वारा बनाए, ये सब कारक अलग अलग है। ये वृक्ष अ्रपनी शाखाओ्रोमे अपने फूलोसे 
ग्रपने भारके लिये फल रहा है, ऐसा कहा तो सारी की सारी चीज वृक्षकी ही आई। ये 
६ कारक जैसे अभिन्‍न होते है वैसे भिन्‍न भी होते है । निश्चयसे छहो कारक अभिन्‍न होते 
और व्यवहारसे छहो कारक भिन्‍न होरं। । इस तरहसे ज्ञान खुद पकाश-रूप होता, खुदको ही 
जानता, खुदके लिये ही जानता, खुदसे ही जानता, और खुदमे ही जानता । ज्ञानीके सभी 
गुणोका प्रयोग निश्चयसे स्वयपर ही होता है | बाह्य पदार्थोपर नही हो सकता । वह केवल 
खुद ही को तो जानता है खुद ही दुखी सुखी होता है दूसरेको सुखी दु खी क्या कर रहा है । 
सैं खुद ही विकल्पक बनता हू । परपदार्थ पैसे धन आादिको मै क्या पैदा कर सकता हू । वे 
तो सब स्वतन्त्र है । उनको मैं क्या कर सकता हु ? दुनियाँसे कोई।निमित्त अपनी परिणति 
से किसी द्रव्यकों परिणमा नही देता । आत्मा और ज्ञानमें करता और करणका भेद नही। 
यहाँ कर्ता और करणशाका भेद भी दूर करते । 


ज्ञानकी स्वसंवेद्यता--जो जानता है सो ज्ञान है ऐसा नही है कि वह आत्मा किसी 
भिन्‍त ज्ञानके द्वारा जानने वाला बसचता हो । कितने ही लोग ऐसा मानते है कि एक ज्ञान 
जानता है तो उस ज्ञानको जाननेके लिये दूसरा ज्ञान पैदा करना होता है जिस तरह हम 
पहले यह न जान जाय कि कदाचित्‌ यह घड़ा है ज्ञानके द्वारा घडेवो जाना, परन्तु “घडेको 
जाना” यह ज्ञान सही हैं या नही ? उस ज्ञानकों सही करनेके लिये दूसरे ज्ञानकों पैदा किया 
जाय और फिर दूसरे ज्ञानकी बात भी सही करनेके लिए तीसरे ज्ञानको पँँदा किया जाय और 
फिर तीसरे ज्ञानकी भी बात सही करनेके लिये चौथे ज्ञानकों पैदा किया जाय और इस तरह 
तो दुनियामे ज्ञानोके ढेर लग -जायेंगे और पहले ज्ञानकों सह्दी करनेके लिये दूसरे ज्ञान उत्पन्न 
करते सारी जिन्दगी लगा दो तो जगतके तो अन्य कोई काम ही नही हो सकते और न 
घडेका ही ठीक .ठीक ज्ञान समझ सकते । देखो भैया ! कैसे कैसे सिद्धान्त निकल ग्राते कि 
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' व्यवस्था ही नही बन पाती । घडा दूर रखा है परन्तु जान लिया कि घडा है। घडेका ज्ञान 
ठीक नही है, फिर भी उपचारसे ठीक है। फिर घडेमे ज्ञानको सही बनाना चाहिए सही 
बनाना तो एक ही दफामे हो गया । दूसरे ज्ञानको पैदा व रनेकी आवश्यकता नही है । दशायें 
दो होती है ग्रभ्यस्त दशा और ग्रनभ्यस्त दशा । श्रनभ्यस्त दशामे ज्ञानकों सही करनेके लिए 
दूसरा ज्ञान लाते है पर उसीमे ही सारा काम पूरा हो जाता है। अभ्यस्तज्ञानको जान लेनेके 
लिए फिर ज्ञानकी आवश्यकता नही होती । जैसे कि हम कही जा रहे है, रास्तेमे हमने सोचा 
कि वहाँ कुआ है । कोई कहता कि वहां कुआ्रा बुआ कुछ नहीं तुम्हें अम हो गया है तो इस 
ज्ञानकों सही वनानेके वास्ते अनुमान ज्ञान प्रयोगमे लाना पडता है निर्बलको सबल ज्ञान 
बनानेके लिए । वह परिचित अ्रभ्यस्त है तो उसके लिए भश्रन्य ज्ञानकी आवश्यकता नही । 
यदि ऐसा ही माने कोई कि प्रत्येक ज्ञान ऐसा ही है कि खुदको-तही जानता, पर दूसरे ज्ञान 
के द्वारा जाननेमे आता । तो एकके बाद एक ज्ञानसे जाननेके लिए वह अपनी जिन्दगी इसी 
काममे निकाल देगा । इसमे तो यह मन्तव्य निकाल बैठेगा कि ज्ञानमे स्वयं जडपनेका स्वभाव 
है तभी वह किसी दूसरे ज्ञानके द्वारा जाननेमे झ्रता । कभी ऐसा अ्रम हो जाता है कि 'यह 
ज्ञान हो सही नही है तो उस ज्ञानके अमको मिटानेके लिए एक ज्ञान आर खडा करना 
पडता उसी ज्ञानकी सचाई सिद्ध करनेके लिए हम एक ज्ञान और प्रगट कर रहे है । परन्तु 
वह ज्ञान स्वय जड है, अपने आपको नही जावता ऐसी मान्यता झा जाना मिथ्या है । 

भ्रभ्िन्‍्नसाधनता--श्रात्मा कर्ता है और ज्ञान-करण है, आत्मा भर आन अलग 

अलग चीज नही है । भ्रात्मा ज्ञानके द्वारा जानता परतु वे अभिन्न है । जानना आत्माकी तरग 

है, प्रकाश है, स्वच्छता है, ऐसा नही है कि श्रात्मा किसी भिन्‍न ज्ञानके द्वारा जानने वाला 

|. कहला रहा है । ज्ञान स्वय ऐसी स्वच्छुतासे परिणमता कि जिसमे विश्व विषय बन जाता 
'  है। जैसे साक्षात्‌ तो दर्पणकों ही देखा जाता पर व्यवहारसे सबके सब जड पदार्थ जाने जा 
रहे है । इसी तरह आत्मा निएचयसे अपने आ्रापको ही जानता है और व्यवहारसे सब पदार्थों 
को जान रहा है । जानना यही उसका काम है, इससे बाहर कुछ नही होता । -इसके जानने 
मे ही ऐसी विशेषता है कि सारे विश्व विषय कहलाते उस समय यह कहा जाता कि ज्ञात 
ते सारे विश्वको जाना । वह ज्ञान आत्मासे अ्भिन्‍न वस्तु है. । वह सारा ज्ञान आत्मा ही है । 
|. श्रात्मा और उसकी तरग ऐसी हो रही है । जितने जीव हैं भब स्वव 00 किक 
| पज्ञानवान्‌ सब परमेश्वर सबके श्रन्दर अनच्तज्ञान स्वभाव मौजुद है, हर कषायोके कारण 
क्पने ज्ञानकों तिरोहित किये रहता है। परल्तु मै पर पदायक्ा ठुत गला 
। 
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हू । पुण्य, पाप, सुख, दुःख, अजुक आ्रात्माकों कर सकता हू, ऐसे बाह्मदृष्टिके यह सब कवन 
एक बार भी यह अम है, समझ हो जाय और निश्चयसे झात्मा कर क्या सकता है यह 


र 
- गाथा ३५ श्र 
समझ; ले तो इसका ससारअ्रमण नष्ट हो जाय और अपने आपको परमेश्वरक रूपमे प्रगट पा 


सके । 





वस्तुस्वातन्त्य--जैंसे एक अरणु पाँच डिगरीके स्निग्ववाला और दूसरा अर तीन 
डिगरीके रूक्ष वाला हो दोनोका मेल हुआ तो दोनो स्निग्ध बन जाते । तो वह ५ अंश वाला 
परमाणु अपने ही द्रव्य क्षेत्र काल भावसे है, दूसरा रूक्ष परमाणु बदलकर स्वय स्तनिग्ध अव- 
स्थामे ग्रा गया । वे अन्य स्निग्धकी परिणतिसे स्तिग्ध नही बने । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका 
कर्ता कभी नही बन सकता । एक अणु दूसरे अरणुको नहीं परिणमा सकता किन्तु दूसरे अरा 
का प्रभाव ऐसा पडा कि उसका सग पाकर स्वय रूक्ष भाव छोडकर स्निग्ध भावमे आागया । 
वह भी मात्र निमित्त हुआ और अपने आप अपनेमे अपने रूपसे परिणम गया । सब जीवोकी 
सब द्रव्योकी सब अरुओ्लोकी यही व्यवस्था है । मोही जीव ऐसा मानता कि इसकी वजहसे ही 
सब कुछ होता । उसकी वजहसे ही ससारका पालन होता है । इसलिए ही वह दुखी होता 
है । ज्ञानके अतिरिक्त दुनियाँमे सुखका वर्ता कोई नही है । ज्ञान वही है जो वस्तुके स्वतन्त्र 
स्वरूपको प्रतिभासित करता है । केवलीके तीनो लोकका भी ज्ञान आ गया फिर भी पूर्ण 
अपने आप रूप है परोक्षमे नाना पकारसे तीन लोकका भी ज्ञान करो और वहाँ उस ज्ञानमें 
स्वतस्त्रताका बोध नही है तो वह ज्ञान सम्यकज्ञान नही है जो शाति दे सके । विद्या पढने 
वालोके वस्तुस्वातन्त््यकी श्रद्धा नही हो तो तभी इस तरह झंगडा लट्टबाजी हो जाती । क्‍या 
बात है ? जहा वस्तुकी स्वतन्त्रताका वोध है वहां ही शान्ति है। वस्तुकी स्वतन्त्रताके बोध 
के बिना विडम्बना पैदा होती है। स्वातन्त्रय जाननस्वरूप निश्चलताकी भावना रहती और 
यही प्रयत्न होता है अपने सम्बन्धमे खूब मनन करो कि, सै अपने जानन अनुभवके अतिरिक्त 
कुछ भी नहीं करता हू । हु 

कर्ताकरणको प्रभिन्‍्त शक्ति-आत्माकी जो कर्ता और करणकी श्रभिन्न शक्ति है 
वही है परमेश्वरता सेव इस परमेश्वरतासे सहित रहने वाला आत्मा परमेण्वरं है। ऐसा 
परम ऐश्वर्य है कि इसको भ्रपत्ता काम करने के लिये दूसरी वस्तु आवश्यक नही होती । वह 
ग्रपता ही काम करता, खुद ही करता, खुदके लिये करता और खुदमे करता, लोकमे 'भी 
कहते कि वह गाँवका जमीदार अथवा गॉाँवका ईश्वर हैं । जमीदार वह है जिसे अपनी पूत्तिके 
भर्थ परकी श्रपेक्षा नही करनी पडती जो भी उसकी आवश्यकताए होती है वह अपने खेतसे 
पैदा करके निकाल लेता है । उसीको लोकमे जमीदार या ईश्वर कहा करते है | इसी तरहसे 
यह शभ्रात्मा निश्चयसे अपना काम अपने द्वारा अपने लिये अपनेमे ही करता है, इस श्रात्माको 
हक कप 0 कह की अपेक्षाकी आवश्यकता नहीं होती | इसलिए आत्मामे 

आत्मा अभिन्न है, वर्ता भी है और करण भी है । सब कुछ 
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३५६ भअवचन सार प्रवचन 


शक्ति वह एक ही है । यहाँ भी आत्मा द्रव्य तो एक है और पय'य की जो तरगे होती है 
उसीमे छहो कारक लग जाते हे । इसलिए ग्रात्मा जो खुद जानता है वही ज्ञान है । उसमे 
कर्ता और करणकी भिन्‍न प्रसिद्धि नही है । 
ज्ञानका व्यपदेश--अक्ष्मामे जाननेकी खूबी होनेके कारण शआ्रात्मामे ज्ञानका व्यपदेश 
होता है । आत्गाका काम जानन है। आत्मामे जाननेकी क्रिया पाई जाती है । इसलिये ऐसा 
व्यपदेश करते है कि आत्मा ज्ञानके हारा जानता ।' वह जान आत्मासे अ्र॒लग नही, परंतु 
आत्माकी एक जाननेकी क्रिया देखकर यह कहा जाता कि आत्मा ज्ञानसे जानी जाता । 
आत्मामे जाननेकी क्रिया देखकर यह कहा जाता कि आत्मा ज्ञानके द्वारा जानता । परन्तु जए 
भिन्‍न दातलीसे हत वासको काटनेका काम होता है इसी तरह भिन्‍त श्रात्माके स्वभावसे 
ज्ञायक होता है यह बात नही है। वह तो स्वय ही काम करता है। वहाँ ज्ञानके द्वारा 
आात्माकों जाना यह कथन सहन नही हो सकता । आत्मा है जानता है, जाननेकी आत्माकी 
क्रिया देखकर यह कहा जाता है कि श्रात्मा ज्ञानके द्वारा जानता है। अग्निकी जैसे गर्मीकी 
क्रिया देखकर यह कह दिया जाता कि गर्मके द्वारा जलाता । उसी तरह आत्मामे स्थित 
ज्ञानकी जाननेकी क्रिया देखकर यह कह दिया जाता कि आत्मा ज्ञानके ह्वारा जानता । परच्तु 
आ्रात्मा और ज्ञान जुदा जुदा तो नहीं है यदि ज्ञान अलग चीज मान ली जाय और भश्रात्मा भी 
अलग चीज मान ली जाय, और ग्ात्मा ज्ञानके द्वारा जानता यह बात भी मानली जाय, 
तो झात्मा अलग और ज्ञान अलग है इसलिए आरात्माके बिना ज्ञान अचेतन और ज्ञानके बिना 
आत्मद्रव्य अ्चेतन, श्रर्थातु आत्मा तो ज्ञानके बिना अचवेतन हो गया और ज्ञान आत्माके बिना 
श्रचेतन हो गया परन्तु यदि दोनो अचेतनोका सम्बन्ध भी कर दिया जाय तो भी कभी जाना 
ही नही जा सकता इसलिए ऐसी बात नही कि आत्मा और ज्ञान श्रलग-अलग चीजें है। 
क्हपनामे भेदकी नियासकताका अ्रमाव--कभी. कभी अपनी वुद्धिके द्वारा यह जीव 
कल्पनाए कर लेता परन्तु उस कल्पनासे द्र॒ब्यमे भेद नही, पडता । जैसे कहते है कि एक समय 
मे परमाणु १४ राजू गमन कर जाता है, वहाँ भी ऐसा लगता कि उसने एक साथ ही सारे 
क्षेत्र नही छुये और क्रमश उठ उठकर ही गया होगा तो उसमे कितने -ही समयोके द्वारा 
हिस्सा हो गया पर वहा ऐसी बात नहीं । ध्मयसे कोई कम काल नही होता । जैसे कोई 
एक घटेमे १० कोस जाता और कोई एक दिनमे, दश कोस जाता । जैसे १० कोस जानेमे 
घल्ठा भी लग गया और एक दिन भी लग जाता, इसी तरहसे अन्तमु हुत॑मे भी चला जाता 
और एक समय भी १४ राजू जानेमे लग जाता | इस तरह बुद्धिमे कल्पनाभेद होने , पर भी 
समयके टुकडे नहीं होते । इसी तरहसे आत्मा और ज्ञानमे भी गुरा और गुणीकी कल्पना 
होने पर भी गुण गुणीके ठुकडे नहीं हो जाते कि आत्मा और ज्ञान भ्रलग अन्त हो जाते हो- 
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गाथा ३०५ अर 


यदि ये अलग अलग हो जाते तो एक दूसरेके व्ता वोनो अचेतन रह जाते और दोनो गचेतनों 
के सयोग हो जानेपर भी काम नहीं हो सकता । जैसे यदि आत्मा और ज्ञान अलग अलग 
हो और वह आत्मा ऐसे ही ज्ञानके द्वारा जाना करता हो तो फिर ये घट पढ़ आदि चीजें भी 
क्यो नही जाननेका काम करती । इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान आत्मासे जुदी चीज नही । 
इसलिये आत्माको अधिकार है कि वह ज्ञानके द्वारा जाने । घटपट आदि इसलिये नही जानते 
कि वे ज्ञानसे आत्मासे जुदा है । ज्ञान इस तरहसे आत्मासे अलग नही है, तब श्रात्मा ज्ञान 
के द्वारा जानता है यह भेद बिल्कुल नही सहन होता ऐसा आचायोनि बताया क्योकि वहा 
कर्ता और करणामें कोई भेद नही है। श्रात्मा तो अपने द्वारा जानता भी क्‍या ? परिणमता 
है | अपनेमे अपनेको जानता है, वहां श्रौर कोई दूसरी चीज ही नहीं हो सकती । 

वस्तुकी शुद्ध निजरूपता--जैसे अग्नि जलती है। अ्रग्निकी जलनेकी क्रियाको देख 
कर यह व्यपदेश किया जाता है कि वह अग्नि भ्रपत्ती गरमीके 'द्वारा जलती परन्तु वह अग्नि 
और गर्मी अलग ऋलग नही है। साधन तीन होते है वतूं साधन, करणसाधन और भावसाधन 
ज्ञानमे यह तीनो सावन वर्तमान है जो जानता सो ज्ञान, जिसके द्वारा जानता सो ज्ञान और 
जो जानना है सो ज्ञान । यह सब कहनेपर आत्मा ही पकडमे ञ्राता । वह आत्मा एक जगह 
कर्ता एक जगह करणा और एक जगह भावकी मान्यतासे ऐसा कहा गया । आत्मा और ज्ञात 
ग्रलग अ्रलग माना जाय तो कोई बात ही नहीं बन सकती । जो कुछ जानन है सो वह 
आत्मा ही है परन्तु उसकों समभानेके लिये ऐसा कहा गया कि आत्मा ज्ञानके द्वारा जानता । 
आत्माको तो देखो! उसमे कुछ जोडा तोडा कि अश्ुद्धता आ गई जैसा कि विकल्प रूप अनुभव 
से नही आता। यहाँ यह प्रश्न उठता है कि शुद्ध आत्मा कया है ? छुद्ध आत्मा क्‍या इसके 
उत्तरमे कहते कि जो यह आत्मा स्वतः शुद्ध है अनादि है अनन्त है नित्य प्रगट, है चैतन्य- 
स्वरूप है वह आत्मा हैं । इस आत्मामे रहने वाला जो ज्ञान सामान्य है वह तो नित्य प्रगट 
है। ज्ञानसामान्यकों यह्‌ जरूरी नही कि शुद्धपर्यायमे था व ऐसा ज्ञान रहा तो उसका नाम 
यह कहलाया । वह तो अनादि अनन्तके सारे ज्ञानपर्यायोमे एक तत्त्वसे रह रहा 
तो उसे ज्ञान सामान्य कहते है। ज्ञान सामान्य जिसका कि दर्शन करनेसे हमसे 
सम्यक्‌ हृष्टि पदा होती है वह ज्ञान सामान्य प्रकृतिसे घट घटमे अ्रब भी राबके मौजूद है 
जिसके दर्शन करनेसे श्रात्माका अ्म दूर हो जाता हैं अ्रनन्त ससार मिट जाता है, ऐसा वह 
ज्ञानसामान्य भगवान सबके $न्‍्दर रूदा प्रगट है जो स्वत सिद्ध है, ग्रनादि अनन्त है, नित्य 
प्रगट है ऐसा जो ज्ञायक भाव ज्ञान सामान्य ससारके सब प्रारियोमे अवस्थित है यद्यपि 


अनादि कालसे क़र्मंबद्ध होनेके कारण अममे पड़ा है फिर भी द्रव्यके स्वभावसे य 


रा ह शुद्धरूप 
या अशुद्धरूप नहीं परिणमता है । वह परिणामिक वस्तु है उसे कषायसहित या कषायरहित 
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भी नहीं कहा जा सकता । वह ज्ञानस्वभाव अन्यव्यपदेश रहित है । यह तो जो है सो ही है 
ज्ञान सामान्यमे व्यपदेश नही लगते यह ज्ञान सामान्य आत्मा ही शुद्ध आत्मा कहलाता । 

ज्ञेयनिएताके कारण भी ज्ञाममे श्रशुद्धताका अभ्रभाव--किसीने पूछा यह जान जैयमे 
रहता इसलिए तो श्रणुद्ध होगा जैसे अ्रग्नि इंधनमे रहती है तो नाना प्रकारकी लम्बी, गोल, 
झ्रादि हो जाती है ! इसी तरह यह आत्मा जेयोमे रहता है। जैसे ईघनके सम्बन्धसे अग्नि 
नाना रूप हो जाती है श्रीर अशुद्ध हो जाती है, उसी तरहसे यह ज्ञान जब ज्ञेयमे जाता है 
तो वह ज्ञान भी श्रशुद्ध हो जाता होगा । परन्तु वहते है कि नहीं । अग्नि भी श्रशुद्ध नहीं 
होती और ज्ञान भी अशुद्ध नही होता श्रग्नि कितनेका नाम है ? जो गोल गोल हैं लम्बी 
है सो अग्नि नही है, अग्नि तो उप्णत्व धर्म करके समवेत् जो वस्तु, सो अ्रग्नि है) यह 
लम्बाई चौडाई है सो तो परकी है, अग्नि तो स्वय अझरिन स्वरूप है। अग्निमे भी अ्रशुद्धता 
नही । इसी तरह ज्ञानका स्वरूप केवल प्रतिभास है। उस स्वरूपसे ज्ञान भी शुद्ध है। आत्मा 
विश्वको ज्ञेयकी अपेक्षासे नही जानता इसकी तरगमे या स्वभावसे ही ग्रन्तरगमे विश्वके सारे 
ज्ञेग जाननेमे श्रा गए । परन्तु वह ज्ञान तो शुद्ध है । हर 

चिविध गुणोकी प्रतिष्ठासे अशुद्धताकी श्रसंभावना--फिर इस जगह अरन किया जा 
सकता कि आत्मामे दर्शन भी होता, ज्ञान भी होता और चारित्र भी होता, इस लिए भी तो 
श्रात्मा अशुद्ध है । दर्शन, ज्ञान, और चारित्र, इन तीन गुणों वाला यह आत्मा है, इससे तो 
आत्मामे अ्शुद्धता आ गई । जो एक नही रहे और उसमे दूसरी बातका सम्बन्ध आजाय तो 
उसे अशुद्ध कहते है । इसलिए आात्मामे एक गुण नही रहा और तीन गुणोका सम्बन्ध हो 
गया, इसलिए यह विल्दुल श्रणद्ध हो गया होगा । तब उत्तर देते कि नहीं, व्यवहारनयसे ऐसा 
कहा जाता कि आत्मामे ये तीनो गुर विद्यमान हैं । निश्चयनयसे तो सम्यक्त्वानुभव हारा 
अनुभवसे जो समभमे गये, उस निश्चयकी दृष्टिसे इस आत्मामे दर्शम, ज्ञान, चारित्र श्रादि 
की भी अशुद्धता नहीं है । 

असेदानुभुतिसे स्वसावातुभव--आपकी 
क्रापमे आत्माके सम्बस्धमे यह दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
के निविकल्प स्वभावका अचुभव नही होता | जहाँ इनकी 
केवल सवेदन भाव रहता, ऐसी हालतमे कहते हैं. कि भ्रात्माको जाना । जैसे हलुंझा बना 
उसमे पानी, घी, शवकर, आटा, आदि वस्तुएँ पडी । जब त्तक झाप घी, पानी शक्कर, आटा, 
श्रादिपर दृष्टि डालते रहो चर्चा करते रहो तब तक आपने मानो हलुबा खाया नहीं और खाया 
भी तो हलुवेका जैसा स्वाद आना चाहिए था वह स्वाद नही आया । जिसकी आठेभे अलग 
घीमे अलग, पानीमे अलग, सिकनेमे श्रलग दृष्टि है, उसको ह॒टुवेका स्वाद नही आता कर 


को आत्माका अनुभव करना हैं तो जब तक 
रित्र आदिकी भेदबुद्धि रहेगी तब तक आत्मा 
की वल्पता भी दूर हो जाती है और 


हू 


ता ऑशपिबज-- घी ब्न्ल्न्नू 2. 


गाथा ३५ ३६६ 
जिस समयमें एकचित्त होकर आँखे मीचकर स्वादमे ही भ्रासक्त हो गये उस समयमें केवल 
स्वादका ही अनुभव है और सब अन्य चीजोमे उसका अनुभव नही है उस समय उन सब 
चीजोकी छॉट नही होती । हलवेके पूरे स्वादके समय छाँट नही होती इसी तरह आत्माके 
पूर्ण अनुभवके समयमे आ्ात्माकी छाँट नहीं होती । आात्मानुभवके समयमे ज्ञानदर्शनसामा- 
स्यात्मक श्रस्तस्तत्वका अनुभव रहता जिसमे भ्रतत आनदका अनुभव सहचर है । 
गुणोकी व्यवहरतयसे सिद्धि--व्यवहारनयसे बतलाया गया कि आत्मामे सब गुण है 
परन्तु निश्चयसे दर्शन ज्ञान चारित्र आदि गुण भी आत्मामे नही बतलाये, निश्चयसे आत्मा 
प्रनस्तगुणात्मक नही है, वह तो एक अद्वेतरूप है। व्यवहारसे आत्मा अनच्त गुणात्मक हैँ । 
आत्माका निश्चयसे एक अद्वैतरूप है। अनन्तगुणात्मक आत्मा होते हुए भी उसमे निश्चयकों 
दूड रहे है । सम्यक्‍त्व अ्रनुभवके कालमे जो स्थिति होती उसमे बुद्धिको ले जाना निश्चयनय 
का प्रयोजन है। इस वजहसे कह देते कि आत्मामे न दर्शन है, न ज्ञात है, और त चारित्र 
है। आत्माके स्वादमे आत्माके अनुभवमे विभाव पर्यायोकी तो चर्चा दूर रही, अशुद्धता यह 
कहना तो दूर रहा, उसमे तो दर्शव, ज्ञान और चारित्र गुणोके भेदरूप अशुद्धता भी नहीं 
बताई वह तो दर्शन ज्ञान और चारित्रकी कल्पनासे रहित शुद्ध है । इन ग्रुणोके निषेषसे आत्मा 
में निश्वयनय आ गया श्रौर इनको कहनेसे व्यवहारनय आ गया । 
यथावत्‌ स्वरूपकी अ्रवक्तव्यता--जैसे खेल देखकर आये तो उस खेलका वैसे ही वर्णन 
करो, वैसाका वैसा ही बताओ्ो । जिससे वैसा ही हमको भी समभनेमे आवे । भारी प्रयत्न 
करते और बता नही सकतें। उसी तरह आत्माकी भी वहीं चीज बतलाओों, जिसमे बहुत 
काल तक भूलते रहते हो, परन्तु काफी प्रयत्न करनेपर भी झआात्माका स्वरूप ठीक तरह 
नही बता पाते । आत्माकी ऐसी स्थिति बतलाई कि वहाँ तो एक अशेद स्वाद ही है, झ्राचार्य 
ऐसा कहते कि वहाँ तो केवल अनाकुल सवेदन है, श्रात्मामे वहाँ तो केवल अ्नाकुल सुखरूप 
सवेदन है और कुछ नही । 
शुद्धात्मानुमवक्ता हितकर्तेब्य--तब अपनेको आात्माके श्रनुभवके लिये क्या करना है ? 
अपनेको शुद्ध झ्रात्मारूप अ्रनुभव करना है, तो धन वैभव आदिसे अ्रपनेकों कुछ नही समझना। 
इनके कारण तो यह श्रात्मा कुछ भी नही है । इनसे कुछ बननेकी तो बात जाने दो, इनसे 
कुछ नही हो रहा है, इनके सम्बंधसे श्रपनेको बिल्कुल अलग रखना, ऐसा जानकर जितने भी 
परपदार्थ हैं, धन वैभव आदि सबसे न्यारा मै एक अलग ज्ञानमय हूँ, आत्मा हू, पहले तो ऐसा 
विचार करो, फिर यह विचार करों यह एक ऐसा पिड है जो शरीरके छूट जानेपर भी उसमे 
एक तैजस कार्माण लिये हुए होता है, वह मुक्तिसे पहले नहीं छूटता, वहाँ उसके अदर अनादि 
अनत ज्ञानस्वभाव प्ृथक्‌ है, यो मुझमें तेजस कार्माण शरीर भी नही रहा । शरीर दो होते हैं-- 
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चृद्षम शरीर और स्थूल शरीर | स्थूल शरीर जिस समय छोड गया, उस समय सूक्ष्म शरीर 
तैजस कार्माण रूपसे रहा, परन्तु भ्रनादि ग्रनन्त ज्ञानसामान्यके जाननेके चाद वह सुक्ष्म शरीर 
भी अ्रब नही है भौर भात्मामे अनन्तगुणोका पिडरूप एक मैं रह गया + वहापर कर्मकी पर्याय 
भी मैं नही हू । रागद्वेप श्रादि पर्याये भी नहीं हैं। इनसे श्रपतेको जुदा करनेपर मति श्रतज्ञान 
रह गया। श्ुतज्ञानकी गुणोके स्वभावरूप अधूरी श्रधूरी पर्यायें भी जो है इनसे भी अपने भ्रापको 
अलग करके इस रूपमे भी नही हू इनसे भी न्यारा आत्मतत्त्व है । तव केवल ज्ञानरूप उसकी 
स्वभाव पर्याय कहलाई यहाँ भी केवल तरग बता दी । केवलज्ञानकी पंहिलेसे सत्ता नही थी । 
केवलज्ञान हुआ तो क्‍या जबसे सत्ता हुई ? सत्ता तो मुभमे पहले भी मौजूद थी इसलिए केवल 
ज्ञानकी पर्याय रूप भी मै नही हु । दर्शनज्ञानचारित्र श्रादि जो गुणा तीन काल चलते है इन 
गुणोके रूप भी मैं नही हु क्योकि थे गुण तो वल्पनासे न्‍्यारे न्यारे कर लिये गये है, चीज तो 
एक है । एक चीजकी तरगसे चल रहे है । उस एक चीजको बतानेके लिए आचार्योने यह 
बताया कि आत्मामे ज्ञानशक्ति दर्शनशक्ति श्रौर चारित्रशक्ति मौजूद तो है परन्तु वह भी 
कल्पनामात्र है क्योकि आत्मा तो एक निरविकह॒प द्रव्य है. उसके एक स्वभावके ये भेदमात्र है 
आचायेनि व्यवहारसे भेद करके एक अशेद स्वरूप समभानेका प्रयत्न किया। मैं तो एक 
शायकरूप हू, एक ज्ञानस्वभाव मैं हू, ऐसा वह मैं शुद्ध हु, इस शुद्धताका लक्ष्य श्रा जानेसे 
पर्यायमे निर्मलता आती है। बाह्यपदार्थोका अनुभव करनेसे निर्मेलता नहीं आती । इसलिये 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदिके भेद भी श्रनुभव मत करो । इन सबकी घाटीको पार कर एक 
अद्वेतरूप उपयोग रहता तब यह आत्मा शान्तिका स्वरूप होता । उन सबकी छाटसे या 
श्रपनी छाटसे यह स्वरूप हुआ । 

द्रव्य एक, काम एक--यहाँ तो यह बात बतलाई कि मैं वह हु जो है भगवान, 
अर्थात्‌ जो मैं हु सो केवली है और जो केवली है सो मैं हू । प्रकृतमे यहा मै के मायने श्षुत 
केवली लगाया । केवली और श्रुतकेवलीमे कोई गच्तर नही । निश्चयदृश्सि ही ऐसा है । 
निश्चयसे देखो तो केवली भी केवलज्ञानके द्वारा आत्मांको जानता और मै भी श्रुतज्ञानके 
द्वारा आत्माको जानता । अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावी आत्मांको वह भी जानता और 
श्रनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावी श्ात्माकों मैं भी जानता ।.काम एक है, केवल आत्मोको 
जाना । दोनो ही इसके आगे कुछ भी काम नहीं कर सकते । केवली अनन्त शक्तिमान है तो 
भी अन्य कुछ भी नही कर सकता । वह पर पदार्थमि झपने झानग्रुगाका पयोग नहीं कर 
सकता, वह तो केवल अपनी श्रात्मापर ही प्रयोग करता, इसी प्रकार हम भी केवल श्रपनी 
आत्मापर ही प्रयोग करते और परपदार्थोमे अपने ज्ञानगुणका प्रयोग नही कर सकते । केवली 
के केवल अपनी श्रात्मापर ही प्रयोग करनेके कारण उसके जाननेमे विश्व झा जाता । इस 
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तरह ज्ञानके आ्राधारभूत निज आत्मापर ही सबका प्रयोग होता, यदि विकल्प अतत्त्वको छोड 
दे तो वही स्वच्छता सर्वज्ञता श्रा धमकेगी । मै भी क्या करता ? खुदको ही प्रयोज्य मानकर 
ज्ञान कर पाता हू । निश्चयसे मै भी और केवली भी परिणतिविधिमें समानता रखते है । 

स्वरूपनिर्णय-केवली केवलज्ञान द्वारा जानता और मै श्रुतज्ञानके द्वारा जानता । ऐसा 
कहनेमे तो बच्य भारी फर्क भ्रा जाता है | दोनो ही जाननेके द्वारा जानते है | फिर यह श्रुतकी 
उपाधिसे भेद क्यो पड गया ? क्योंकि निश्चयसे ज्ञानमे श्रृतकी उपाधि भी नहीं। इससे यह 
मतलब निकला कि केवली भी ज्ञानके द्वारा अपनी आत्माकों जानता और मै भी ज्ञानके द्वारा 
आत्माको जावता । केवली और मै दोनो ही ज्ञानके द्वारा आत्माको जानते, ऐसा कहनेमे भी 
वह ॒ज्ञानका साधकतम लग गया। परन्तु वह ज्ञान तो आत्मासे अलग कोई साधन नहीं। 
आत्मा और ज्ञान अलग अलग नही है । इसलिए वह आत्मा अपने ही तरगसे अपने आपको 
जान रहा । परन्तु जान रहा ऐसी अलग कोई किया भी नही है तो । वह तो अपने आपको 
जानने वाला हो रहा है। वह तो अपने ही छारा अपनेको अपने लिये अपनेसे अपनेरूप काम 
करता । ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय कौन है इसकी कल्पना करना भी ठीक नही ज्ञान तो जो है सो 
ही है । स्वरूप जाननेका,निश्चय रहना चाहिये और कल्पनामे नही पडना चाहिये । आ्रात्माके 
ग्रतुभवसे पराड्मुखको कात्पनिक सब दशाए है। _ 

संतोकी वाणामे, स्थाह्द हितवाद--श्राचार्य महाराज इतने दयालु है कि कोई भी 
वर्णान करनेपर निश्चयकी, हृद हो जाय, तो व्यवहारकी पुट लगा देते है । व्यवहारका वर्रान 
करते-करते जब बहुत उल्कनकी बात हो जाती है, तो वहाँ भी एक निचश्यकी बात लगा देते 
है । समयसारमे एक जगह पूछा कि आत्मा करता किसे है ? जैसे समुद्रमे लहर उठी तो वहाँ 
पूछते है कि समुद्रको लहरका कर्ता कौन है ? यद्यपि लहरके कर्ताका उत्तर दंगे तो दो उत्तर 
आएंगे कि समुद्रकी लहरका कर्ता एक तो समुद्र है और दूसरी हवा है, दोनो उत्तर आएगे । 
जब यह सिद्ध करना है कि समुद्रको लहरका कर्ता समुद्र है तो कहते कि यद्यपि हवाके निमित्त 
से समुद्रकी लहर, उठती है, तो भी हवाका समुद्रसे व्याप्य व्यापक भाव नही है, इसलिए कर्ता 
कर्मपना उसमे नही हुआ । जल ही लहरका कर्ता है यह सिद्ध किया । पर पहले तो यह कह 
दिया क्रि यद्यपि हवाके निमित्तसे वह लहर होती है तो भी जल ही लहरका कर्ता है और जब 
यह सिद्ध करता है कि हवा ही लहरका कर्ता है तो कहते कि यद्यपि उपादानसे जलमे ही 
लहर उठती है तो भी हवाके बिना लहरकी क्रिया नहीं हुई, इसलिए हवा ही लहरका कर्ता 
है। यह ही आचार्योका हाल रहा कि पहले तो एक बातको कह देते कि यद्यपि ऐसा है, फिर 
इसरी बातको सिद्ध कर देते, परल्तु ऐसा होतेसे ऐसा ही है । ये दोनो बाते असिद्ध नहीं है 
एकमे भन्तह ष्टि है, दूसरेमें व्यवहारहृष्टि है। अ्रभी तकके वर्शंकको सुनकर यह बात समभमे 
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शभ्राई कि आत्मा अपने द्वारा जानता और अपनेको जानता, बाहरी कोई काम नही करता । 
अब कहते है ज्ञान स्वंगत है ज्ञान सर्व पदार्थोमे रहकर भी उनसे जुदा होता । निश्चयके 
वर्शानमे व्यवहारका पुट लगा दिया | इसी तरहसे निश्चयके रा उसी द्रव्यका एक अभिन्न 
स्वहप बताया जा रहा है उसके बतानेसे व्यवहार मिट रहा हैं तो मिट जाओ उसकी अभी 
परवाह नही, काममे निश्चयनयके द्वारा वस्तुके श्रभेद स्वरूपको पकड़े रहो | इस स्वरूपको 
पकडनेके बाद कहते कि इसमे तो व्यवहारका नाम उड जायगा, किस्तु यह विचार लाझो, 
वस्तुके निश्चय स्वरूप जाननेकी ड्यू टीमे हो तो वही करो । 
स्वयपरिणमनकी हृष्टि--अपनेंसे भिन्न जो ज्ञेय पदार्थ दुनियाभरके है, उनके प्राकारके 
समान परिणमित हुआ यह ज्ञान, इस ज्ञानमे गर्भित जो ज्ञेयाकार समस्त ज्ञेय है, उन समस्त 
ज्ेयोके आकारमे परिणत हुआ ज्ञान, सो ज्ञान तो स्वय परिणम रहा ) इसका कार्य क्या हुआ ९ 
यहीके रहने वाले ज्ञेयाकार याने इन पदार्थोके कारण हुए ज्ञेयाकार । पिर उसकी आ्राकृतिसे 
यह वतलाते है कि ज्ञानके कार्यके बाह्य कारण होनेके कारणसे ऐसा कहा जाता कि सारे पदार्थों 
को ज्ञान पहिचान गया । ज्ञानके कार्यक कारण होनेसे यह सारे पदार्थ ज्ञानमे श्रा गए । निश्चय 
से तो ऐसा ही है कि ज्ञान खुद काम है, और कोई बातें मत कहो | ज्ञाता और ज्ञान ' इसके 
विभाग करनेका बलेश उद्योग बल्पना करनेसे क्या लाभ है ? केवल अपने ज्ञानस्वभावको देखो, 
निरखो, अनुभव करो और सब प्रकारके विकलपो श्रौर वासनाआझ्रोको न करों । ऐसी अ्रवस्था 
होनी पडती है, वहाँ शातिमार्ग है, जिनकी बुद्धि बाह्य पदार्थोमि पडी हुई है, उनका तो कुछ 
ठिकाना ही नही । अ्रह्ठेत परमशान्तिके वास्ते ज्ञानके विभाग नही करना चाहिये । शातिका 
यह मार्ग निर्णीत होनेपर जान ही गये होगे-बाह्य पदार्थोस्रे कुछ नही झ्ाता जाता । जैसे सब 
ग्रादमी चाहे लखपति हो, चाहे गरीब हो, वे आधा सेर अन्न ही तो खाया करते है, इसी तरह 
केवली श्रोर श्रुतकेंवली दोनो ही एक कार्य करते हैं । तो बाह्य पदार्थोमि इतना विकल्प दीडाने 
से कोई सिद्धि होनेकी नहीं । इसलिये सब तरफसे अपना उपयोग हटाकर एक इसी आत्मस्व- 
भावमे बुद्धि लगाना है। मुझे अब बाह्य ज्ञानकी आकाक्षा नहीं। अब मैं मोही नही रहना 
चाहता, ऐसा सोचो, किसीसे ऐसा कहनेकी भी जरूरत नही । ज्ञानके अन्दर अपने श्राप हृढ हो 
जाओ उस अमृतकों अपने भ्रापमे बढाते रहो और अपनेकों निर्वाव शातिके मार्गपर लगाशों । 
ग्रब ज्ञानक बारेमे श्रमेक विचार कर लेनेंके बाद यह बतलाते है कि ज्ञान क्‍या है और 
ज्ञेय क्या है ? 
तम्हा णार्ण जीवो रोय दव्व तिहा समवखाद । 
दव्वति पुणो आदा पर च परिणामसवद्ध ॥३६॥ 
ज्ञान और ज्ञेयका विभाग--जिस कारण कि ज्ञानके रूपसे परिच्छे.द्क रूपसे स्वय हा 
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गाथा ३६ कप 
परिणम परिणम करके आत्माके स्वतन्त्र स्वरूपसें ही यह जीव जानता है । इसलिए जीव हो 
ज्ञान है। कया ज्ञान है और क्या ज्ञेय है ? इस बातका वर्णन करते है कि ज्ञान तो जीव है 
और ज्ञेय जीव स्वय भी है और सारे जगतके पदार्थ भी है। जीव ही ज्ञान हैं, जो जाननरूपसे 
स्वय परिणाम परिणम करके स्वय -ही जानता है, स्वय स्वतन्त्र होकर जानता ।-घटपट आदि 
पदार्थ तो ज्ञान नही है । केवल जीव ही ऐसी विशेषता रखता है कि वह स्वतन्त्ररूपसे परि- 
च्छेदरूपसे परिणमता स्वय जाननरूपसे परिणमता रहता और ऐसे परिणमनमे वह स्वतस्त्र 
है । अपनी ही परिणतिसे जानने वाला यह जीव है, इसलिए यह जीव हां ज्ञान है। अनन्त 
द्रव्य जो ससारके है, ये कोई भी द्रव्य जाननरूपसे नहीं परिणम सकते और जब जाननरूपसे 
परिणमनेमे श्रसमर्थ है, तो वे नियमसे अ्रजीव अज्ञान अचेतन कहलाये । जीव ही केवल जानने 
वाला है, जानन क्रियासे अभिन्न स्वरूप जीवका ही है, परपदार्थोका जानन स्वरूप नही है । 
रेडियो या रिकार्डोमे क्तिने ही शब्द भर दो, पर जाननकी ताकत वहा भी नही है, यदि 
रैकाइंसे प्रश्न करो और वह,उसका उत्तर दे दे तो देख लो, जाननकी बात उसमे कुछ भी 
नही आती इसलिए वह अ्रजीव है । उसमे शब्द .वर्गणा ऐसी ऐसी भरदी जिसके निमित्तसे 
उसकी बोली निकलती है वह बोलने वाला तो मालूम पडा फिर भी उसमे जाननेकी शक्ति 
नही । केवल अमूर्त जीव द्रव्य हो. जाननेमे समर्थ है और कोई पदार्थ जगतमे जानने योग्य 
नही, जीव जाननेसे पृथक्‌ कोई चीज होती ही नही । जाननका जिसमे स्वभाव या स्वरूप ही 
नही वह.जीव ही क्‍या ? जीव ही ज्ञान है और कोई पदार्थ ज्ञानहूप नही हो सकते । 
जेय ज्ञायक सम्बन्ध--ज्ञेय कौन है ? जाननेमे श्राने वाले पदार्थ ही ज्ञेय है । जो 
हो चुका है जो हो रहा है जो होवेगा ऐसे नाना पर्यायोकी परम्परामे चलने वाले जितने द्रव्य 
है वे सब द्रव्य ज्ञेय पदार्थ है। ज्ञेय दो प्रकारके होते है एक तो जीव खुद द्रव्य है इसलिए 
वह ज्ञेय और जगनके अन्य पदार्थ द्रव्य है, इसलिए वे भी ज्ञेय अर्थात्‌ ज्ञान तो हुआ यह स्वय 
आत्मा और ज्ञेय हुए यह आत्मा स्वय और जगतके अन्दर रहने वाली अनन्त आत्माए और 
अनन्त पुदुगलब्रव्य श्रादि परन्तु जानने वाला केवल मै ही हूँ । ज्ञानका आलम्बन पाकर यह 
पदार्थ ज्ञेग कहलाता और ज्ञेयाकारको आलम्बन पाकर यह जीव ज्ञान कहल।ता इसी तरहसे 
ज्ञान और ज्ञेयका ज्ञायकज्ञेय सम्बन्ध है | इस सम्बन्धमे ज्ञान तो एक ओर रहा और जगतके 
सारे पदार्थ और स्वय जीव ज्ञेय एक ओर रहे । इन सारे पदार्थों और इस ज्ञानके साथ ज्ञातो 
ज्ञेयका सम्बन्ध चल रहा है । यह ज्ञान स्वय ज्ञेगय बन रहा है श्ौर जगत पदार्थ भी ज्ञेय बन 
रह है । - ह 
कर्ताकर्म की श्रविशिषता--प्रहों यह शका की जा सकती है कि पहले तो अभेददृष्टिकी 
बात चल॑ रही थी-कर्ता और करणमे भी भेद नही, आत्मा और ज्ञानमे भी भेद नही, चर्चा 
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खल रही थी, फिर यह बतलाते कि ज्ञात और ज्ञेय क्‍या है ? ज्ञान तो यह जीव है और श्ेय 
जगतके पदार्थ है। इतनी भी मोटीसी .बातके वर्शांन'करनेकी बात क्यों चल रही है? इसका 
उत्तर देते कि ज्ञान क्या है और ज्ञेय क्या है ? यह बतानेमे यहाँ एक भारी बुद्धि और महत्त्व 
की बात भी निहित है। वहा ज्ञान और ज्ञानीमे अ्रविशेषत। दिखलाई, ज्ञान और कततममे भी 
ग्रविशेपता दिखलाई, यहा ज्ञान और कर्मम्े अविशेषता दिखा रहे है, वही एक जीवद्रव्य स्वय 
ज्ञान भी है और स्वय ज्ञेय भी है । ज्ञान भी स्वय 'है, और ज्ञानका प्रयोग जिसपर हुआ, वहे 
ज्ञेय भी स्वय है | कर्ता और कर्मका अशेद दिखानेका इस वरानमे प्रयोजन है, इसलिए प्रक- 
रणके विरुद्ध यह गाथा नही, वस्तुत तो ज्ञानका ज्ञेय, ज्ञानके परिशमनकों छोडकर श्रन्य 
पदार्थ होते नही है, किन्तु जिन पदार्थोंके आकारवन्‌ ज्ञानमें ग्रहण हुआ, उन्हें शेय. उपचारसे 
कहते है । । 
परमर्थतः स्वकी क्षियाका स्वमे ही प्रयोग--भ्रब यहाँ 'शवा उपस्थित होती है कि 
यह ज्ञान स्वय जानने वाला है, और यह ज्ञान स्वय' जाननेमे भ्रा गया गह बात समझे नही 
आई । खुदकी क्रियाका प्रयोग खुदमे हो रहा है, ऐसी बात तो उदाहरणमे भी नही मिलती । 
कुल्हाडीका काम लकडीको काटना है, परन्तु उसका यह 'काम तो नही होता कि वह खुद ही 
के दो टुकडे कर दे, इसी तरह ज्ञानकी क्रियाका काम जानना है, तो वह खुदमे जानन कर दे, 
यह कैसे हो ? खुदमे खुदका प्रयोगका क्या मतलब ?, खुदकी क्रियाका काम झुंदमे नही हो 
सकता, तब फिर यह ज्ञान शात्माका परिच्छेदक कैसे है ? यह जीव स्वयका जानने वाला वौसे” 
है ? इस शद्भाका उत्तर देते है कि यह आत्माका जो जानन-काम है, वहाँ क्रिया क्‍या हैं, 
ओऔ,और विरोध क्या है ? क्रिया है जानना, तब विरोध क्‍्या"है ? जो विरोध करे, ऐसी क्रिया 
उत्पत्ति रूप है या ज्ञप्तिरृप ? कोई बात पंदा की, यह आत्माकी क्रिया है या 'प्रतिभास हो 
गया, यह आआञात्माकी क्रिया है ? जीवने अपनेमे अन्य उत्पन्न कुछ नहीं क्या, किन्तु उसकी 
जान॑नरूप ज्ञप्तिरप तरग हुई, यह जो तरंग है,वह तो प्रकाशन क्रिया रही तो प्रकाशन क्रिया 
में क्‍या विरोध ? कुल्हाडीका काम दो टुकडे करना लगाते तो वहाँ विरोध होता, 'परस्तु 
कुल्हाडीका काम अपनी सत्तासे. रहना है । काठके टुकडे करना तो निश्चयसे कुल्हाडीका काम 
हो नही, कुल्हाडीका परिणमन उसका काम है, वया सत्तात्मक रहना | तो कुल्हाडीके इस 
कामको कुल्हाडी करती, यहाँ तो विरोध नही हों सकता | इसमें क्या विरोध है, इसी तरहसे 
काम यद्रि यह रखा कि आ्रात्मा कुछ अपनेमे नवीन वस्तु पंदा करे, 'नवीन बात पैदा करे, तव 
तो विरोधकी बात है, किन्तु जब श्रात्माकी क्रिया केवल प्रकाश ही रखे, केवल जानन ही 
काम वतलाया तो याने उसमे जानन मात्रमे फिर क्‍या विरोध-आया ? 
स्‍्वकी क्रियाका स्वमे प्रयोगका अज्रोध---जो दीपक है, उसको झुदको प्रकाशमान 
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करनेके लिए दूसरे प्रकाश नहीं ढूढे जाते । श्रतः जहाँ भिन्न काम है, उस भिन्न काममे तो 
विरोधका प्रश्न हो, परतु अभिन्न काममे यह प्रश्न नहीं हो सकता, और फिर देखो भैया भिन्न 
काम तो उपचारसे माना है । वस्तुतः वस्तुका काम वस्तुसे ग्रभिन्न ही होता । दोपक घटपट 
आदि पदार्थोको प्रकाशित ही नहीं करता, केवल खुदमे ही प्रकाश करता है, ज्ञान दूसरेका भी 
जानन केरता और अपनेका भी जानन करता, ऐसी उसमे शक्ति है। दीपककी वह प्रकाशन 
क्रिया जैसे दूसरो और खुदपर भी अपना प्रयोग कस्ती है । इसी तरह ज्ञानकी जानन क्रिया 
भी दूसरो और खुदपर भी प्रयोग करती है। जैसे कि दीपकका मतलब प्रकाशन किया, उसकी 
प्रयोग क्रिया खुद दीपकपर भी हो जाती है, अन्यपर भी निमित्तदृष्टिसे हो जाती है, प्रकाशन 
क्रियाका अपने आपमे प्रयोग करनेमे विरोध नहीं | इसी प्रकार जानन क्रियाका भी अपने 
ग्रापमे प्रयोग करनेमें कोई विरोध नहीं । पहले यह तो देखो कि ज्ञानकी क्रिया है क्‍या ? ज्ञान 
की क्रिया प्रकाशन है, जानन है । जानतन क्रिया ऐसी कोई हौवा नहीं है कि खुदके प्रयोग 
करंनेमे कोई कंठिनाई आया करे । दीपक जल रहा है, उसे उठानेका किसीने हुक्म दिया तो 
किसीने ऐसा विसवाद नही किया कि दूसरा दीपक्र दो जिससे उसे देग्दकर उठा लाऊ | दीपक 
की देखनेके लिए. दूसरे दीपककी आवश्यकता नही ' पडी जैसे दीपककी क्रिया प्रकाशन है, तो 
खुंदकी प्रकाशन क्रिनाका खुदमे विरोध नही है, इसी प्रकार ज्ञानकी क्रिया जाननका खुदमे 
भी विरोध नही आता । इसी प्रकार ज्ञान जानता है, तो सारे पदार्थ भी जाननेमे आते श्ौर 
खुद भी जाननेमे ग्राता । जानन क्रियाका ज्ञानमे विरोध नहीं १ 
7 निमित्तदश्िके व्यामोहकी अ्नुचितता--निमित्तहृष्टिका यह अनुचित व्यामोह है कि 
ऐसा मालूम देता कि भरे ज्ञानकी क्रिया अपने आपसे कंसे आर जायगी | भैया । वस्तुके अ्रखड 
सत्‌॒की खबर लो तो यह बात सहज समभमे आ जावेगी । प्रश्न तो यह 'किया जा सकना 
ठीक था कि ज्ञान अपनेसे भिन्न सत्ता वाले परपदार्थोको कैसे जान सकता सो इसका उत्तर तो 
उपचार मात्र है । यह बात हम खुद अनुभव करके भी देख सकते हैं कि हम भी है और दूसरे 
भी हैं जीवों और जीने दो” ऐसा हम खुद भी अनुभव करते है । यद्यपि जैनधर्ममे यह कहा 
कि न खुद जीवो श्र न दूसरेको जीने दो अर्थात्‌ चतुगेतिमे न खुद अ्मण करो और न दसरे 
' को करने दो अथवा न खुद जन्म मरण करो और न ॒दूसरेको जन्म मरण करने दो किन्तु यह 
यदि हम लोकमे कहे तो बडी आफत पैदा हो जाय । लोक सोचेंगे यह क्या बात कही जा 
रहो है कि न खुद जीवो और न जीने दो । अच्छा, यह तो ठीक है कि न खुद मरो न मरने 
दो, किस्तु भैया जीना बद करोगे, तभी तो मरना बद होंगा। 
आत्माकी स्वभावतः ज्ञायकरूपता--परपदार्थंका परिच्छेदक जो यह आत्मा है सो 
यह झआात्मा ज्ञैय पर पदार्थोको 'जानता है, ज्ेय पदार्थों जानते हुए भी इस आत्माको खुदको 
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जाननेमे अन्य ज्ञानको नही ढूंढा जाता, वयोकि यहाँ स्वय ही ज्ञानक्रियाकी उपलब्धि है। 
जानन क्रिया खुद अपनी प्रात्मामे है तो जानन क्रियाकों समभनेके लिए दुसरे जानने बाले 
ज्ञानकों ढृढनेकी श्रावश्यकता बया ? क्योकि स्वय ज्ञानक्रिया करके उपलब्धि होती । ज्ञान तो 
यह जीव है श्रोर ज्ञेय उत्पादव्यय वाले ये पदार्थ हैँ ग्रथ्वा ज्ञे्र तो द्रव्य है ज्ञान पर्याय स्वरूप 
वस्तु है । ज्ञान तो यह जीव है श्रौर ज्ञेय जीव खुद भी और श्रन्‍्य समस्त अनतानत जीव भी 
तथा अ्नतानत पुदगल व धर्मादिक हैं। यह जीव स्वय स्वतन्त्र होते हुए भी जानने वाला 
होता ऐसी खासियत दुनियाके श्रीर वस्तुवोमे नहीं होती | रेडियो रिकाई चलचिन्र सब जगह 
ज्ञानका विल्कुल भ्रभाव है, जरीर भी जठ है, उसमे जानने क्रियाका ग्रभाव है, जानन क्रिया 
का सख्भाव केवल जीवमे ही होता जाननेकी क्रियाफ़ा परिणमन वाला केवल जीव है और 
कोई पदार्थ नहीं है, जगतके अ्रन्य सारे पदार्थ मात्र ज्ञेय है । 

प्रकाशक प्रकाश्यफी स्वनिष्ठता--इस प्रकार कर्ता और कर्मे भी भेद मत डालों । 
ज्ञानमे श्रुतर्क। उपाधि भी नही लगती । यद्यपि प्रकरणवण निश्चयके बाद व्यवहारका प्रकरण 
चला दिया । इसमे भी निश्चयका पुट लगा है कि यह आत्मा ज्ञान तो है ही, परन्तु खुद भी 
जशेय है । यहाँ ज्ञेय जाननेमे आने वाला है। दीपक प्रकाशक है और प्रकाश्य भी है। इसी 
प्रकारका ज्ञान याने जानना, जानने वाला भी है और जाननेमे श्राने वाला भी है । प्रकाशका 
काम एक ही ढगसे एक ही तरगसे चल रहा है। उसका परिणमन भ्रकाशन कहलाता । 
आ्रात्मा भी अपनी एक तरगसे है, एक जानन क्रियाकों पन्णिम करके सत्‌ है, ऐसा वह 
ग्रात्मा उसका वही १रिणमन एक ज्ञायक ज्ञान और ज्ञेय है। तीनो बातें रूप स्वय एक ही 
कामको करने वाला आत्मा है । यह क्रिया क्रियावानको अ्रभेद करके जैसा है समझाया गया 
है। इस तरहसे यह आत्मा ज्ञान है और ज्ञेय भी है। यह आत्मा स्वय ज्ञान है और यह 
आत्मा स्वय ज्ञेय है । दीपकका प्रकाश है सो वह तो एक है, पर वह प्रकाशक भी है और 
प्रकाश्य भी है । प्रकाशमे स्वय भी आ रहा है और प्रकाश करने वाला भी हो रहा है । इसी 
तरहसे ही एक ही जानन ज्ञायक और ज्ञेय बन रहा है । उसकी एक ही तरगके होनेसे ज्ञायक 
भी बन रहा और ज्ञेय भी बन रहा | वह स्वय जानने वालाहै और स्वय जाननेमे आने 
वाला भी है। जैसे प्रकाशक दोपक श्रपने द्रव्यक्षेत्रकालभावसे ही सत्‌ है और प्रकाश्य परसे 
असत्‌ है इसी प्रकार ज्ञाता भी अपने द्रव्यक्षेत्रकाल भावसे सत्‌ है और ज्ञेय परसे अ्रसत्‌ है । 
जैसे दीपककी- उत्पत्तिमे ही पर निमित्त है किन्तु प्रकाशन क्रिया र्वतत्नतासे हो रही है वैसे 
ही ज्ञानपर्यायकी उत्पत्तिमे निमित्तमात्ररूप ज्ञानावरणका क्षय अथवा काल द्रव्य निमित्तमात्र 
होओ किन्तु जानन क्रियामे वह पूर्णो स्वततन्त्र है । पट द्रव्योमे प्रधान एक जीव द्रव्य ही है । 
एक जीव द्रव्य न होवे श्रौर सभी द्रव्य बने रहे तो कोई भी व्यवस्‍््धा नही बन सकती । 
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श्रात्माकी सारभूतताका कारश--जेगतके जितने भी द्रव्य है उनमें सारभूत एक 
जीव द्रव्य है । जीव द्रव्यकी तीन अवस्थाए होती है । वहिरात्मा ग्न्तरात्मा और परमात्मा । 
इनमें परमात्मा ही सारभूत अवस्था है। इस अवस्थामे भी दो अश द्रप्टव्य होते है, स्वभाव 
और तरग । इनमे स्वभाव ही सारभूत है, तरग नहीं। केवलज्ञानमे भी स्वभावकों ही सार- 
भूत माना है । उसी सारभूत तत्त्वका लक्ष्य करके भव्य जीव ससारसे तिर जाते है। तब 
थ्रात्मा द्रव्यरूप रहा और आत्मा ज्ञामरूप रहा श्रर्थात्‌ आत्मा ज्ञेयछप रहा और गात्मा हो 
ज्ञामरूप हैं । वाकी जितने भी द्रव्य और ज्ञेय हैं वे सब आत्माके ज्ञेयरूप ही रहे । परन्तु मैं 
स्वय शेयरूप भी रहा और ज्ञानहूप भी रहा। आत्माके अतिरिक्त सारे द्रव्य मेरे लिये केवल 
ज्ञेय रूप है ज्ञानहूप नही । उसी तरह सबसे तत्व जानना । यह आत्मा तो जानने वाला है 
ग्रौर ये सब जाननेमे झरने वाले हैं। ज्ञानका भी ऐसा परिगामन है जो जाननेमें आया करे 
ग्रोर जाना भी करे | जो जानतनेमे भी आया करे और जानने वाला भी हो सके । आत्माके 
ज्ञानगाग आलम्बन करके यह पदार्थ ज्ञेग बनते है और इनके आकारका आलम्बन करके यह 
झ्रात्मा ज्ञानह्प बनता है। इन दोनोमे ऐसा सम्बन्ध है । जैसे दपंणके आगे भयूर प्र्थात्‌ 
मोर खड़ा हो गया तो उसमें मोरका प्रतिविम्ब आ गया । दर्षणने मोरकों भलकता कर 
दिया । इस प्रकार दर्षणम भलकानेकी शक्ति है और मोरमे भलक जानेकी शक्ति हैं । यदि 
इसवंग बिरोध करो तो मोरको भीतके सामने खड़ा करदों तो वहाँ भीतमें भलकानेकी शक्ति 
नही है सो कलकता तो नहीं । अथवा दर्पणके आगे सारे अमृत पदार्थ पड़े हुए है तो भी 
दर्मणम वह काम नहीं बना जो पहले बन रहा था, तो कहा जाता कि उन अ्मूर्त पदार्थमि 
मभलक जानेकी शक्ति नहीं। जेसे ऋलकनेवी शक्ति वाला पदार्थ हो और भूलकानेकी शक्ति 
दाल पदार्ध हो तो फिर उसमे ऋलकनेकी बात ग्ाती है। इसलिये ये सब पदार्थ ऋलवनेकी 
शब्ति रखते है और आअप्मा मलकानेवी शक्ति रखता है श्रीर उस प्रकार ये सब पदार्थ आत्मा 
थे जझ्ञानमे झलक जाते है । 

पवाथमे प्रभेयत्य गुणफी साथेक्ता--अभी एन उठा है कि जगतके श्र जिनने भी 
पद्माप है उनमे प्रभेयत्व-सेयस्व घर्म बनानेड्ो भावश्यवता क्या है ? थे तो जड़ श्रादि पदार्थ 
है, जासतेंत शा गए । उसमे ज्ञेगवर्म मानमेदी क्वावश्यकना बया ? प्रभ्ेयत्व घर्मदी सया मजे 
स्यप्ता है ? जैसा प्रस्तित्व है समभमे झाता परन्तु प्रगेयत्व ऐसा कानसा गुग है जो इसमें 
भरा 4 । इसमे इससो श्राउश्ययता यया है ? उन्तर हेसे है कि जम ३ कल ह के 
धकि: सकी होली पे स्पेशम इसका प्रलिविश्द नही होता । जगनके पदायोमे प्रमेयन्‍्द धर्म 
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और आत्मा स्वय ज्ञेय भी है। इनका झ्ालम्बन- करके द्रव्यके ज्ञानका अ्रवलम्बन करके ज्ञेयके 
आकारसे जो ग्रात्माकी परिणत्ति होती वह ज्ञान कहलाया । 

ज्ञानकी स्वपरप्रकाशकता--ज्ञान और ज्ञेयका सम्बन्ध -दंनोका रूखापन होने पर भी 
स्नेहत्व सिद्ध करता । ज्ञाता तो मै एक अकेला ही हू । मेरे ही जाननेमे अनन्त पदार्थ आते 
हैं । ज्ञान भी इतना शक्तिशाली बताया गया है कि उसमे सब पदार्थ श्रा जाते है, वह जानने 
से वजनदार नहीं होता । यदि अनन्त द्रव्य भी जाननेमे ञ्रावे तो भी वह हलकेका हलका ही 
रहता । लम्बाई चोडाई या वजन ज्ञानमे नही होता । वह तो-गोल और लम्बाईको ग्रहण कर 
रहा है, इतना ही मात्र ज्ञानका काम है। विन्तु.प्रदार्थोके. श्राकारसे ज्ञान लम्बा चौडा हो 
जाया करे ऐसा नही । यह ज्ञान अमृत, सूक्ष्म और विलक्षरा-वस्तु है कि जगतके सारे पदार्थ 
इसके जाननेमे श्राते तो भी वह निर्मल और स्वच्छ है भ्रौर वैसेका वैसा ही:रहता है । यह 
ज्ञान समस्त परद्रव्योसे अत्यन्त प्रथक्‌ रहता हुआ ,स्वय परप्रकाशक है । , इस-लोकमे ज्ञानमय 
आत्मा सर्वकी व्यवस्था बतानेवाला सारभूत तत्त्व है इस प्रकार ज्ञानकी स्वपरप्रकाशकता कही ।- 

समस्त परिणमनोकी ज्ञननसें वतेमानता--अब यह: सिद्ध करेंगे कि भ्रतीतकालमे हुए 
द्रव्योकी पर्याय और भविष्यकालमे होने वाले द्रव्योकी पर्याय ज्ञानमे वर्तमान पर्यायकी ,तरह ही 


, प्रतिभासित होती । वर्तेमानकी पर्यायें भी वर्तमान हो जानेसे प्रतिभासमे नही आ रही है । 


वर्तमान होनेके कारण वततमान पर्याय सर्वज्ञके ज्ञानमे आये;तो सर्वज्ञके ज्ञानमे पर्‌वी अपेक्षा हो 
गई । मतिज्ञान वर्तमानमें ही जान सकता ! जैसे हमारे मतिज्ञानकी -वर्तमान नाना पर्यायकी 
ग्रपेक्षा आवश्यक होती वैसे वेवलीके वे वलज्ञानको नाता द्रव्य पूर्यायक़ी अ्रपेक्षा श्रा जायगी । 
फिर वर्तमान पर्याय केवलीके ज्ञानमे आए क्यो ? इसलिए आये कि उनमे सत्ता है। सत्ता जो 
है, सत्ता जो होगी, और सत्ता जो थी, पर्यायकी दृष्टिसे सत्ताकी उनमे समानता है, इसलिये , 
वे ज्ञानमे आ गये । जब तीनो कालकी पर्याय एक साथ ज्ञानमे है तो वर्तमान भी ज्ञानमे है । 
एक भीतपर हम अतीत कालके २४ तीर्थंकरोके फोटू लगा दे तो वे,तीनो कालके फोटू एक 
साथ वर्तमानमे ही दृष्टिगोचर हो गये । इसी तरहसे इस ज्ञानरूप -भीतपर केवलीके ज्ञानभूमि 
पर वर्तमानकी तरह ही भूतफाल और भविष्य कालके द्रव्योकी पर्यायें एक साथ प्रतिभासमे 
भ्राईं । इस तरह यह सिद्ध करते है कि भगवान एक साथ ही तीनो कालके पर्यायोकी जानते 
तथा सब पर्यायोको युगपत्‌ जानते हुए भी सबमे सकरता नहीं हो पाती है सभी द्रव्य ओर 
पर्याय पृथक्‌ पृथक रूपसे प्रतिभात होते है, इस तत्त्वको उद्योतयति ,श्रर्थात्‌ उसकाते है जैसे 
दीपक जब कम उजाला देता है तो उसवी बांती उसकेर दी जाती है मानो इसी प्रकार 
गाचाये महाराज अपनेमे बसे ज्ञानकों तीर्थप्रवृत्तिके लिये उसका रहे है, बरढा रह है, प्रगट कर 
रहे है, उद्योतित करते है--- 


80% कै 





गाथ। ३७ ३७६ 


तक्कालिगेव सब्वे सदसव्भूदा हि पज्जया तासि । 
वट्ट ते ते शारों विसेसदों दब्वजादीण ॥॥३७॥। 

सर्वज्ञषमे प्रतसिसमय समस्तज्ञेयाकारता--समस्त द्रव्यसमूहोकी समस्त पर्यायें जो कि 

ग्रभी सत्‌ है अ्रथवा असत्‌ अर्थात्‌ पहिले थी और आगे होगी ऐसी है वे सभी सर्वज्ञके ज्ञानमे 
पृथक्‌ पृथक रूपसे वर्तमान, हैं जाननेमे आ रहे है । देखो जितने प्रकारके द्रव्य है सभी प्रकारके 
द्रव्य तीनो समय अपने स्वरूपही की भूमिका लिए हुए है, अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य था, है. और 

होगा । वह तीनो समय्रोमे अपनी सत्ताको लिए हुए रहता है और उनकी जो पर्यायसम्पत्तिका 
लाभ है वह होता है क्रमसे । प्रत्येक पदार्थ पर्यायसम्पक्तिको क्रमसे पाता रहता है एक साथ 
सारे पर्याय नही झाते, सब पर्याय द्रव्योमे क्रमसे आयेंगे । तो कितने ही पर्यायें तो ऐसी है जो 
हो चुकी है, वितने ही पर्याय ऐसी है जो हो रही है और कितनी ही पर्याय ऐसी है जो 
आगामीकालमें होवेगी। इनसे से जो हो चुवी हैं वे श्र जो होवेगी वे भी सभीकी सभी 
पर्यायें भगवानके ज्ञानमे एक साथ ही प्रतिभासमें श्रा रही हैं एक द्रव्यकी तीनो समयकी 
पर्याय एक साथ जिस समय ज्ञानमे आरवें सभीकी सभी पर्याये एक सम्यमे एक साथ था गई 
तो ज्ञानमे सकरता भ्रा गई और यदि क्रमसे एक एक पर्याय आये तो कुछ भेद भी रहा, 
वहां सर्वज्ञता नही । जिसके तीनो कालकी पर्यायें एक साथ आजाये तो आत्माके अतुभवसे 
वह स्थिति दण होती होगी ? सबका सकर होगा उस ज्ञानवी रिथिति क्या रही ? वह ज्ञेया- 
कार भी क्या रहा ? तीनो कालकी पर्यायें सब द्रब्यवी एक साथ वहाँ श्राजाती हैं।तो भी 
विशेष लक्षण उनका निश्चित है वह छूटता नही । देखो प्रभुके विराट्‌ रूपको, अन॑तानत पदार्थ 
व उनकी श्रनतानत पर्यायें एक साथ ज्ञानमे आ घमके फिर भी सब ठोक रहे एक ही कालमे 
उस ज्ञानवो स्थितिमे सबवंगे सब तीनो कालकी पर्याये आजाती यह शकास्पद बात नही । 
उप्तस्थ भी अतीत कालका चिन्तवन करता तो यहाके ज्ञेग्रकारमे वह अतीत प्रगट हो जाता 
है और भविष्यवंतर बातका भी चिन्तन करे तो वह पर्पाय भी वर्दमानमे इस ऋ।वर हो जाती 
है। छम्मस्थके भी अ्तीतवी वात बिचारनेपर वह आकार ज्ञानमे श्रा जाता है भविष्य विचार 
सही हो या न हो सके »कार तो आा हो जाता है हमारे भव्प्यिवा भी ऋ। जाता ह्तो 

कफेवली के झा जानेमे कोई शक्रा नही । जैसे चित्रपट है उसमे अतीत कालके तीर्थक्रोका भी 
लिन लगा दो झीर वर्तमातके तीर्थकरोका भी चित्र लगा दो तथा भविष्यतके तीर्थकर्ेंका 

भी चित्र लगादों तो वे अतीत चर्तनान और भविध्यतके चित्र उस चित्रपटपर वर्तंमानवी तरह 
के साथ प्रतिविम्वित हो रहे है । इसी तरहसे भगवानका ज्ञान तो चित्रपटकी तरह ह और 

अतीत शोर शनामत सभी परयायोका वहां इंयाकार हो रहा है । भूत भविप्यत और वर्तभान 


के भभी पदार्थ उनके ज्ञाममे एवं साथ व्तंमानकी तरह ४रतिविम्वित हो रहे है फिर भी सब 


५: हे हर । कि श्र 
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पर्याय भिन्‍न-भिन्‍नरूपसे प्रतिभात है । 
त्रकालिक पर्यायोकी वर्तमानमे दृष्टिगोचरता--दूसरी शका यह उठती है कि भूत 
काल और भविष्यकालकी सभी पर्याय भगवानके ज्ञानमे वर्तमान जैसी कैसे हो गई । तो वे 
पर्याये अश्रथवा पदार्थ चाहे वतमान नही है, परन्तु पदार्थोके निमित्तसे जो ज्ञान होता है जो 
ज्ञेयाकार बना है वह ज्ञेयाकार तो भगव।नके ज्ञानमे वर्तमान ही है | जैसे अपनी कोई अ्रतीतकी 
घटना जिचारी, वह घटना जिस दिन हुई थी उस दिन हुई थी, झ्राज वह नही है तो भी 
जिस कालमे वह विचार रहा है उस विचारके आनेके समय तो घटना वत॑मान रूपमे दीखती 
है उस घटनाका आकार अथवा बध अब भी मौजूद है । इससे यह सिद्ध हुआ कि भगव्गनक्े 
तीनो कालोकी पर्यायें वर्तमानमे दृष्टियोचर होती है । जो शेयाकार होता है, सारे पदार्थोका 
जो ग्रहरा होता है ऐसा वह जो ज्ञेयाकार है वहा वतंमानपनेका बिरोध नही रहता, श्रर्थात्‌ 
वे सारे के सारे ज्ञेयाकार ज्ञानमे वर्तमान है ही वर्तमानकी तरह ही है । जैसे जो पर्याय आ : 
गईं, आ रही है और श्ावेगी, ऐसी पर्यायें, ब्नका जो चित्र झाण या गहरा आया या ज्ञेया- 
कार जो उसके ग्रहणमे आए वे तो वर्तमानरूप ही है । उपयोगभूमिमे तो भूत श्रौर भविष्यके 
पदार्थ व बतंमान ही हो रहे है। भगवानके ज्ञानकी जगह तो वे पर्यायें वर्तमान ही है| जसे 
छत्मस्थ पुरुषके मनके अतीत पर्यायका विचार आावे तो जिस कालमे विचार आया उस काल 
मे तो वह पर्याय वर्तमान ही है, जैसे चित्रकोी भीतमे बाहुबल आ्रादि, या श्रेणिक आ्रादि जो 
तीर्थंकर आगे होवेंगे, उनका भी चित्र लग गया तो वे तो सब वर्तेमानकी तरह ही भलक 
रहे । इसी तरंहसे केवली भगवानके उपयोगकी भीतपर अतीत अनाग्रतके चित्र एक साथ 
वर्तमान रूपमे आरा रहे हैं। इसलिये उनकी ज्ञान भीतपर द्रव्यकी जितनी भी पर्याये हैं वे सब 
वर्तमानकी तरह ही प्रतिविम्बित हो रही हैं । हा 
परमे तन्‍्मयता न होनेसे ज्ञानका परमे श्रप्रयोग--सर्वज्ञतामे भी केवली भगवान पर 
द्रव्यकी पर्यायोको जाननेमात्रसे जानते है, तन्‍्मयत्तासे नही जानते । उनका परपदार्थोंपर प्रयोग 
तन्‍्मयतासे नही होता । निश्चयसे केवलज्ञान श्रादि गुणोके श्राधारभूत निज पर्यायमे तन्मय 
होकर जानते । बाह्य पदार्थोकों अपने सवेदनाकारसे तनन्‍्मयताकारसे नहीं जाना वे तो अपने 
सवेदनाकारसे तन्‍्मय होकर अपने आपको ही जानते । भव्य ऊव अपने सिद्ध आत्माका 
सम्यर्द्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र रूप जो निश्चय रत्लनत्रय पर्याय है, उस पर्याय 
को ही ये भव्य जीव जानते, इसके श्रतिरिक्त और किसी दूसरी चीजको नही जानते । यह 
आत्मा अपने हो पर्यायको जानकर सबका जानने वाला कहा जाता । यह जीव अपनी पर्याय 
- को ही निश्चयसे जानता । व्यवहारसे बाह्य पदार्थका भी जानता-कहा जाता । तो वह केवली 
निश्चयसे अपने ज्ञानको हीं जान रहे है और अपने ज्ञानवों जाननेमे व्यवहारसे ज्ञानको जो 
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गाया २७ शे८१ 
तीनो कालकी पर्याय विषय हो गई है वे तीनों कालकी पर्यायें भी जाननेमे आई है किन्तु 
उनमे वे तन्‍्मय नही हो रहे है । तन्‍्मयता तो भगत्रानकी निज वतंमान पर्यायमे ही सहज हो 


रही है। * 
के ज्ञानमें तन्‍्मात्रकी जाननरूपता--आजकल भी यहाँ तपस्वी लोग और ज्ञानी लोग 
अतीतकी और भविष्यकी बात बताते हुए देखें जाते है। ज्ञानमे ऐसी एक शैली पडी हुई है 
कि यह ज्ञान भविष्यकी बात भी इस ज्ञानको श्रालम्बन करके यह ज्ञान भविष्यके ज्ञेयाकार 
रूप हो जाता है । जिनके सम्यग्ज्ञान होता है वे भविष्यकी बातको निश्चय रूपसे कहते हैं 
और जिनके यह नहीं होता वे कुछ न कुछ रूपसे जानते तो रहते है । उस ज्ञानमें ऐसी शक्ति 
तो है कि अतीतके और भविष्यके पदार्थोका भी आकार वह जान लेता हैं। यहाँ पर यह 
बात सिद्ध होती है कि सिद्ध भगवानके या केवली भगवानके जहाँ कि अतीत और भविपष्यके 
पर्याय ऋलकते है वहाँ ही वर्तमानके भी पर्याय ऋलकते है झऔर जह्दोँ वर्तमानके पर्याय भलकते 
हैं वहाँ ही भूत और भविष्यके पर्याय भी ज्ञानके आ्राकारमे आते, वह सबको अविशेषताके साथ 
एक समय ही जानता है । इस ढंगसे सभी पदार्थ उनके ज्ञानमे आगए विश्वमे अनन्त पदार्थ 
है, असख्यात है, वे अनन्त और असख्यात पदार्थ भी उनके ज्ञानमे झ्रा गए है । तो वह ज्ञान 
तो उनसे भी ज्यादा अनन्त और असख्य हुआ । उस अनन्त ज्ञानमे अनन्तो पर्यायें श्राती है 
न उन पर्यायोमे अन्‍्त' होता है और न ज्ञानमे अन्त आता है और जान जाते है सब ] 
वस्तुतः ज्ञानकी श्रसीसमता--ज्ञानकी जाननेकी शैली इतनी अ्रदूभुत होती है कि ज्ञान 

का काम तो जाननेका है और इस जाननेमे भूत भविष्यत और वर्तमान सभी पदार्थ एक 
साथ आ जाते है। केवल वर्तमानका जानन, ऐसा पचडा तो मतिज्ञानमे लगता है । ज्ञानका 
वह इतना ही विकास है, वह स्वय अनेक निमित्तोकी अपेक्षा रखने वाला है, ऐसा समभते 
इसलिये इन्द्रियोके समक्ष होने वाली बाते ही मणिज्ञान जान पाता है। परल्तु ज्ञान तो केवल 
जानता है । वह है था और होगा, इस सबको जानता है । उसमे केवल सत्ताका सम्बन्ध 
होना चाहिए । सत्ताका सम्बन्ध था, है और होगा, ऐसी बात होवे जब, सबको वह जानता 
है । पर्यायकी सत्ता वतंमान होनेके कारण केवली जानते है ऐसी बात नही है । उनका ज्ञान 
तो ऐसा सकर हो गया कि सारीकी सारी पर्यायें उनके आा गईं । द्रव्यमे तो वे पर्याय क्रमसे 
श्रारवेंगी परन्तु क्रमसे श्राने वाली सारीकी सारी पर्यायें केवलीके ज्ञाममे एक साथ आ गईं। 
इस तरहसे यह बात सिद्ध की है कि ज्ञानकी ऐसी शक्ति है | ज्ञान तो केवल जानता है । जब 
तीनो कालकी पर्यायें एक साथ सिद्ध भगवानके ज्ञानमे आ गई तो वहाँ क्रम कहा रहा ? 
जाननेमे आनेका क्रम रहा ही नहीं ) दूसरे सिद्ध भगवानके स्वयं यह विकहप नही है कि यह 
भूतकी है, यह वर्तमानकी है ओर यह भविप्य्की पर्याय है। वहाँ तो समस्त पर्यायोका ऐसा 
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की प्रवचनसार प्रवचन 
प्रक्रमण हो गया कि सववी सब एक साथ प्रगट हो गई । यह अत्तीरिद्रिय ज्ञानकी बात £ 
वी व्यवस्था अतीन्द्रिय ज्ञानके मे त्त्रक द्वारा नही बर सवत और बे बरलीक कह्लानवी व्यव- 
स्था यहाँके ज्ञानवी व्यवस्थासे नहीं हो सती, और न वहांकी त्ववस्थासे यहाँकी श्रवस्था कोई 
कर सवता । केबलीके तो एक साथ सारी नोन लोक और तीन कालकी प्रयययें ज्ञाममा एक 
साथ था गए । पदा्थेकी यह व्यवस्था है कि इसकी अनेक पर्याय क्रमस होती £ , एक साथ 
नहें। हो सवती । परन्तु सिद्ध भगवान या केवलीके ज्ञानमे तीनो लोक और तीनों काल और 
तीनो लोरनी पर्याय एक साथ झा गई । यह वेबलज्ञानकी महिमा है । उसको जानकर हम 
यहाँकी व्यवस्था करें तो वह सथ बेबार | विनके सिए बेकार, मोहियोंके लिए । उनका तो 
अनन्त ज्ञान है, अनन्त स्वस्प है, स्थिति ही श्रनन्‍्त है स्वच्छता अ्रनस्त है, जिससे उनके ज्ञान 
में सब पर्यायं एक साथ प्रतिभासित हो जाती है 
अेकालिक पर्यायोकी ज्ञननमे सदभ्ृतता--अब तक जो पर्याय नहीं हुई या जो पर्याय 
आगे होंगी, ऐसी श्रसद्धावात्मक वस्तु भी ज्ञाममे सदृभूत ही है । जा पर्यायें ह६ नहीं या 
जो अपना स्वरूप पाकर नष्ट हो गई वे सब वर्तमानमे असदभूत है, परन्तु ज्ञानकी तो प्रत्य- 
क्षताका शाभिमुस्य करती ही है जैसे श्रेणिक भी जब तीर्थड्डूर होगे उनकी प्रतिमा या आकार 
कोई वना ले तो जैसे कि उस शिलाके अन्दर वह झाकार निष्प्रकग्प स्वभाव वाला ही है 
वैसे ही केवलियोके जाननेके ल्राकारमे पूरावा पूरा ही तो प्रतिभासमान हो रहा ह वह पर्याय 
इस समयमे भी ज्ञानमे ग्रहणमे आरा रही है तो शेयाकार तो वर्तमान ही होगा । कलकी चीज 
तो कल होगी, किन्तु ज्ञानमे तो वह वरतमान ही होगी । यादके व।लमे तो १० साल पहलेकी 
भी घटना वर्तमान ही होगी । दो साल पहलेवा दुःख भी झाज विचारने लग जायें तो आज 
भी कुछ दु ख हो जागगा । जिस समयमे विचार रहे उस समयमे भूतकी भी और भविष्यकी 
भी चीज वर्तमान ही हो रही है । इस तरह अतीतवी पर्याय और भविष्यकी पर्याय ज्ञानीके 
आकार्मे आ रही है, तो वे तो उस कालमे वर्तमान ही हो रही है। वरतंमान ज्ञेयाकार होने 
की वजहसे वह सबको जान गया । ज्ञानमें जब ऐसी निर्मलता आ जाती है तो ज्ञानमे यह 
सीमा नहीं होती कि इतना सीमाको और इतने कालकों जाना वह तो अनन्त सीमा और 
अनन्त कालकों जानता | सीम। होगी तो उसके अतिरिक्त पदार्थका ज्ञानावरण झा गया। 
ऐसे स्वच्छ ज्ञाममे यह सीमा नहीं लग सकती, जिससे कहा जाय कि इतने कालकी पर्याय 
जानता है, और इतनी सीमाकी जानता है । उसके लिये तो सभी पदार्थ वर्तमान हो रहे है । 
अतीत और भविष्यकी पर्यायें वर्तमान हो रही है। इसी प्रकार वह केवली भगवानका ज्ञान 
है । जिस समय छद्यस्थ श्रपने ज्ञानमें अनादि अ्रनत भ्रहेतुक ज्ञानस्वभावक्री ही जिसकी दृष्टि. 
रहती थी, ऐसा वह छद्यस्थ अपने ज्ञानको केन्द्रित करनेके कारण, भ्रपने आपको सयमित कर 
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देनेके कारण, उनकी ऐसी निर्मल पर्याय है, ज्ञान ऐसा निर्मल बन जाता है कि आवरणके क्षय 
होते ही तीनो कालके सारे पदार्थ वर्तमानकी तरह प्रतिबिम्बित हो जाते है। यह केवलज्ञान 
की स्वच्छुताकी महिमा है । वे भगवान परपदार्थकों नही करते । आत्माके प्रदेश तो यहाँ ही 
है और सारे पदार्थ एक साथ ज्ञेयाकार बन रहे तो यहाँ क्रम कैसे चले यह इस प्रकरणमे 
बतला रहे है । सबके सब पर्याय एक साथ ग्रहण हो रहे है, उनका क्रम नही हो. सकता | 
वहाँ तो केवल जानन जानन ही हो रहा है । उनके क्रमका विकल्प नही है । परल्तु पर्यायोमे 
स्वयमे क्रम है । केवलीके जाननेमे क्रम आना या विकल्पका आ्राना एक ही अर्थ रखता है, 
सिनेमाकी तरह क्मसे वे वलीके ज्ञानमे सब चित्र आये तो यहाँ विकल्प हो जाता है । केवली 
भगवानका सातिशय माहात्म्य है कि सबके सब पदार्थ सबकी सब पर्यायें एक साथ उनके ज्ञान 
मे झलक रही हैं, वहाँ विकल्प नही । छद्मस्थके ही क्रममे विकल्प आता है। वे वलज्ञानकी 
महिमावा पार गणपर जैसे बडे-बडे मह॒पि भी न पा सके । 

ज्ञानस्वभावके अ्रनुभवका प्रताप--जिन साधुओने अपने आपमे बिराजमान श्रनादि 
अनस्त ध्रुव ज्ञानस्वभादका आदर विया, उसपर ही जिनकी हृष्टि रहती है, इस प्रकार परके 
स्वरूपका त्याग करके निजके स्वरूपको ग्रहण करके अपने आपके स्वरूपमें जो निश्चल होकर 
रहे, ऐसे उन साधुझोोके, जो निर्मल ज्ञान पर्याय प्रगट होती वह निकालज्ञ और निर्दोष है वह 
निर्मल ज्ञान पर्याय कैसी है ? उसके आवररका क्षय हो गया है श्रतः त्तीनो लोक और तीनो 
कालोकी पर्यायें वर्तमान हो जाती है । ज्ञानमें जो पर्यायें आईं तो उस कालमे तो वह ज्ञेयाकार 
के बराबर ही है। यादमे आई हुई घटतायें, ज्ञानमे आए हुए विचार भी तो वर्तमानकी तरह ही 
यहाँ हो रहे है वे विचार अथवा घटना वर्तमानकी तरह यदि नहीं है तो दु.ख भरी घटनाओो 
के याद आते ही दुःख नही हो सकता । जिन जिन जीवोको जब जब दु ख होता वह वर्तमान 
पर्यायके अ्रतुभवसे होता । द्रव्यमे जो श्राकार होनेको है ये ही ज्ञानमे भालकते । द्रब्यमे जो 
पर्याय थी और जो है अ्रथवा जो होवेगी वही ज्ञानमे जानी गई । होनेके कारण जाना गया 
परन्तु जाननेके कारण वह हुआ नहीं । जैसा पदार्थ हो रहा है उसका आकार वह जानेगा । 
वह ज्ञान जैसा स्वच्छ है कि जैसा हुआ है या हो रहा है या होवेगा वह उस ज्ञानमें श्राता 
है । जो कुछ होना है सो केवलीके ज्ञानमे है । ज्ञानके कारण कुछ होता नही है, परन्तु निमित्त- 
इृष्टिसे वैसा होनेके कारण वैसा ज्ञान होता है । जो कुछ हुआ है या होवेगा, जो था वह ज्ञानमे 
आता । परल्तु मै तो ऐसा ही जानूंगा, तो ऐसी हठसे तो वैसा हो नही रुक्‍ता । य हाँ तो जो 
होवेगा सो ज्ञानमे जाना | हमने जो क्या वह ज्ञानमे जाना गया । जो कर रहे है वह ज्ञानमे 
जाना गया और जो करेंगे वह ज्ञनमें जाना । 


साक्षितामे कठू त्वका ऋभाद--भग्व.नका काम भी ज्ञाताहष्टा, साक्षी रहनेका हैं । 


५ का विप मनन ड कली डर जा पिशफिका पर बिए ओणाओ कल लीणर 


58-38. अ्रवचनसार प्रवचन 


उनका काम तो केवल जानना ही है । यदि उनके ज्ञानमे ज्ञानके कारण यहाँ वे सब पर्यायें है 
तो वे सृष्टिके कर्ताके विकल्पी हो गए और केवलज्ञानमे फर्क आ गया । जैसे हम कभी किसी 
आत्माके विपयमे ऐसा विचार करे कि इसके सीग होगा झौर पँँछ होगी तो ऐसा हो ही 
जाय यह तो नामुमकिन बात है। यदि हमारे जाननेके कारण ऐसा होवे तो बडी गडबडी 
पैदा हो जाती है। पदार्थमे पर्याय होती है वह ही केवली जानेंगे । जो होवेगी सो ही 
जानेगा | केवली तो जाननेकी व्यवस्थाके मात्र ज्ञाता है। जैसे ज्योतिपीने जान लिया कि ६ 
बजे सूर्य उगेगा, तो ज्योतिपीके जान लेनेके कारण सूर्य ६ बजे थोडे ही उगा, परन्तु सूर्य ६ 
बजे उगनेसे ज्योतिपीने जाना कि ऐसा होवेगा । ज्योतिपीने बताया कि फलाँ दिन चन्द्रग्रहण 
होगा । तो चन्द्रग्रहण ज्योतिपीके बतानेके कारण थोडे ही होगा, चन्द्रग्रहण तो, होना ही है, 
ज्योतिपो तो उसको जानता है और उसने मात्र बताया ही हैं। उसके ज्ञानमें ऐसा आया कि 
उस दिन चन्द्रग्रहणा होवेगा ऐसा निश्चय है। तो इस प्रकार वह तो ज्ञादा दृष्टा मात्र ही 
रहा | वह जगतके पदार्थोका कर्ता नही रहा । 

श्रात्मज्ञता व विश्वज्ञता--इस प्रकार अभ्रब तक जो हुआ नही होगा किन्तु आगे वह 
व जो हो चुका वह सब वे वलीके ज्ञानमे वतंमानकी तरह ही प्रगट हो गया, अ्रसद्भूत किन्तु 
अपने अपने कालमें सदुभूत जो पर्याए हैं वे भी केवलीके ज्ञानमे भलकी । अरब यहाँ निश्चय 
शौर व्यवहारको भी लगाओ्रो -। निश्चयसे ज्ञानी अपनी पर्यायोको जान रहा है और व्यवहार 
से सारे विश्वको जान रहा है। ज्ञान गुण तो शञात्माके प्रदेशमे ही है, श्रात्माके बाहर नही 
है । तो ज्ञानकी क्रिया जो भी होगी वह शआत्माके प्रदेश ही मे तो होगी । आत्माके ज्ञानगुरा 
की क्रिया आात्मश्रदेश ही मे तो रहेगी बाहर नही रहेगी । ज्ञानकी जाननेंकी क्रिया आ्रात्माके 
अन्तर ही रहेगी बाहर नही हो सकती इसलिए निश्चयसे तो यह वर्णांन है कि केवली अपनी 
ही पर्यायोको जान रहा है, परन्तु व्यवहारसे यह्‌ वर्णन है कि वह सारे विश्वकी जान 
रहा है | | 
अब आचार्य श्री कुन्दकुन्द महाराज असदभूत पर्यायोकी श्र्थात्‌ जो हो चुकी हैं अथवा 
जो श्रागे होगी, इस समय सत्‌ नही है, उन पर्यायोको कथचित्‌ सद्भूतपना घारण करत है, 
यहाँ विदधाति क्रिया देकर श्री श्रमृतचन्द जी सूरि बडे रहस्यको स्पष्ट कर रहे है--भगवान 
केवलीके ज्ञानमे असदभूत पर्यायें ज्ञेय होनेके कारण सदभूत है, और इस विपयको बुन्दकुद 
महाराज बताते है, तो बतावेंगे तभी ना, जब अपने ज्ञानमें उसे धारणं कर ल, यहाँ कुन्दनुन्द 
देवने इस प्रकार इस तथ्यको जान लिया कि सूरिजी विद्घाति शब्दसे वन कर रहे हैं--- 

जेणोेव हि सजाया जे खलु णद्ठा भवीय पज्जाया । 
ते होति अ्सञ्भुया-पज्जाया णाणपच्चक्‍्ख। ॥३८५॥। 


गाथा रै८ रे८५ 
वर्तमानमें अ्सद्भुत पर्यायोकी भी ज्ञानमें सदभुतता--जों पर्यायें श्रब तक भी सभूति 
का अनुभव नही करती हैं श्र्थात्‌ जो पर्यायें अब तक हुई नही है । वे भी प्रभुके ज्ञानमे प्रत्यक्ष 
है यहाँ पर्यायें ऐसा कतृं पद देनेसे इतना तो सुनिश्चित हुआ कि जिनके बारेमे कहा जा रहा 
है, वे अवश्य सत्तावाली है, परल्तु वर्तमानमे सत्तारूपसे नही है, ऐसी भविष्यकाल सम्बन्धी 
पर्यायें है । तथा ऐसी पर्यायें जो आत्मलाभका अनुभव करके विलयको प्राप्त हुई है, ऐसी भूत- 
काल सम्बन्धी पर्यायें हैं, वे भी प्रभ्ुको ज्ञानमे प्रत्यक्ष है। ये पर्याये अपने स्वरूपका लाभ 
व रके अर्थात्‌ पर्यायोकी वर्तना प्राप्त करके विलयको प्राप्त हुई है। इन पर्यायोने द्रव्यमे से ही 
आ्रात्मलाभ किया था, और द्रव्यमे ही विलयको प्राप्त हुई है | वे द्रव्यकी एक समयकी अवस्था 
थी, द्वितीय अवस्था होनेके कालमे विलयको प्राप्त हुईं यह विलय बडा विलक्षण है। द्रव्यसे 
बाहर छही जाकर नष्ट नही हुई और न द्रव्यमे गुमरूपसे उपस्थित है, फिर भी द्रव्यमे विलीन 
हो गई है । द्रव्यकी समरत पर्याय उद्धूव, विलय या भावरूपसे द्रव्यमे है | द्रव्य त्रैकालिक है 
वह अवस्थासे दूर होकर रह ही नही सकता । यही कारण है कि हम किसी भी पर्यायकों 
मुख्य करके द्रव्यकों नही विचार सकते । द्रव्य या तो सर्व पर्यायरूप एक चिन्तनाग्रे ञ्रावे या 
किसी भी पर्यायरूप नही, किन्तु मात्र स्वभाव रूपसे चिन्तनमे आावे तब ज्ञेय होता है । ये 
सभी भूतकाल या भविष्यकाल सम्बंधी पर्याये यद्यपि वर्तमानमे असदूभूत है, श्रसत्‌ है, तथापि 
सर्वज्ञ भगवान श्रथवा सीमित पर्यायके लिये अवधिज्ञानी ग्रादिके ज्ञानके प्रति नियत है । अ्रतः 
वे सब पर्यायें ज्ञानकी प्रत्यक्षताको अनुभव करते है। ज्ञानमे तो सदा ही वर्तमान है, इस 
कारणसे सद्भूत ही है, यहाँ ज्ञानकी ओरसे देखों, वे सभीकी सभी पर्यायें वर्तमान पर्याय ही 
की तरह ज्ञानमे प्रत्यक्ष है, वर्तमान है । 
क्ष्सवर्तो पर्यायोकी युगपतु कलक--यहाँ प्रत्यक्ष ज्ञानियोके ज्ञाममे, जिस कालक्रमसे 
वे सब पर्याय होना है, उस क्रमसे सदूभूत पर्याय ज्ञेयमे हो रही है, परतु भूत भविष्य वर्तमान 
क्य केवली भगवानके विकल्प नही है, और वे सब पर्याय एक कालमे ज्ञेय है, तब छद्यस्थको 
भी शायद केवलीके विषयका पता लग जाय, तो वह भी क्या निर्णांय करे कि इन पर्यायोमे 
यह पर्याय वर्तेमान है और यह पर्याय भूतकालकी तथा यह भविष्यकालकी है एवं केवली 
भगवान तो निविकन्प हैं उन्हे निर्ंय जैसे विवत्पकी पडी ही क्‍या है ? भैया ! देखो क्रम भी 
भलका तो भी उन पर्यायोका यहाँ यह निर्णय कठिन है, भूतकालकी कौन और भविष्य अञ्रथवा 
वर्तेमान कालकी कोन पर्याय है-? प्रभ्रुकी यही तो विलक्षण लीला है इसका अनुभव वे ही कर 
सकते हैं । धन्य है, हे केवलज्ञान ? तुम उत्कृष्ट निर्मल ज्ञानवृत्ति हो क्सी भी प्रकारकी मली- 
मसताको तुममे स्थान नहीं है । अहा, इस केवलज्ञानमे सभी पर्याये सदूभूत हो रही है । जैसे 
एक की] शिलामे भूतकालके देवो और भविष्यकालके देवोकी तथा वर्तमानमे विहरमान 
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रेप प्रवचनसार प्रवचन 


देवकी प्रतिमाये उकेर दी जावे तो उस ,शिलामे भूतकालके वर्तमान कालके व भविष्यकालके 
सभी वे देव एक कालमे वहा या जानने वालेके ज्ञानमे सदृभूत ही है । उसी प्रकार समस्त 
पर्यायें भगवानके ज्ञानमे उत्तीणं हैं, सो वे सब पर्याये भूतकी हो, वर्तमान व भविष्यकी सभी 
सदूभूत है । ह 

निश्चय श्ौर व्यवहारसे ज्ञेयाकार व ज्ञेयकी सदुभुतता--यहाँ नयविभाग करके ऐंसा 
विशेष ज्ञान करना चाहिये कि ज्ञानमे सर्व पर्यायोका ग्रहण है, सो ज्ञानमे ज्ञेयाकारकी अपेक्षा 
सद्भूत निश्चयनय है, परन्तु ज्ञानमे वे सब भासते है। अत वे सर्व पर्यायें सदृभत है, यह 
व्यवहारनयसे है। जैसे कि भगवान उत्कृष्ट आनन्द ही है, एक स्वरूप जिसका ऐसे अपने स्व- 
भाववर्तंनको मोक्षपर्यायकों तन्मयतासे अनुभवते है, जानते हैं। इसी प्रकार सर्व॑पर्यायोके 
श्रनुरूप ज्ञानमें जो ग्रहण है, उस निज ज्ञेयाकार रूप ज्ञानवृत्तिकों तन्मयतासे उस काल करके 
परम्परया अनतकाल तक तन्मयतासे अ्रनुभवते है, जानते है । हम सब ,भी तो इसी प्रकार 
यथासभव जितने पदार्थोके अनुरूप हमारे ज्ञानमे जो ग्रहण है, उस निज ज्ञेयाकार ज्ञानवृत्तिको 
उस कालमे तन्मयतासे अवुभवते है, जानते है । परन्तु: इस जशेयाकारमे जो विषय पडा है। 
ऐसे समस्त परद्रव्य पर्यायोकों भगवान जानते है, यह व्यवहारनयसे कथित है। हमारे ज्ञानके 
लिये भी जो परद्रव्य प॑र्यायोका जानना वहा जाता है, यह भी व्यवहारनयसे कथित ,है । भग- 
वानका ऐसा परिस्पष्ट ज्ञानस्वरूप है, जिसमे कि सर्वद्रव्य पर्याय सहज ज्ञेय होते है, उसकी , 
भावना करने वाले निजसवेदन पर्यायकों तनन्‍्मयतासे अ्रनुभवते है, जानते है | यह तो निश्चय- 
नयसे है, और सिद्ध भगवानकों या केवलज्ञानकों हम जान रहे हैं, यह सब व्यवहारनयसे 
कथित है । यहाँ ज्ञानकी असीम महिमा बताई है | ज्ञानका कार्य जानना हैं, सो जो कुछ भी 
था, है, होगा, उस सबको जाननेमे आवारक कोई पदार्थ नहीं, अंत सर्वकों यह केवलज्ञान 
जानता है । भरत जो पर्यायें बीत चुकी हैं अथवा जो पर्यायें होने वाली है, वे भी सब केवल- 
ज्ञानमे प्रत्यक्षविषयताकों अनुभवते है, सो सब सद्भूत हैं | श्रव झ्रागे इसी सम्बधमे शौर भी 
पुष्टि करते है कि असदूभूत पर्यायें ज्ञानमे प्रत्यक्ष ही है-- 

जदि प्च्चक्खमजाद पज्जाय पलयिद च णाणस्स | 
खा हवदि वा त णारा दिव्वति हि के परूविति ॥३६॥ 

ज्ञानकी दिव्यता - यदि अजात कहिये भविष्यकी पर्याय तथा प्रलयित कहिये अतीत- 
कालकी पर्याय समस्त ज्ञानके प्रत्यक्ष नही होवे तो फिर वह दिव्य ज्ञान कैसे कहला सकता, 
उसे दिव्यज्ञान कौन कह सकता । दिव्य ज्ञानकी कथा छोडो वास्तवमें तो वह ज्ञान ही नहीं 

हता । ज्ञानका स्वभाव जानना है । हमारा वर्तमान ज्ञान भी अपने स्वभावका काम कर रहा 

है, परन्तु निमित्तनैमित्तिक सम्बधवण ज्ञानावरणवा निमित्त पावर सरदर्णा विवासमे नहीं है, 
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है. 


गाथा ३६ ३८७ 


फिर भी अतीत अनागतकी बात समभनेको उद्यत हो ही रहा है। यह तो ज्ञानावरणको' 
निमित्त पाकर सम्वृत्त हुए ज्ञानकी कथ। है, किन्तु जहाँ ज्ञानावरण लेश ' भी नही रहा, वहाँ 
ज्ञानके कार्यमे मर्यादा बनानेका हेतु ही वया ? अत. वह ज्ञान असीम जानता ही है | यदि यह 
ज्ञान समस्तको न जाने तो थोडेको जानना तो स्वथा असिद्ध है ही और समस्तको जानना 
स्वीकार नही है तब वह ज्ञान जाननपनसे रहित होनेके कारण ज्ञान ही नहीं रहा। यद्यपि 
यह कहा जा सकता है कि ज्ञान निश्चयसे सहज श्रानद है एक स्वभाव जिसका ऐसे निज शुद्ध 
आत्मामे तन्‍्मयतासे जानन करता है तथापि यह निश्चयकी दृष्टिसे तो सत्य है, फिर भी परि- 
णमन तो वहाँ समस्त विश्व ग्रहणरूप है । ग्रतः व्यवहारनयका विषय खडिंत नहीं किया जा 
सकता है । इस प्रकारसे तो हम सभी मात्र स्वमें ही तन्‍्मयतासे परिच्छेदन करते है, किन्तु 
जो परिच्छेदन है वह जिन-जिन वरतुओ्नोके परिच्छेदनरूप है, उन द्रव्योके तथा उनके गुण और 
पर्यायोके परिज्ञानसे 'बाहर नही किया जा सकता है। निदोप ग्रात्माके विज्ञानमे समस्त तत्त्व 
जो पर्यायमे सत्‌ है, पर्याय है अ्रथवा होगा, वे सभी द्रव्य गुण पर्याय क्रमरहित एक साथ 
इन्द्रियो बिना साक्षात्‌ प्रत्यक्ष होते है । 

संभावित भाव व असंभावित भावकी ज्ञानप्रत्यक्षता--भविष्यको पर्यायोकों असभा- 
वित पर्याय है । होना तो अपने कालमे निश्चित है, परन्तु अभी सभावित नही हुए इसी तरह 
अतीत पर्यायोको सभावितं भाव कहते है, जिनका होना भ्रच्छी तरह यथास्थितिसे हुवाया गया 
है । पर्याय, परिणमन उसी द्रव्यकी वर्तमान तरग अवस्था है, वह अबने उपादानसे ही उत्यित 
होती है । वह द्रव्यमे उस काल तन्मय होती है, त4।पि उस काल भी द्रव्यस्वभावमे प्रवेश 
नही करती' श्रर्थात्‌ इस कालमे भी वह रवभाव नही हो जाता है । पर्याय द्रव्यका क्षणिक 
प्रभाव है । वह प्रभाव यदि स्वभावके अनुकूत है तो वह केवल साधारण काल निमित्तको' 
पाकर जो कि स्वतः सदा अनिवार्य होता ही है, होता है । इस स्वभाव प्रभाव॑मे पर उपाधि 
नही होती । किन्तु यदि प्रभाव स्वभावके विपक्ष है, तब साधारणकाल निमित्तके श्रतिरिक्त द 
अन्य उपाधिके सन्निधावकों निमित्त पाकर अपने उपादानसे ही उठकर वर्तमान होता है। 
ऐसी समस्त पर्याये वस्तुतः अपने कालमे वर्तमान समयमात्र क्षरिणक है, परन्तु विभाव भअन्‍न्य 
समयतिरपेक्ष न होनेसे किसी जातिका विभाव साधारणतया आवली, अन्‍्तमु हु प्रमाण होता 
है। सर्व द्रव्योकी समस्त पर्याय सर्वज्ञके ज्ञानमे युगपत्‌ प्रत्यक्ष प्रतिभासत है, क्योकि' कोई 
प्रतिबन्धक निमित्तरूप ज्ञानावरण कर्म न रहनेसे ज्ञानका प्रताप निविघ्न बढ ही जाता है वह 
प्रताप किसी प्रकार खडित नहीं होता । यह ज्ञान ऐसे 'एकदम वेगसे सर्व विश्वको जानता है 
जसे मानो ज्ञानने अनिवायतया सर्व तत्वोपर आक्रमण कर दिया हो अथवा सर्वज्ेय अपना 
स्वरूप सर्वस्व ऐसे वेगसे सर्वज्षके ज्ञानको समपित कर देते है मानो सर्वज्ञेयोका सब ज्ञानमे 
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एक साथ हमला हो गया हो । यदि ऐसा न हो तो ज्ञानकी महिमा ही क्‍या ? श्रथवा वह 
ज्ञान ही नही रहेगा | अतः आावरणके हटते ही स्वय ज्ञानशतक्तिसे प्रगट होने वाले केवलज्ञानके 
सब द्रव्य गुण पर्यायोक। जान लेना निश्चित सिद्ध है। अतीत और अनुत्पन्नको जाननेकी 
सामथ्यं न होना तो इन्द्रियज्ञानमे ही घटित होता है इस अभिप्रायको लेकर अरब श्रीमत्कु दकुद 
देव इन्द्रियज्ञानीके सम्बन्धमे वितकंश करते है--- 


अत्थ अक्खणिवदिद ईहापुव्वेहि जे विजाणति । 
तेसि परोक्‍्खभूद णादुमसक्कति पण्णत्त ॥४०॥ 


इन्द्रियज्ञानकी परोक्षभ्ृतता--इन्द्रियोके सन्निधानमे प्राप्त हुए पदार्थों विचार 
विमषंपूर्वक ईहादिज्ञानपूवंक जो जीव जानते है उन जीवोको परोक्ष वस्तु जानन। अशक्य ही 
है ऐसा वीतराग ऋषिराजने कहा है। छद्मस्थोका ज्ञान ईहादिक़मसे होता है वह अनेक 
पदार्थोको स्पष्ट कैसे जान सकता है ? तथा छद्मस्थोको ज्ञान इन्द्रिय और विषयोके सन्निकर्ष 
को पाकर उत्पन्न होते हैं श्रत सबके साथ ग्राह्म ग्राहक सम्बन्ध अ्सभव है । पुनः वह इन्द्रि- 
यज ज्ञान सबको कैसे जान सकता है ? यहा इन्द्रियाँ और पदार्थोके सस्निकर्पसे तात्परय॑ इतना 
ही समभता कि जितने दूर समीप योग्य ज्षेत्रमे श्रवस्थित पदार्थकों इन्द्रियोके निमित्त द्वारसे 
आत्मा जानता है उतने मुकाबलेमे इन्द्रिय व विषयोका उपस्थित होना सन्निकर्ष है। इस 
प्रकारके सन्निकर्षको पाकर जानने वाला ज्ञान न विस्तृत क्षेत्रकों जान सकता है, न भूत भवि- 
ष्पत्‌ृको जान सकता है और न सूक्ष्म पदार्थोकों जान सकता है । किन्तु ये है सब ज्ञेय । तब 
किसी न किसीके द्वारा ज्ञात होना ही चाहिये सो वह अतीन्द्रिय ज्ञानका ही कार्य है । अतीन्द्रिय 
अनैमित्तिक उत्पत्तिके स्वभाववाला होनेसे एक साथ ही सब कालवर्ती सूक्ष्म, स्थुल, मूर्त श्रमुर्त 
सर्वे पदार्थोको जानता है | अन सर्वज्ञ श्रात्मा अतीन्द्रिय ज्ञानसे ही स्वज्ञ होता है इन्द्रियज्ञान 
से नहीं । क्योकि इन्द्रियका सन्निपात किसी स्थूल पदार्थंके एकदेशपर ही हो सकता है । 
अ्रमूर्त पदार्थोमं तो असभव ही है सूक्ष्म पदार्थभे भी श्रसभव है। जिन पर्यायोने श्रपना कोई 
विशिष्ट श्रस्तित्वकाल ढो दिया 'है उम्हे तो जानेगा कैसे तथा जिनका अस्तित्व अभी उपस्थित 
नही हुआ ऐसी पर्यायोकों जाने कैसे ? एक पदार्थमे पर्यायोकी भ्रपेक्षा भिन्‍न २ श्रस्तित्व है 
अतीन्द्रियज्ञानके लिये पदार्थका अस्तित्व मात्र ही बात है। विशिष्ट अस्तित्व चाहे बीत चुका 
हो तो क्या ? व उपस्थित न हुश्ना तो क्या है ? किसी कालावच्छेदेन श्रस्तित्व हो उस सबवो 
विजुद्ध ज्ञाता जानता है । तात्पयं यह है कि सर्वज्ञता अतीन्द्रियज्ञानमे ही होती है, इन्द्रियक्।न 
से उसकी सभवता नही है। श्रतीन्द्रियज्ञानमे क्या क्या ज्ञेय है इस विषयमे जो ज़ो भी उत्तर 
दिये जावें वे सब सभवर है| अब इस गाथामे उक्त भावक़ा विवरण करते हैं--- 
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गाथा ४१ ३८६ 
अपदेस सपदेस मुत्तममुत्ते च पज्जयमजाद॑ । 
पलय॑ गद च जाणदि त णाणमदिदिय भणिय ॥४१॥ 

'जो ज्ञान एक प्रदेशीको, बहु प्रदेशोको, मूर्त पदार्थको, अमृत पदार्थों, भविष्यत्‌ पर्यायो 
को, -प्रतीत पर्यायोको सबको जानता है वह ज्ञान अतीन्द्रिय कहा गया है । 

इन्द्रियज्ञानमें अनेक बैकल्य--इन्द्रियज्ञान अनेक बहिरग व अन्तरग कारणापुवेक 
जानता है भ्रतः वह सबको जाननेमे असमर्थ है | इन्द्रियज्ञानकी उत्पत्तिके बाह्य कारण ये है-- 
उपदेश, मन, इन्द्रिय आदि और अन्तरग कारण ये हैं-लब्धि, उपयोग, सस्कार श्रादि । यद्यपि 
इन्द्रियज्ञानमे ज्ञानकी ही सामथ्य॑ है, अन्य किसी भी परद्रव्यकी सामथ्य॑ नही है, तथापि जहाँ 
ज्ञान अपना असर इन्द्रिय मनके व्यापारको निमित्त पाकर प्रकट करता है, वह ज्ञान इन्द्रिय- 
ज्ञान है । इसमें यद्यपि अपने कार्यके लिये स्वतन्त्रता है, यद्यपि विशिष्ट क्षयोपशम वाला यह 
ज्ञान अन्यको निमित्तमात्र पाकर अपनी स्वतन्ब्रतासे परिणम रहा है, तथापि यह बहुप्रदेशीको 
ही एकदेश जान सकता है, एक प्रदेशीको नही | यहाँ अप्रदेशसे तात्पयँ एकप्रदेशी द्रव्यसे है, 
जैसे अणु व कालबद्रव्य । इन्द्रियज्ञान स्थुल पदार्था ही उपलभक है, जानने वाला है, वह 
सुक्ष्मद्रव्यके जाननेकी व्यक्तिवाला नही है | इन्द्रियज्ञानका विषय मूर्ते पदार्थ ही है, अत्त- वह 
' मूर्त पुदृगल द्रव्यको ही जानता है, शमूर्त पदार्थवों नहीं जान सकता । इन्द्रियज्ञान विषय 
विषयीके सन्निपात पूर्वक उत्पन्न होता है और यह सम्बन्ध वर्तमानमे ही हो सकता है, क्योकि 
जो पर्याय प्रलीन हो चुकी अथवा जो अब तक आई नही उनके साथ इन्द्रियोका सन्निधान है 
ही नहीं । इसका कारण स्पष्ट है कि भूत भविष्यत पर्यायें वर्तमानमे स्पष्ट है । इस प्रकार यह 
सिद्ध हुआ कि इन्द्रियज्ञान बहुप्रंदेशी मूर्तिक पुद्गलद्रव्यकी वर्तमान पर्यायको एकदेश जान 
सकता है, परन्तु अतीन्द्रिय ज्ञान सर्वको जानता है । श्रतः सर्वज्ञता अतीन्द्रिय ज्ञानसे ही है । 

अ्तोन्द्रिय ज्ञानकी सकलप्रत्यक्षता व समृद्धता--अ्रतीन्द्रियज्ञानकी दशा पूरां निराकुल 
रहनेकी अ्रवस्था है। पूर्ण निराकुलता ही हमारा ध्येय है, इसकी अवस्थाकों पहिचानना हमे 
आवश्यक है, जिसे प्रथम ध्येय बनाकर स्वभाव झे विलीन कर स्वभाव प्रतिभास 
रूप पुरुपार्थसे पाना है। निराकुल “प्रतिभासका परिणमन एक ऐसा श्रपूर्व॑ निमित्त है 
कि जिस निमित्तको पाकर ज्ञानावरणादि आत्मघाती कर्म स्वय क्षीण हो जाते है, तब आ्रावरण 
रहित यह ज्ञान भ्रतीन्द्रिज्ञान होता है और सर्व प्रकारके पदार्थोको सर्वदेश स्पष्ट जानने लगता 
है । ज्ञानका स्वभाव जानना है ! हमारा ज्ञान साधारण है। अतः अन्तरग आवरण रागादि 
पयाय व बहिरग आवरण ज्ञानावरणादिको निमित्तमात्र करके अपनी अजघन्य वृत्तिसे परिणम 
रहा है,. विन्तु अतीब्द्रियज्ञान निरावरणा है । श्रत* उसकी सीमा होना असभव है, इस ही 
कारण जो कुछ भी ज्ञेय है, वह सब शअतीन्द्रियज्ञान द्वारा परिच्छेद्य है, चाहे वह एक प्रदेशी 
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हो, बहुप्रदेशी हो, मूर्त हो अ्रथवा अमूर्त हो, भूत हो, भ्रथवा भयिष्यत्‌ कुछ भी हो, सभी अ्त्ती- 


निद्रिय ज्ञानमे ज्ञेग है । समस्त पदार्थोमे प्रमेयत्व गुणा है | अ्रत, श्रवश सकल ज्ञानके प्रमेय होते 
है । जैसे ज्वलमान शशग्निका दाह्य वह सब है, जितनेका झ्रञाकार रूप अ्रग्निका परिणमन है 
और अग्निका उतने आकार रूप परिणमन है, जितना वह _सब दाह्म है । इसी प्रकार अत्ती- 
न्द्रिय ज्ञानका उतने आकाररूप परिणमन है, जितनां कि स्व ज्ञेय है। इस प्रकरणसे यह 
प्रयोजन लेना कि सर्वज्ञ अतोन्द्रियज्ञानसे ही होते है । सर्वज्ञता निराकुल दशाकी स्थायी अवस्था 
है। इससे विपरीत इन्द्रियजज्ञान और मानसिकनज्ञान है| अ्रत इस श्रशक्त ज्ञानकी दृष्टिको 
ग करके समस्त विकल्परहित परम समाधिरूप स्वसवेदन ज्ञानमे रमणा करना चाहिये 
इससे ही वीतराग व सर्वज्ञकी ग्रवस्था प्रकंट होगी । जिस श्रवस्थामे निराकुलताके विनाशका 
कभी किड्खचित्‌ भी सदेह नही है। है 
... प्रश्न--जब यहाँ हम लोगोका ज्ञान जिस ज्ञेयके आकाररूप परिणमता है, उस ज्ञेयके 
अनुरूप साता अश्रसाता विकल्पकी क्रिया बन- जातो है, तब ज्ञेय अर्थके अनुरूप परिणमनेकी बात 
सर्वज्ञके भी होगी और इस प्रकार हम थोडेसे ज्ञेयके ज्ञानसे इतने व्याकुल हो जाते हैं, तब सर्व 
के जाननहारकी विह्नलता तो असीम हो जायगी ? उत्तर-बच्धुओ | ज्ञेय श्रर्थके अनुरूप साता 
असाता रूप परिणमनकी क्रिया ज्ञानसे नही होती, किन्तु निविकार स्वसवेदन रूप ज्ञानानुभव 
के अभावमे किसीके ' चारिश्रगुणके विकारसे होती है । आगे इसी विपयके संम्बंधको : लेकर 
प्रकारान्तरसे आचाय॑ देव कहते है--- - ह ई 
परिणमदि णोयमद्टू णादा जदि णेव खाइग तस्स । - 
णाणात्ति त जिशिदा खवबयत कम्ममेदुत्ता ॥।४२॥ 
जैयार्थपरिणमनमे विशुद्धताका श्र॒भाव--यदि ज्ञाता ज्ञेय भ्रथ्की प्रिणमे अथ/त्‌ पदार्थ 
को जानते हुए पदार्थ सम्बधी यह ऐसा है, इत्याद्याकारक विकल्प तो क्षायोपशमिक ज्ञानमे ही 
होते हैं । विकल्प करते हुए ज्ञाता पुरुषको जिनेन्द्रदेवने कर्मका अनुभव न करने वाला:कहा है। 
परिच्छेत्ता पुरुष वही है, जो परविपयक ज्ञान करते हुए. शैयसे पृथक निज तत्त्वके निजके अनु- 
रूप ही परिरणमे । यदि वह परिच्छेद्य अ्र्थके अ्रनुरूप विकुल्पसे, प्रिणमता है, तो वह स्वाभा- 
बिक ज्ञानका लक्षण नही है, अथवा वह ज्ञान ही .नही है | जो सबलल्‍प विकर॑प है, वह श्रद्धा व 
चारित्रगुणका विकार है । ज्ञानका कार्य मात्र जानन है । ज्ञानका जाननरूपसे ही प्रकट होना 
ज्ञानकी अवस्था है, इसके साथ जो विकार भाव है, वह सब मोहनीय झ्रादि कमके विपाकको - 
निमित्त पाकर अन्य गुण्योंका विकार है | छक्मस्थ जीवोमे जो. यह जघन्य स्थिति पाई-जाती है, 
वह कर्मके निम्मित्तसे है। किन्तु जीवगुशघातक समस्त कर्मोका जिनके क्षय हो चुका है 
उनके अरब अत्य॑न्त स्वायत्त स्वाभाविक परिच्छेद है | पदार्थके विषयमे कुछ भी कत्पनो करना' 
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ज्ञानकी प्रस्वाभाविक्ता है । पदार्थ जैसा अ्रवस्थित, है, उसरूप जाननमात्र ज्ञानकी स्वाभावि- 
_ कता है। जो कोई जीव अर्थके अनुकूल परिणमता है, श्र्थात्‌ विकल्प या इष्ट अनिष्ट भाव 
करता है, वह कठिन निज क्रमंके भारको तथा इस निम्ित्तको पाकर बँघे हुए कार्मा्के भार 
को भोगता हुआ आकुल रहता है, जैसे कि कोई मृग मृगमरीचिकासे जलकी कल्पना कर दुःसह 
क्लेशकों सहता है । न्‍ 

ग्रतीन्द्रियज्ञानमें सलीससताका व श्राकुलताका अ्रभाव--सर्वज्ञ देवका ज्ञान अतीन्द्रिय 
है, क्षाॉयिक है, उसमे अस्वाभाविकता ग्रथवा मलीमसता नहीं है । क्षायिक ज्ञानीकी विकल्प- 
परता तो दूर रही, छद्मस्थ अवस्थामे भी जिसे प्रगट करने वाला है, उस योगीके भी विकल्प- 
 परता नही हैं। उसके बहिरणग ज्ञेय पदार्थका श्रवलम्बन भी नहीं है। इसाों कारण रागादि 
_ "विकल्प रहित उत्कृष्ट स्वसवेदन ज्ञान उसके होता है | जिसके फलस्वरूप अत्यत विशुद्ध लोका- 
'लोकप्रकाशक त्रिकालज्ञ केवलज्ञान प्रकट होता है । इस प्रकार यह अत्यन्त स्पष्ट सिद्ध है कि 
ज्ेयार्थपरिशमन क्रिया ज्ञानसे नही होती । यदि ज्ञान पहिले अर्थ रूपसे परिणमे पश्चात्‌ अर्थ 
' को जाना करे अथयत्‌ यह अ्मुक है, यह अम्ुक है, इस कार विकल्पकी पूर्ति करे, पश्चात्‌ 
जाने तब तो पदार्थ अनम्तानत है, विकल्पोकी पूतिको ही अधिक समय चाहिये, फिर सकल- 
ज्ञता कैसे हो सकती है ? तथा निरावरण। ज्ञान सकलज्ञ न हो सके तो वह ज्ञान ही नही है । 
भगवत अंरहत सिद्ध प्रभुके केवलज्ञानमे कोई कमी नही है । जो ज्ञानकी वृत्ति है, वह पूर्ण है 
ओर जो'विकाररूप वृत्ति है, वह किड्च्चित्‌ भी नही है । केवलीके ज्ञानक। विलेास श्रद्भ्रुत है, 
इसमें तीन लोक व अलोक तथा भूत वर्तमान भविष्यत्‌ ,सर्वंकाल॑ विकल्पकी रुकावट बिना 
स्पष्ट प्रतिभासितं होता रहता है । ज्ञानका ही काम ज्ञान करता है, विकारका काम नहीं । एक 
शक्ति दूसरी शक्तिका काम नही करती, और न कोई शक्ति परिणमे बिना रहती है । केवली 
भगवानकी ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति, चारित्रशक्ति स्वभावरूपष परिणम रही है। परमात्माके 
ज्ेयाथंपरिणमनक्रियाके हेतु रति भ्ररति भाव नहीं है। अ्रत पूर्ण निराकुल परिणमनके साथ 
अपने ज्ञाता स्वभावरूप परिणम रहे है । ! 

प्रश्श--यवि ज्ञेयाथंपरिणमन्‌ क्रिया अर्थात्‌ रागद्रेपमंयी वृत्ति ज्ञानसे प्रकट नही होती 
है तब यह क्रिया व इसका _ फल रूप शआकुलता कैसे प्रकट होती है ? इसके उत्तरस्वरूप 
श्री मत्तुन्दकुन्दाचार्य विवेचन करते है--- छ 

उदयगदा कम्मसा जिखणवरवसहेह -सियदिणा भणिया । 
तेमुहि मुहिदों रत्तो दुद्दी वा बधमरुह॒वदि ॥४३॥ । 

उदयगतभावोसें अ्रनुरक्तके बधका अब भद---जोवके कषायभावको निमित्त पाकर वँधे 

हुए कर्म अपनी अवधि समाप्ति होते ही स्वभावस्ते उदयको प्राप्त होते है उनके निमित्तसे 
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शुभ अशुभ कर्म फल व्यक्त होता है। यदि आत्मा उनमे रागह्ेप न करे तो उस कर्म फलके 
कालमे भी बध नही होता, परन्तु उन कर्म फलोमे जो मोहित हो, रागी हो, हेषी हो, वह 
बन्धको अनुभवता है । ससारी जीवके तो पुदृगलकर्म उदयागत है ही | यह उदय पुद) लकमंके 
परिणमनसे है इसको निमित्त पाकर जीव मुखी और दुःखी होता है श्रथवा बाह्मविभव व 
विपदाझ्नोका समागम होता है । यहाँ ज्ञानी जीव श्रपने ज्ञानस्वभावकी हृश्नि अश्रंतरमे ज्ञाममय 
परिणमता है वह हो रहे कर्मफलमे एकत्व नहीं करता किन्तु कर्मफलोमे ही "मैं कर्म करता 
हू, मैं कमंफल भोगता हू” इस प्रकार अनुभव करने वाला मोह राग हेपसे परिणात होता है 
अतएव शषेयार्थपरिणमन रूप क्रियासे बध होता है। पदार्थोको जानकर इृष्ट अनिष्ट भाव 
करना ज्ञेयार्थपरिणमनक्रिया है। इसके फलस्वरूप बनन्‍्च हो जाता है । इस प्रकार यही 
निश्चित सिद्ध हुआ कि क्रिया व क्रियाका फल ज्ञानसे नही होता है किन्तु मोहके उदयसे 
होता कर्मके उदयसे नँमित्तिक भाव जो होता है वह इतना ही सात असात आ्रादि रूप है वह 
भी आत्मचारित्रगुणका विकार है उसमे एकत्व करना मोहका कायें है, ज्ञानीके अ्रमका विनाश 
होनेसे मोहकी योग्यता है हों नही । अत कर्मका उदय बधका कारण नहीं और न ज्ञेयका 
जानना रागद् पका कारण है निविकार शुद्ध श्ात्मस्वरूपकी भावनासे च्युत हुआ यह जीव 
अपनी अवस्थामे मोहरूप विशेष करता है तब मोहमूलक रागद्वेप होने से कम प्रकृतिके बध- 
स्थितिका बधन अनुभागका सम्बन्ध लेते हुंए प्रदेश बधकर आत्माके एक ज्षेत्रावगाहमे स्थित 
हो जाते है । इसमे मोह रागह्ंप अ्रतरग निमित्त कारण है इसके विपाकसे हुए कर्म बन्धके 
उदयको निमित्त पाकर फिर विकन्पको अनुभवता और यह परंपरा तव तक चलती है जब 
तक विभावसे एकत्व नही त्तोडा जाता । मलीन अवस्थामे भी आत्मा स्वभावसे है परभावसे 
नही । जिस भावसे मैं नही उसकी एकताक्ग विवृलप रिश्या हैं श्रह्तित है । भगवान केवलीका 
ज्ञान अत्यन्त स्वच्छ अतीन्द्रिय है उनके ज्ञानमे त्रिलोक ब्रिकाल असमान होनेपर भी ज्ञेयार्थ 
परिणति, इृष्टानिष्ट बुद्धि नही होती है यही सुखका मूल है । ज्ञान ज्ञान बना रहना सुख है । 
कर्मका उदय होनेपर भी ज्ञान बधका कारण नही होता किन्तु बधके कारण तो | रागादि अध्य- 
वसान भाव ही है । इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे ज्ञेयार्थंपरिणतिरूप क्रिया नही होती 
है ओर इस काररा ज्ञानसे बध नही होता है बधक तो उदयमे जुडने वाला जीव है । 
अरब श्रीमत्केवली प्रभ्ुको विहारादि क्रिया भी क्रियाके फलको भ्रर्थात्‌ बधनको नही 
करती है ऐस। अनुशासन करते है-- कहते है । भगवानके अनुरूप यथायोग्य अपना उपयोग 
नही बनता, तब इस प्रकार अपने को बनाना अनुशासन ही तो है। प्रभुका शासन कभी न 
बदलता और न कभी मलिन होता है । यहा आचार्यदेव सर्वज्ञदेवकी निश्चित सहज सुव्यवस्था 
को कहते है । ५ 
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ठाणणिसेज्जविहारा धम्प्रुवदैसो य णियदयों तेसि । 
. अरहताण काले मायाचारोव्व इत्थीण ॥४४॥. 

- सकलपरमात्माके अरकषाय योग--चारित्रमोहके बिना विचार नहीं होता । ग्ररहत 
के विचार भी नही, क्योकि चारित्र मोह नहीं होता । अन्तरगपरिणतिसे वे तो सिंद्धकी तरह 
हैं। भगवावकी जो क्रिया होती, वह तो योग निमित्तसे होती । योगको यह आवश्यकता नहीं 
कि वह विचार होय तो होय । योगके प्रवर्तन करनेके सहयोगर्क! आवश्यकता नही । दिव्यध्वनि 
का भव्य जीवोका भाग्य और उनका वचनयोग सहयोगी है । दुनियामे कोई काम पुण्य पापके 
बिना नहीं हीता । यह निमित्तकी दृष्टिसे वर्णन है, उपादानकी हष्टिसि नही । निश्चयसे तो 
निजकी परिणतिसे ही उसकी परिणति हैं। | 

दृष्टान्तपूर्वक प्राकृतिक क्रियाका विवरण--यहा मेघका दृष्टान्त दिया गया है । जैसे 
मेघ गरजता है, परन्तु वह विचारकर नही गरजता या मेघ चलता है, तो वह विचारकर नही 
चलता । इसी तरहसे यह तो दृष्टान्त विहार और वचनपर दिया गया । जसे भेघका विहार 
ओर वचन बिना विचारके होता है, इसी प्रकार अरहतका वचन श्रौर विहार बिना विचारके 
होता है | अ्रहतमे विचार नही है । उनका मन तो द्रव्य मन है । जैसे मेघके आकारोमे परि- 
णत हुआ यह पुदूयल इसका गमन भी हो रह। है, यह एक स्थानपर खडा भी है, यह गरजता 
भी है, अथवा पानी भी बरसता है इसी प्रकार भगवानका विहार भी होता है । वे एक स्थान 
पर अवस्थित भी होते है, उनके वचनोकों गरजना, समझना और मेघकी तरह जलकी वर्षा 
भगवानकी दिव्यध्वनिकी वर्षा अग्रृतकी वर्षा समभना । तो जैसे मेघ भ्रपनी कोई क्रिया विचार 
कर नही करता उसी प्रकार भगवानकी कोई भी क्रिया विचारकर नही होती । पुरुषके 
प्रयल्तके बिना जैसे मेघमे यह देखी जाती है उसी प्रकार केवलीमे भी ठहरने, चलने आादिकी 
क्रिया अबुद्धिपूवेक भी देखी जाती है । इसी अकार ठहरने, चलने, विहार करने, धर्मोपदेश देने 
आदिको क्रियाए मोहके उदयसे नहीं होती और उनके ये क्रिया विशेष होती भी है, तो उन 
क्रियाओसे कर्मफल जो बध है वह नहीं होता है । कभी-कभी आपमे भी क्रियाये हो जाती है, 
जिनका विचार नहीं होता । जैसे पंदल कही जाते है और बिना विचारे ही १० कदम आगे 
चल जाते है। तो यह पैदल चलना बुद्धिपूर्वक तो नही होता है । उस चलनेके निमित्तमे बच 
श्री नहीं होता । जहाँ दिमाग लग रहा है, कपाय हो रही है उसको वजहसे बध हो रहा है 
इसी प्रकार भगवातके भी कोई क्रिया विचारस नहीं होती । वह तो भव्य जीवके भाग्यसे 
होती है । 

वीतरागकी क्रियामें क्रियाफलकों अनुत्पादकता--भव्य जीवोके भाग्यसे वीतराग भगवान 
फेज) जो क्रिया होती है वह क्रिया फलको पैदा नही करती याने वधकों पैदा नहीं करती । 


हरकत 
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केवलीकी क्रिया विचारपूर्वक भी नही होती तो भी उनके श्रीविहार श्रा गया । विहार 

वरगरहकी क्रियाए उनके होती ही रहती है । केवलीका विहार भी श्रीविहार आचार्यों द्वारा 

कहा गया है। केवलीके श्रीविहार इस प्रकारका शब्द बहनेमे श्रद्धा आती है। जैसे मेघ 

ठहरता है अथवा चलता है तो बिना प्रयत्नके या बिना विचारके ठहरता या चलता है, इसी 

। प्रकार केवलीके मोहके श्रभावमे जो क्रियाएं होतो है वे उनके बन्धकों पैदा नहीं करती । 

। केवली भगवान ऐसे वीतराग है कि भगवान केवली हो रहे है तो आपके लिये कुछ लौकिक 

ह सिद्धि करने वाले नही रहे । वे तो भगवान ही रहें । वे दूसरोसे बातचीत मिलना जुलना 

। भी नही करते । वे तो केवल भगवान ही गये, वे तो सबसे निराले, सबसे अलग, सबसे 

निर्मल भगवान हो गये । भव्य जीवोंके भाग्यवी वजहसे वे समवशररणामे बैठे होते है और 

ह उनकी क्रियाएं होती है । वहाँ उनका कोई सम्बन्धी बैठ। हो तो उनसे कोई भी बोल नहीं 

। सकता । वे तो सबके लिये निराले हो गये । भगवान हो गये । भव्य जोवोका जो भाग्य है व 

| निश्चयत उनके आयुका उदय है इस लिये वे यहाँ है, परग्तु यहाँ रहकर भी वे केवल भिद्ध 

। की तरह हैं। ज्ञानी भी शरीरसे अपने आपको उपयोग द्वारा न्‍्यारा रखता, इसी प्रकार 

| केवली तो परमोपेक्षासे श्रपने शरीरसे न्‍यारे है। शरीरकी क्रिया इस प्रकार क्रिया विशेष 

। होने पर भी बन्धको करने वाली नहीं होती । जिस जीवने वस्तुके स्वरूपको समका और 

५ इसी तरहसे अपनेको भी वस्तुके एक सत रूप ही समझा, कदाचित बाह्य क्रियाएं भी ऐसे 

दर जीवको हो जाए तो भी उसके उस क्रियाका बन्ध नही है । 

/ निज ज्ञान हृष्टिमे कृतकृत्यता--हमारे लिये एक स्वतन्त्र निजज्ञानदृष्टि ही दुनियामे 

क्रनेकी चीज है और इसके अतिरिक्त वुछ भी करनेकी चीज नही है । केंवल इस दृष्टिके 

। पाने पर ही मुनि श्रावक आदि सब धर्म सहकारी बन जाते | ज्ञान स्वभावकी हृष्टिके बिना 

। सारा धर्म कर्म करना मात्र एक क्रिया ऊपरी चीज रह जाती है। जो मुनिराज तपस्या 
करते हुए दर्शनाचारसे यह कह रहे कि है ८ अगवाले दर्शताचार, तब तक मैं तुमको पाल 

रहा हू जब तक तुम्हारे प्रसांदसे मैं तेरे विवत्पसे रहित छुद्ध अवस्थाकों न पालूं । तुम्हारी 

। ! पालनक्रियासे रहित शुद्ध तत््वमे नही हो जाऊ तब तक तुम मेरे पास बने रहो । ज्ञानाचारों 

। को भी सत्तारूप नही रखता है। वह कहता कि मै तुम्हारा तंब तक पालन करता हूं, जब 

। तक तेरे प्रसादसे तेरेसे रहित शुद्ध अ्वस्थाकों न पालू। ऐसा विरक्त, न्याग ज्ञानी, क्या 

। पर्यायोप्ते अपनी बुद्धि रखेगा, क्या अपने पास रहने वाले कमडल पीछीमे अपनी बुद्धि रखेगा, 

|. वया शास्त्रोमे ही उसकी बुद्धि रहती होगी ? उसकी बुद्धि तो केवल एक ज्ञानइृष्टिमे होती 

| 


है, एक अलौकिक अवस्थ्य, लोकोसे विरुद्ध अवस्था उसकी होती है । विरुद्ध अवस्थासे मतलब 
जैसा यहाँकी प्रजा करे उससे उल्टी बुद्धि, उल्टे भाव पवक्रे हो । उनका मोह' एण्ड कम्पनीसे 


हा 
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स्तीफा हो गया । अब वे उसके सदस्य नही रहें, उससे अलग हो गये । जब दुनियासे ही वे 
अलग रह गये तो दनियाके लोगोसे उनका वया सम्बन्ध रहा ? वे तो केवल एक ज्ञानदृष्टिमे 
ही सदा रहते । उन्होने तो ससारसे पार होनेकी चीज अ्रपनेमे रखी । 
निजज्ञानहश्मिं कृतकृत्यता--विशुद्ध ही उनके सस्कार है, उन सरकारोके फलसे यह 
बात पैदा होती कि केवली होनेपर सब क्रियाये बिना विचारोके अपने आप हो गईं। उनकी 
दिव्यध्वनि किसीकी प्रार्थशासे नही खिरती। इस प्रकार राग हंष मोहसे वे ग्रलग रहते । 
उनकी माँ भी सामगे बैठी हो तो वह माँ तो बेट। कहती हो परन्तु बेटा नही रहा । जो माँ 
का बेटा होता हुआ भी मॉका बेटा नही रहा। न प्रेम, न राग, न आक्ेरण कुछ भी तो 
उनमे नहीं रहा । भगवान तो केवल मूर्तिकों तरह ही है। मूर्तिमे और समवशरणामे बैठे 
भगवानमे केवल इतना ही फक॑ है कि मूर्तिमे तो दिव्यध्वनि नहीं रहती और वहाँ दिव्य- 
ध्वनि रहतो है । जो कुछ चीज आप समवशरणामे देखेंगे वह यहाँ भी देखलें । यहाँ भी तो 
उन्हीकी मूर्ति है । वहाँ समवशरणमे भी तीर्थकरकी आत्मा नहीं दीखेगी। आप ही वहाँ 
कल्पनासे देखोगे तो वहाँ यह देखोगे कि तीर्थकरका ऐसा स्वरूप है। वहाँ भी स्थापनासे ही 
तीर्थंकरकों देखेंगे । तो यहाँ भी तो कल्पनासे और स्थापनासे तीर्थंकरका स्वरूप देख सकते 
हैं। फर्क इतना ही है कि वहाँ तो उनके रहते हुए स्थापना की और यहाँ न रहते हुए 
स्थापना की स्थापनासे ही आपने अर्हत्तको समभा | यहाँ भी आ्आाप स्थापनासे हो ग्रहन्तको 
समझे । जैसी शक्ल स्वरूप वहाँ देखोगे यहा भी वहा को तरह ही ञ्रा जायगा । 
स्थापनाका भाव--भैया-! स्थापनासे भ्ररहत दोनो प्रभ्ुदेह व मूर्ति दोनो ही जगह 

समझे गये । फर्क इतना ही है कि वहाँ है श्रोर फिर स्थापनासे कल्पना की और यहाँ उनकी 
आत्मा नही है, और फिर स्थापनासे कल्पना की । एक फर्क यह भी, है कि वहाँ फट कल्पना 
की जाती थी और यहाँ विलम्ब होता । क्तिने श्राडम्बरसे यहां स्थापना की जाती है । पॉचो 
कल्याणक किये और फिर स्थापना हुईं | थे सारे काम इसलिये करते कि बहुत काम करनेंके 
बाद स्थापना गहरी हो जाती है, और हमारे भाव भी उनमे गहरी तौरसे माननेकों तैयार हो 
जाते है । जैसे कई दिनोका और कई आड़म्बरोके साथ विवाह करनेसे विवाहक्ा सम्बन्ध 
अमिट्सा रहता था, परन्तु श्रब एक मिनटमें विवाह हो जाता है, जिसके फलसे यह देखा 
जाता, कि तलाकमे देर नहीं लगती | इसलिए यह सम्ब्ब हमारा जो गहरा बनता है बह 

इततने आडम्बरोके करनेसे होता है। इसी तरह कई काम करनेके बाद स्थापना करनेसे स्था- 

पना गहरी हो जाती है । यहाँ स्थापना गहरी बनानेके वास्ते, अरहतको जाननेके वास्ते इतना 

परिश्रम करना पडता, और समव्रशरणमे इतना काप नहीं करना पडता । वहाँ स्थापना जल्दी 

हो जाती है, परन्तु स्थापनाके लिये मूरति रवरूप नहीं होय । यहाँकी मूर्तिका वैसा ही स्वरूप 
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होय जो समवशररणमे होता है तो भी कम समय लगे । 

प्रभुदर्शशका भाव--दारोगा जी के मन्दिरमे यहाँ भी दो दृ८णंवर्ण बडी मू्तिया हैं । 
उनके दर्शन करके हमारी वलल्‍्पनाकी बात कहते है । पहली मूर्तिके पास जानेपर हमको जवाब 
मिलता कि तुम रागद्वेप आदिकों छोडकर हमारी ही तरह ऐसे क्यो नही वंठ जाते ? दर्णन 
करते-करते हम दूसरी मूर्तिके पास पहुचते, तो वहाँ भी हमारी कल्पनाकों जवाब मिलता कि 
ससारमे कही सार नही दीखता, उसलिये हम बैठ गये । ऐसा हमको वहां दर्शन करते हुए 
रोज विकल्‍प होता । हम भगवानसे वहाँ ऐसी ही वातचीत करते है श्रौर वहाँ ही हमे आनन्द 
ग्रा जाता है। इसलिए यहाँ भी भगवानकी मूर्तिसे समवशरणकी तरह ही लाभ लिया जा 
सकता है। वहाँ श्रौर यहाँ इतना ही तो फर्क है कि यहाँ दिव्यध्वनि नही निकलती और 
वहाँ निकलती है । और स्थापनामे इतना फर्क है कि वहाँ भगवान मौजूद नही है फिर स्था- 
पना करते और यहाँ भगवान मौह्ुद नही है, फिर स्थापना करते । वैसे वहाँ भी कल्पनासे 
अ्रहतको जाना और यहाँ भी कल्पनासे अरहतके स्वरूपकों जाना । भ्रत जिसकी मूतति बनाओ, 
उसके मूर्तिमे दर्शन करो, केवल मूर्तिके दर्शन मत करो । ऐसे भव्य जीवोका जीवन बहुत पवित्र 
जीवन था । हमे भी अपना पवित्र जीवन बनाना है । दुनियामे कोई हमारी मदद नही करेगा। 
यहाँ हम श्रसहाय है, अ्रशरण है, अपनी निर्मलता बनानेसे तो हमारे लिए हम आलम्बन है, 
और यदि हमारी निर्मलता नहीं बनेगी, तो हमारे लिए जगतमे कोई झ्रालम्बन नही बनेगा । 

धर्मपालनसे समताका उ््ं श्य--दर्शन करके, स्वाध्याय करके साधुसमागमसे, चारो 
भावनावोकों भाकर अपनी निर्मेलता बढाओञ्रों तो उसका फल यह होगा कि हमारा स्वरूप 
जिनकी चर्चा करते, उन केवलीवी तरह ही हो जायगा । इसलिये चारो भावना भावों । सब 
जीवोमे मेरी मित्रता है। किसी जीवको दुख पँदा न होय, ऐसी इच्छाका होना मंत्री है। 
किसीके दु ख उत्पन्न न होय, ऐसी अभिलापाको मैत्री कहते है। ग्रहस्थियोकी और मुनियोकी 
मैत्रीमे फर्क होता है। मुनि दुखीको देखते है, पर-तु कमडलसे पानी पिलानेका विकल्प नहीं 
करते । ज्ञानी जीवकी मँत्री तो केवल यह ही होती हैं कि वह ऐसी भावना भाये कि जगतमे 
किसीको भी दुख न हो, इसका मोह मर्म मिट जावे तो स्वय सुखी हो जावे । यह है मित्रता 
की भावना । किसी ज्ञानी जीवको देखकर हष॑ंका परिणाम होय कि मैने सब कुछ पा लिया है, 
यह कहलाती है प्रमोदकी भावना | फिर ग्राती है दया । दया किसे वह हैं ” इसका ढु ख 


दूर हो, इस प्रकारका अपनेमे परिणाम झा जाना, यह दया है । राग, हेष, मोहरहित ज्ञानी 
पुरुषोकी दया यह होती है कि इनका अज्ञान दूर हो जाय । उन्होने 5 ज्ञानके दूर होनेका रवाद 
लिया । अज्ञान ही उनको दुनियाका दुःख रहा है भौर सारे ६:घख तो उनकी दृष्टिमे ६ णिक है। 


केवल अज्ञान मिट जाय और उनके ऐसी ज्ञानदृष्टि हौ रह जाय ज्ञार्नियोकी इतनी ऊची दया 


। 
री जन्‍म, 
हर न्‍ जज. डी जप नल वीशील्‍निकनन- हक च््म्ज 
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7 झाथा ४४ ३९७ 
होती है । भ्ज्ञान दूर हो जाय तो दुखकी जड ही मिट जाय । जिसके विपरीत वृत्ति होय तो 
त प्रेम करता और न ठेष करना । विपरीत वृत्तिसे ढेष करना भी बुरा और प्रेम करना भी 
बुरा । रागको पैदा होनेका मौका ही मत दो । जैसे कटना कुत्ता बैठा हो, तब कहते है कि न 
तो इसे पुचकारो और न इसे मारो, दोनों ही काम मत क्रो । इसी प्रकार दुःख बुद्धि. वाले 
किसी जीवसे न प्रेम करो और न ढ्वेप करो । ' पर 

चारो भावनावोंसे समताकी ऋलक--एक समंता भावको सब जीवोमे रखो । समता 
श्राई कैसे ? सब जीवोंसे मिन्रताका परिणाम क्या ? मित्रता करनेसे सबमे समताभाव आ ही 
गया । गुणीको देखे हर्ष किया तो उनके बराबर कैसे बन ? ग्रुशीके गुणकी जो भावना करी, 
उस गुशकी भावनांसे ऐसी विशेषता पड गई कि ठीक अन्तरगके निकट पहुच गया, इस तरह 
से उसके निकट पहुचा । प्रमोद करनेसे उसके निकट पहुच गया । दयासे कैसे निकट पहुचा ? 
हमारे पेटमें अन्न है अर्थात्‌ हमारा पेट भरा हुआ है और दूसरेका खाली है | यदि दूसरेका भी 
पेट भर जाता है तो वह भी हमारे समोन हों जाय । इस श्रकार दयासे भी समता झा गई, 
धंब॒जीवोसे मित्रता करना, सब ज्ञानी जीवोका प्रमोद करता, दु/खी जीवपर दंया करना, 
, दु:खीकों अपने' बराबर बना लेनेकी पर्याय है, समताका प्रयत्न ही तो उन सबसे होता- विप+ 
रीत बुद्धिसे माध्यस्थ भाव रखा, उसमे भी तो समताका भाव ही है । ह 
स्वरूपपरिचयका विंवेक--इस समतापरिणामसे यदि चारो प्रंकारकी भावना करके 
- निर्मेलत्त बढाओ, तो यह निर्मलता ही आपके कामकी चीज होगी । दूसरोके बहकावेमे मत 
भ्राओे और अपनी ओर हो दृष्टि डालो । जैसे किसी लडकेसे कोई कह देते कि तेरा कान तो 
कौवा ले गया । वह लड़का यह सुनकर रोता जाय और कौवेके पीछे लगा यह कहता जाय कि 
झेरा कान तो हाय वौवों ले गया ॥ कीई ज्ञानी उससे कहे कि नही तेरा कान कौवा नही.ले 
गयौ तो उसकी समभमे नही आवे और वह कहे कि मुझे बहुतसे आ्रादमियोने कहा है कि मेरा 
काय कौवा ले गया तो मै तुम्हारी बात कैसे सच मानूँ ? तब ज्ञानी क़हते कि बात तो तेरी 
ठीक है, परन्तु 'तू अपने क्ानको तो टटटोल 4 कानकों टटोलकर 'लडका कहता है कि भ्ररे नही 
ले गया, हमारे पास ही हमारा कांन है, इसी तरह कोई कहता कि हमारा सुख उसने बिगाड़ 
पदिया । अपने गन्‍्दर ठटोलकर देखी क्कि तेरेमे तेरेसे बाहरकी कोई चीज आई क्या ? अपने 
स्वरूपको टटोलकर देखनेके बाद यह बात मादुम हुई कि इसमे तो मैने बड़ी कुबुद्धि लगा रखी _ 
है, इसमे तो 'परपदार्थका प्रवेश ही नही है | वह तो अपनी सत्तासे स्वयं सत्तावान है। मेरेमे . 
बंडी शक्ति है ॥ मेरी ज्ञात्तशक्ति भेरो' आत्माके प्रदेशोंसे बाहर नही जाती है । मेरेमे तो बडी 
भारी शक्ति है | उस ज्ञानशेक्तिसे' प्रा कोई काम नहीं होता है। न वह किसी परको 
'कंरता और न कोई पर उसको करता । पर ततो श्रपने आप हो को करता और उसकी 


हे 
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अवस्थ। ही उसका कर्म हें । यह अम्रत बुद्धि जीवके भ्रा जाय, तो वह सब कुछ है । यह नही 
है तो मिथ्याबुद्धि स्वय नष्ट कर देने वाली है । 

निभित उपादानमे परस्पर अ्रक्रिया--जैसे कहते है कि इजनने डिब्बोको चलाया । 
परन्तु यह सब गलत बात है | इजनका निमित्त पाकर वे डिब्बे अपने आपको चलानेकी क्रिया 
करने वाले बने । इजन अपनेमे क्रिया कर रहा है और उसका सयोग श्रथवा निमित्त पाकर 
यह जो डिब्बे है, वह चले तो अपनी परिणतिसे चने | इजनके पहियोंके चलनेमे वह नही 
ले । वहां ऐसी स्वतन्त्र परिण॒ति देखों तो वह डिब्बा ऋपनी ही क्रिया अपने आपमे कर रहा 
है । इसी तरह कोई द्रव्य किसी अ्रन्य द्रव्यकी क्रिया नही करता, वे सब तो अपनी मत्तामे ही 
रहते है | जैसे १० हाथ दूरपर एक लंड़का खड़ा हुआ कुछ भ्रगुलीके इस प्रकारके इशारे कर 
रहा है । जिससे कोई आदमी चिढ रहा है । वहां अज्ञानी आदमी उस,लडकेसे कहता कि तुम 
उसे क्यो चिढाते हो, और ज्ञानी उस बालकसे ही कहता कि तुम क्यो चिढते हो ? वह तो 
अपनी चेष्ट। स्वय कर रहा है, वह तुम्हे चिढ़ा कहाँ रहा है ? जब चेष्टा करते-करते उसके हाथ 
थक जायेंगे तो वह चेष्टा करना बन्द कर देगा । जैसे तुम उससे कहते कि क्यो चिढाते हो, तो 
वह यही उत्तर देगा कि मैं चिढा कहाँ रहा हूं, मैं तो श्रपनी चेष्टा स्वय कर रहा हू ? वह मेरी 
चेष्टासे चिढता हे तो चिढे । इस तरह वह दूसरेका कुछ,नही बिगाड रहा है । वास्तवमे उस 
लडकेने नही चिढाया । व्यवहारमे निमित्त पडनेंके कारण व्यवहारी-जीव यह कह देता कि 
इसने उसे चिढाया । इसी तरह दुनियामे हमारा कोई कुछ नही करता, परन्तु उनका निमित्त 
पाकर चारित्र ज्ञाममें जो विकार होता है, उससे हम यह वहते हैं कि उसने हमारा काम 
विगाडा, वरन्‌ निश्चयसे हम तो केवल ऋपना आपको ही करते और दुनिया वाले भी केवल 
अपने आपको ही करते, और तो ओर हम पने शरीरके ही करता नही बन सकते । जिस 
शरीरमे ,हम रह रहे उस शरीरके ही वर्ता धर्ता नही, और तो जाने दो, जिन कषाय भावोमे 
हम रह रहे, उनके भी हम कर्ता धर्ता नही । निज कषाय भावोको मैं करने वाला नही, तो 
दुनियामे किसीका करने वाला मैं कँसे बन गया ? ऐसी रस्वतन्त्र दृष्टि रखने वाला जो जीव है, 
वह अपने झ्रापको ही करता है । स्वातन्त्र्य स्वरूपकी दृष्टि, रखने वालेके कोई दिन ऐसा श्रा 
जायगा कि यह परिणति केवली जैसी हो जायगी और वहांसे भी चलकर सर्वज्ञ बनकर सिद्ध 
भगवान हो जायगा । 

'प्रभुके उदयकी निष्फलता--पहिले यह बतलाया था कि के वली 
होती है. वह बंन्धकों नही करती है, क्रियाफलको नहीं साधती ।. इस- 
बाद श्रब कहते है कि जब ऐसी बात है कि वे वली भगवानकी क्रिया बन्धको नही करती; तो 
इसके मायने तो यह निकले कि तीर्थ॑व र भग्वानके प्रण्यका उदय निष्फल है, बेकार हैं'। हाँ 


ली भगवानकी छो क्रिया 
बातका वर्शान करनेके 
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'यही तो है ॥ ५ण्यका उदय समवशरराके' रूपमें अनेक लोगों द्वारा पूजे जानेमे पुण्य उदय तो 
है, परन्तु यह-पुण्यका उदय अकिचित्व र ही है'। अरहत देवको उसका कुछ फल नही हो रहा 
है, और उनके द्वारा जो स्ताधन जुटे है, उससे भो उनको कोई फ्ल नहीं होता । इसका अव- 
धारण करते है । कहते है यहाँ अवधारणा शब्दका प्रयोग हुआ, जिससे यह सिद्ध है कि यहो 
' बात प्रयोगरूपसे श्राचार्यदेवके श्रद्धानमे अ्रकाट्य है, और इस प्रकरणको करते हुए तो उपयोग 
इसी प्रकार बन रहा है । यहाँ तीर्थंकर परमदेवका पुण्यफल अ्रकिचित्कर ही है अर्थात्‌ उनके 
आत्मसुखसे रच भी बाधक नहीं श्रौर न बधक है, यह कहते हैं--- 
पुणणफला श्ररहता तेसि किरिया पृणों हि ओोदइया । 
मोहादीहिं विरहिंदा तम्हा सा खाइगित्ति मदा[ ॥४५॥ 
विशिष्ट - पुष्यफल--अरहत पृण्यफल वाले है | जो पुण्य पच महा कल्याणकको पृजा 

करावे, त्तीन॑ लोककी विजयको .जो करे, ऐसा तीर्थद्धूर भगवानका जो पुण्यफल है, उसके फल 
'से उनकी प्रात्मामें कोई कल नही होता । क्योकि उनकी आत्मामे मोह रांधादिं भाव नहीं है। 
शुद्ध ज्ञानहृष्टिका आवरण करने वाले, अपने' ही अन्दर अ्नादिसे अ्रनन्त तक प्रकोशभान ह ज्ञान- 
स्वभावपर दृष्टि न पहुच देने वाले, उसमे अड्चन पहुचाने वाले मोहादि भावोसे वे विरहित्त है, 
इसलिये उनकी क्रियाँ क्षायिकी क्रिया है । हाँ कर्मके उदयसे क्रियायें हैं, एतावता औदबिकी 

है ( यदि भगवानकी क्रिँंयांकों श्रौदयिकी न कहे तो विहार करते है, चलते है, उठते है, बैठते 
है, ये सब स्वाभाविक क्रियायें हो जायेगी, सो बात नहीं, क्योकि ये सब कर्मके उदयेका काम 
हो रहा है, परन्तु वह कर्मोंदय क्या उदय है, जो कर्मबन्धको न पैदा कर दें । श्रदयिकी होने 
पर भी कर्मोके क्षयका ही कारण है । कर्मेके उदयकी हृष्टिसे' देखो तो वह श्रौदयिकी है, और 
उसका फल क्या होता, उस दृष्टिसे सोचो तो उनकी क्रियाकों क्षाथिकी कह दो । 

प्रश्षके- पुण्यफलसे सहज परम उपेक्षा--अरहन्त भगवान कैसे है कि समस्त अ्च्छासे 

अच्छा पुण्य कर्म उदयेमे “आने वाला है ऐसे पुण्यरूपी कल्पवृक्षके फल है । तीन लोकपर 

जिन्होंने विजयकी है, भ्रधोलोकके जीव भी जैसे भवनेन्द्र व्यन्तरेन्द्र आदि जिनंकों आकर नम- 

स्कार करते है, ऐसे वे श्ररहन्त है जिनको की देव इन्द्र आंदि भी नमस्कार करते है | यहां 

मनुष्येन्द्र चक्री आदि व तिरय॑चोके इन्द्रसिह श्रादि भी नमस्कार करते है जिनको इंचछ्ध भी 

नमस्कार करें तो उसमें उस जाति भरकी भक्ति आं गई । इस तरह वे त्रिलोकीनाथ है, फिर. 
भी वे अत्यन्त वीतैर/ग जो अपनी क्रियासे कुछ काम नही निकालते फिर भी ससारके प्राणी 

अपना काम निकाल ले जाते है।' यहाँ भी कोई दूसरेका कुछ काम नही करता, मात्र अपनी 

ही चेष्टा करता है। इस तरहसे %रहतने भी अपनी ही चेष्टा की । जैसे हम अपना ही काम 

करते, इसी तरह वे भी ऋपना ही काम करते और हमारे निमित्तसे दुनियामे कुछ हो जाता 


नीता *७ 


>>>-++++ ०>«०+>+>«>+«००+>- किन जीी नी त+-ललन+ कल कफ खजाने 3-3 कलिभननन नी बन आनरशी नल ज एक ४ या *नीलत 3 । 


फ्प्ा: ० 3..ल्‍न्‍था ्ल्श् 
नील नर कि ननीत हक ///४ इश हवा शा शझा 


७ 
लकरल हक 


5 बज 
.] 
कक पा 
5९; 
ली, 
स्‍ ५ 
५3, जेल अंकल जिसके 





ह हि हर थर 


कि , प्रवचनसार प्रवचर्ती 
है, इसी तरहसे उनके निमित्तसे भी दृनियामे बहुत कुछ हो जाता है । उनकी हृष्टिसे वह पुण्यः 


का उदय श्रकिचित्कर ही है। जैसे यह लक्ष्मी जिन्हें नही चाहिये उनके चरणोमे लोटती है 
ओर जो इसकी आराधना करते है फिर भी लेक्ष्मी वहाँ फटकती ही नही । इसी' तरह वह 
पुण्य लक्ष्मी ही तो है । सब स्थानोमे रहकर भी' वह अरंहत भगवीनकी हालतसे वर्णन तो है 
ही, फिर भी किसीमे शक्रा न हो जाय, इसके लिये माननेकी प्राकृतिक ही ऐसी' बाते होती' 
समवशरणमे रहते हुए भी, गन्च कुटीर कमल आदि पर रहते हुए भी उनसे चार अगुल उनसे 
ऊपर रहते है । 
तीर्थंकर भगवानकी महनीयता--तीर्थकर भगवान सर्व महनीय है, विशांल बलेशाली 

है, उनकी अपूर्व महिमा है फिर भी वे स्वरूंपमरंन है । बलकी बात देखो भैया | कितना बल 
है ? जैसे बीस बकरोका जितना बल है उतना एक गधघेसे होता है, २० गधोका बल एके 
घोडेमे होता, २० घोडोका जितना बल एक भैसेमे होता है, २० भैसोका ,बल एक हाथीमें 
होता है, कितने हीं हाथियोका बल एक सिहमे होता है शरे कितने ही सिंहोका बल एक 
अष्टापदमे होता, कितने ही अ्रष्टापदोका बल एके नारायणमे होता, कितने ही नारायणोका 
बल एक चक्रीमे होता, कितने ही चक्रियोका बल एक सांघारणदेवमे होता, कितने ही देवों 
का बल एक इन्द्रमे होता और श्रनेके इन्द्रोकां बल, एक तीर्थंकर भग्वानकी अ्रंगुलीमे होता । 
यह बल तो गृहस्थ तीर्थकरका है, श्रहन्‍्त होनेपर तो अ्नतशक्ति श्रा जाती है। दुनियाके 
विजयी मल्‍्ल जो होते है उन्हे यह आ्रावश्यकता नही कि वह दुनियाके मल्‍्लोसे लड लडकरें 
दुनियामे विंजयी मल्‍ल कहलाये, उस एक मल्लको ही पछाडनेकी उसको जरूरत है | तभी वहें 
विजयी कहलाने लगेगा | इसी तरहसे तीन लोकके नाथ भगवान है। वहाँ यह आवश्यकता 
नही है कि उनको सारे-जीव आकर नमस्कार करें और सिलसिलेसे उनकी भक्तिमे भ्रपना 
नाम लिखावें । स्वर्गोका नाथ इन्द्र उनके सामने झुक गया, मनुष्योका नार्थ चक्रवर्ती उनके 
श्रांगे झुक गया, निर्यड्चोका इन्द्र सिंह भी उनके सामने झुक गया तो इसका तात्पर्य यह 
हुआ कि सारे स्वर्गों के देव, सारे मनुष्य और सारे, तिय॑ञ्च उनके सामने भ्रुंक गये । तीनो 
लौकोंके सारे जीव भंगवानकी भक्तिमें आ गये । ऐसे तीन लोकोंके विजयी ,भ्रहंस्त भगष्गन 
बन गये । उन्होने मोहादि भाव जींता, इसलिये भी- वे तीन लोकके विजयी कहलाये क्योकि 
मोह तो तीन लोकका विजयी कहलाता और भगवानने-मोहकों जीत लिया, । ऐसे अरेहतकी 
जो किया होती है वह सभीकी सभी कर्मके उदयके प्रभावसे हुई । ,उंस क्रियाका ऐसा स्वभांव 
बन पाया इसलिये वह क्रिया श्रौदयिकी ही है । पंरतु-भ्रौदियिकी 'फ्रिया होनेंपर भी वह कर्मको 
उदय व्यवहारसे अरहन्तका और निश्चयसे कर्मका होता “है । भगवानकी जो क्रिया होती है 
उस क्रियामे भव्य जीवोका प्रुण्य व्यवहारसे मिमित्त होता है। «५ रत 
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दिव्यध्वनिमें योग व भव्यभार्यका निमित्त--यहाँ यह प्रश्न हुआ कि भव्य जीवोके 
पुण्यके उदयसे -यह बात सम्भव लगती कि उनके पुण्यके उदयसे भगवानकी दिव्यध्वनि आदि 
क्रियाए हुईं, परतु उनकी जो दिव्यध्वनि श्रादि क्रिया कर दे, ऐसे उस- पुण्य कर्ममें कया ताकत 
है ? उत्तर-यदि उनकी क्रियाकों केवल भव्य जीवोका पुण्यफलका ही कारण कहा गया हो तो 
ठीक नही बनता । वह क्रिया तो निश्चयसे उनके ही योगका फल है । भव्य जीवका पुण्य 
उदय तो केवल निमित्त ही है । उनमेसे जो वचन वर्गणाएं निकलने लगी तो वह भव्य जीवोके 
पुण्यके उदयका फल है । पुण्य कर्म किसीके ठोकर नही मारता । सब अलग्र-अलग जगह रहते 
फिर भी क्रिया होती है । निमित्तनैमित्तिक सम्बंध ऐसा है कि निमित्तकी तो उपस्थितिमात्र 
है, उपादानमे क्रिया अपने आप हो जाती है, कितने ही कार्य ऐसे होते है कि बहुत दूर-दूर 
रहते है, कोई ठोकर भी नही लगाता, फिर भी निमित्तनैमित्तिक कार्य होने लगते है | भव्य 
जीवोका भाग्य श्रौर वचन दोनो अलग्र-ग्रलग है, फिर भी कार्य केनोका ही हो रहा है। 
उस समय यह अरहतका बडा अपराध है, (प्रशसामे) कि बडे होकर छोटोमे रह रहे, परन्तु 
जब छोटोमे रह रहे तो जहाँ निमित्तन॑मित्तिक सम्बंध है, वहाँ तो काम करना ही पड़ेगा । 
वडा छोटोमे रहेगा तो उसे काम तो करना ही पडेगा, नेता यदि प्रजामे रहेगा तो उसे काम 
तो करना ही होगा । यदि वह सिद्धोमें चला जाय और यहाँ न रहें या योगनिरोध झे तो 
काम नहीं करना पडेगा । हम 'छोटोमे रहेगे तब तक तो सब क्रिया करनी ही पडेंगी । ऐसी 
प्राकृतिकता रहती ही है ।-भ्रब यहाँ यह प्रश्त उठा कि सिद्धान्तमे ऐसा कहा गया कि , एक 
द्रव्यकी क्रियाका असर दूसरे द्रव्यकी क्रियामे नहीं होता, तो भव्य जीवोंके पुण्यका अ्रसर भग- 
वानमे कैसे भा गया ? निश्चयमे यही उत्तर आ्ावेगा कि भव्य जीवोके पुण्यके प्रतापसे भगवान 
को दिव्यध्वनि नही खिरती, किन्तु योग व विशिष्ट पुण्यफलसे खिरती है । 
प्रभुकी वृत्तिमे क्षायिक भाव--जिसके उदयसे ही सर्वे कर्मका बच होता, ऐसा जो 
मोहनीय कर्म है, उस कर्मका क्षय हो जानेके बाद जो उपरजक भाव है, उनका अश्रभाव होनेसे 
वह क्रिया चैतन्यके विकारका कारण नहीं हो सकती, वह क्रिया श्रौदयिकी तो है, परन्तु उस 
क्रियाका लाभ बन्ध 'नही है, इसलिए तथा उस कर्मके उदयका कार्य क्‍या है ? मोक्ष, इसलिये 
केवलीकी क्रिया क्षायिकी ही है । जैसे कि किसी वृत्तपरसे कोई फल टूटा और वह फल टूटकर 
उसी इठलमे फिर तो नही लगता, यह - फल तो मुक्तिके लिये टूटा | इसी तरहसे जो कर्म 
उदयम शझाकर टूटा वह फिर हमारे नहीं चिषक सकता, वह दूसरी शक्ल वनाकर झा जाय 
यह हो सकता है । वही फल फिर दसरी त्तरहके परमाणु लेवर पेड़मे दसरे किसी वर्ष चिपक 
जाय यह हो सकता है, परन्तु वह फल उसी शक्‍्लमे फिर उस पेडमे नही लग सकता । कर्म 
उदय ोक्षके लिये ही, छूटनेके-लिये ही गाते, परन्तु वे उदयमे आकर फिर उससे नही चियक 
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सकते । भैया ! देख लिया ना अघेर ! कर्मक/ उदय मोक्षके लिये होता । भगवानकी 
ओदैयिकी क्रिया एक तो कर्मंबधका कारण नही श्र इसमे मोक्षका कारण देखा गया, इस 
लिये वह क्रिया क्षायिकी ही है। कमके उदयके बिना वह क्रिया नहीं होती, इसलिये वह 
भ्रौदायकी ही कही गई । ऐसी ओऔदैयिकी क्रिया उनके वन्धका कारण नहीं होती, वहाँ कर्म 
छूटता मात्र है इसलिये क्षायिकी है । 
राग द्वेषकी श्रौपाधिकता व विक्षति--यहाँ एक प्रश्न है कि कर्मके उदयसे तो सुख 
दु खकी क्रिया होती, उससे तो बन्ध नही होता, परन्तु रागढ्वेप श्रादि भावोसे बन्च होता अ्रीर 
कर्मके उदयसे रागद्वेष आदिकी क्रिया नही होती, क्योक्ति वह अ्रनादिसे है, फिर मुक्ति कैसे 
हो ? उत्तर--यदि कर्मके उदयसे रागद्वेष आदिकी क्रिया न हो तो कम छूटे ही नहीं | क्योकि 
वह स्वभाव बन गया । जैसे सुख दु खका कारणा कर्म साता श्रसाता वेदनीय कर्म कहा है इसी 
तरह रागद्वेषके कारणभूत मोहनीय कम कहे गये हैं । जिनके मोहनीय कर्म शिथिल' हो जाते है 
उनके सुख दु खमे राग नही जाता । अनादिसे परम्परा है, किन्तु विवक्षित रागद्वेष तो कारण 
पाकर हुआ वह क्षणिक है । कारण व उपकारणोंके श्रभावमे रागद्वेषका भी क्षय हो जाता है । 
प्रभुकी क्षायिकी क्रिया--यहा एक शका यह भी है कि ' जब केमेके उदय आनेपर 
रागट्व ष होते तो उदयमे भी आते रहेगे और फिर बध होते भी रहेगे, तब छूटना कैसे हो ? 
समाधान--यह दोनो पदार्थ सत्तावान है । आत्मा और पुदूगल कर्म ये प्रकृतिसे परिणमते ही 
रहते है । प्रकृतिसे कर्मका भी मन्द अनुभाग आ जाता है; परच्तु उस मन्द अनुभागकी हृद 
होती है । उस मन्द अनुभागके समयमे श्रात्मामे सभालनेकी सावधानी आई और क्मबन्ध 
कम हुए और उसकी परम्परा कम होते 'होते समाप्त हो जाती है और कभी समय ऐसा 
ग्राता कि वह कर्मंबन्ध नही करता । ओऔदयिकी क्रिया होने पर भी वह क्रिया बन्धकों नही 
करतो । यह कर्ममलल और आत्ममल्ल, दो मललोकी लडाई है । एक तरफका फैसला नही 
देना कि कर्मके आधीन आत्माको ही परिणःम्ना पडता क्योकि श्रात्मज्ञानके श्रतुसार कर्मको 
भी तो मिटना पडता । कभी लडाई ठीक बनते-बनते किसीकी ऐसी बात बन जाती है कि 
कर्मो से सदाके लिये छुटकारा मिल जाता है। इसलिये श्रर्हन्त भगवानको क्रिया श्रौदयिकी 
तो है परन्तु क्रिया फलके नहीं करनेके कारण वह क्षायिकी ही मानी गई है । कर्मका फल 
अहँन्त भगवानके स्वभावक्रे विघातके लिये नही होता तब हो उनकी क्रिया क्षायिकी है । हम 
को भी यही सोचना चाहिये किसमें भी एक निमित्तमांत्र हूं भौर दुनियाके श्रौर लोग भी 
निमित्त मात्र हैं और यह कार्य अपने आप होते । किसी परपरिणतिमे अहकार करना 


श्रज्ञान है ॥ ! 
व्यर्थ कर्तृ त्वका भ्रहद्धार--एक सेठ जी के चार लडके थे। एक कमाऊ था, एक 
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जुआरी, एक अन्धा'और एक पुजारी, ये चार लडके थे । कमाऊ कमावे और सभी खावें । 
कमाऊकी स्त्री उससे रोज लड़े कि तुम तो कमाग्नरो और दुनिया भरके ऐरे गैर.खाते है, हमे 
यह अ्रच्छा नहीं लगता, इसलिये न्‍्यारे हो जाओ । तब वह पिताजीके पास जाता है और 
कहता है कि हमारी स्त्री मानती नही है इसलिये हमे न्‍्यारा करदों । पिताजी कहते है कि 
अच्छा तुम न्‍यारे होना ही चाहते हो तो न्‍न्यारे हो जाना, परन्तु न्‍्यारे होनेसे पहले शामिल 
तीर्थयात्रा तो करलों । वे राजी हो गये । सबके सब ५ दिनके वास्ते यात्रामे एक शहरके 
पास ठहर गये । पहले दिन पिताने कमाऊ बेटेको २०) रुपये दिये और कहा कि सबके लिये 
बढ़िया भोजन ,लाझो । वह बाजार गया और उसने कुछ सामान खरीदा और उसे फिर नफे 
से बेचा औरं दो रुपयें और कमाये और इस तरह २२) रुपयेका भोजन लेकर आया । दूसरे 
दिन पिताने जुआरी बेटेको २०) रुपये दिये श्र कहा कि बढिया भोजन लाझ्रो । वह बाजार 
गया । वहा रास्तेमे कही जुआ हो रहा था, तो उसने वे २०) रुपये दावपर लगा दिये, 
उसका दावे आ गया और उसने २०) रुपये के ४०) रुपये कर लिये और उन रुपयोका 
कृमाऊ लडकेसे भी .अ्रच्छा भोजन लेकर आया । तीसरे दिन अन्धे लडकेकी बारी आ्राई । उसे 
भी २०) रुपये दिये गये । अ्रन्धेकों रास्ता दिखानेके लिये उसकी स्त्री गई । रास्तेमे अ्रन्धेके 
एक पत्थरकी ठोकेर लगी । तब उसने उस पत्थरकों ही बीचमे से हटा देनेकी बात सोची, ' 
ताकि उसीकी तरहके और श्रन्धोंके उसकी ठोकर न लगे । उसकी स्त्रीने पत्थरको उठानेमे 
उसकी मदद की । जब वह पत्थर उखडा तो स्त्री चीख पडी कि यहा तो अ्रशफियोंका हडा 
पडा हुआ है। उसने उन अशफियोमे से कुछ अशफियां ली और उनसे अ्रच्छेसे श्रच्छा भोजन 
खरीदा और उस भोजनके साथ बाकी बची- श्रशफिया भी उसने ले जाकर पिताको दे दी । 
वैथे दिन पुजारी लडकेकी बारी आई । उसको भी पिताने २० रुपये देकर भोजन लानेको 
कहा । उसने. सोचा कि पहले भगवानके दर्शन कर लू और पूजा आदिसे निवृत्त हो लूँ, फिंर 
भोजन लेकर घर. चलूगा । उसने उन रुपयोकी सामग्री श्रादि खरीद ली और १० बजे पूजन 
के लिये बैठा तो शामके ५ बज गये और बैठा हो रहा । यह देखकर मदिरके अ्धिष्ठाता देव 
को चिन्ता हुई कि इसके पीछे सारे घर वाले भूखे बैठे होंगे। देवताने उस जैसा ही रूप 
बनाया और बैलगाडियोमे बहुत अच्छेसे अच्छा भोजन लादकर पुजारीके पिताके पास वह 
गया और कहा कि पिताजी यहं लीजिये भोजन । पिंताने कहा कि शाबाश ! आआराज तो तूने 
कमाल कर दिया । जा सारेके सारे गांवको श्राज यहाँ ही भोजनका निमन्त्रण दे आ | सारेके 
सारे गाँवको भोजन कराया गया, भिखारियोको भर पेट भोजन कराया और खूब ठाटबाट 
किये । जब शामके ६ बजे तो पुजारी पूजनसे उठा और सोचा कि मेरे पीछे आज तो सबके 
सब भूखे मरे । उसके पास जो पूजाके उपकरण आदि थे उनको भी उसने वही छोड दिया 
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ओर पित्ताके पास भागा भागा गया और उनके चरणोमे पडकर कहा कि प्रिता जी मुभसे 
बडा अ्रपराध हुआ । तब पिता बोला कि अरे तूने तो इतना वडो भारी चमत्कार दिखाया। 
तब बेटे ने अपनी कथा सुनाई और बोला कि श्राप लोग तो भूखे ही पड़े होगे । तब पिताने 
भी उसको सारी बात बताई । तब पिताने उस कमाऊ पूतसे कहा कि अकेले अ्केलेका पुण्य 
फल देखा, अब भी यदि तुझे न्‍्यारा होना होय तो होले तुझे न्‍्यारा कर दूँ। तब कमाऊ - 
लडका बोला कि नही पिताजी मेरा पुण्य तो दो रुपयेका है, मै न्यारा होकर क्या करूगा ? 
इसलिये जगतमे कुछ भी हो रहा हो उसे देखकर हमे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि मैं 
जगतका कुछ करता हू । 
प्रभुके कर्मोदिय कर्मक्षयार्थ--जगतके सारे काम अपने आप हो रहे है, मैं जगका क्या 
काम करता हू, इस प्रकारका विचार करके अ्रपनी आत्माके स्वरूपको देखो और किसी प्रकार: 
का विकल्प न करो । भगवानके कर्मका उदय भगवानके स्वभावकों नष्ट करनेमे समर्थ नहीं हो 
सकता । कमेका उदय तो रागीके बधका कारण होता, यह तो श्रागमका वचन हैं, परल्तु भग- 
वानके कर्मके ,उदयका कोई फल नहीं है। भगवानको क्रिया श्रौदयिकी तो है, परूतु मोहके 
उदयसे रहित होनेसे 'शदरयिकी क्रिया भी वब्धका कारण नही. है । यहाँ करके उदय सब 
जगह चलं॑ रहे है, सदा चल रहे हैं, परन्तु अपनी शुद्ध आत्माकी चर्चामे चलते रहे तो हमारे 
स्वभावश्रद्धानका विघात नही करते । द्रव्यमोहका उदय होनेपर भी यदि शुद्ध भ्रात्माके भावसे 
बध नही हुआ तो उसके बन्च नही होगा, मोक्ष होगा । इस प्रकार यहाँ यह सिद्ध किया कि 
केवली जीवका जो कर्मका उदय है; उसके उदयसे परिणामोमे विकार नही होता । ' 
आ्रात्मपौरुषकी कार्यकारिता--इस प्रकरएसे हमे यह शिक्षा लेनी है कि हमे भाग्यके 
भरोसे ही नही बैठना चाहिये । एक कमके ही श्राधीन बनकर नहीं रहना चाहिये । अपने 
आपको कर्मके झ्राधीन नहीं बतना चाहिये । हमे ऋपना बल समझना होगा और पूर्ण 
स्वरूपकी दृष्टि रखनी होगी कि हम जो कर सकेंगे तो पुरुषार्थसे कर सकेंगे । प्राणी अपने 
श्रापमे हो परिणमता और किसीका कुंछ नहीं कर सकता । इसी तरह जग्तके । अपने 
में ही परिणमते, जगतका वुछ नहीं कर सकते । ऐसे ही ससारमे हम अपने पुस्षार्थसे ही तिर 
सकेंगे, ज्ञानदरश्किे बलसे तिर सकेंगे श्रौर दूसरोके बलसे नही तिर सकेंगे ) अपने ज्ञानस्वभाव 
की बज़हसे तिर सकेंगे, इसलिए मोह श्रादि विभावोमे पडकर हमें भ्रपनी आत्माकी बरबाद, * 
नही करना चाहिये, और एक आत्महष्टिको अपनाना चाहिये तभी हमारा वल्यारा हो सकता , 
है, और हम ससाररूपी समुद्रसे तिर सकते हैं । हे 
- अरब यहाँ यह वर्यान चल, रहा है कि 
उनकी नही, लोगोंके कहनेमे ऐसा श्राता है कि सम्वशरण भी 
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नकद । 


पर पके क कनतलक सी: 


केवली भगवानकी जो समवशरणादि लक्ष्मी है 
दि, लोकपूजा आदि जितने भी 
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' हैं, वे सब पृण्यके विपाक' है । ये सब ठाठ-बाट उनके स्वभावका घात नही करते । ये भगवान 
के स्वभावका घात नहीं करते । तो कहते कि जब कर्म केवलीके स्वभावका ही घात नहीं 
करते, तो उनकी तरह सभी जीवोके स्वभावत्रा घात नही करते होगे, तो फिर ऐसा कहनेमे 
श्रनोखी बात क्‍या बताई ? साख्याभिनिवेशी शंकाकारका अभिप्राय यह है कि जितने भी जीव 
है, सभी ज़ीवोके स्वभावका कर्मघात नहीं करते । प्रयोजन यह है कि तत्त्व दो है, जीव श्रौर 
प्रकृति, इनमेसे जीव जो है, वह सत्य जीव है, पुरुष है, वह हर प्रकार॒ुकी गडबडियोसे रहित 
है, केवल अपने स्वरूपका लाभ करता है, और कोई बात यह जीव नही करता । यह जितना 
भी ठाट-बाट है सब प्रकृतिका है। इस तरह केवलीकी तरह सभी जीवोमे स्वभावका घात 
नहीं देखा जाता, इसका समाधान करते है । ऐे 

जदि सो सुहोव असुहो ण हवदि आदा सय सहावेण । 
ससारो विन विज्जदि सब्वेसि जीवकायाणं ॥४६॥ 

शुभाशुभभावरूपता---यदि जीव अपने उपादानसे शुभ अ्रशुभरूप न होवे तो फिर 
सभी जीवोंके ससारका अभाव हो जायगा । सो ससारका अभाव नही है, यह तो स्पष्ट हो रहा 
है। जहाँ यह कथन है कि जीव शुभाशुभरूप नही परिणमता, वह परम शुद्ध निश्चयनयका 
कथन है, सर्वधा ऐसा नही है । इस' ४६वीं गाथामे केवलीकी तरह कर्मों द्वारा सभी जीवोके 
स्वभावके घातका अभाव निषिद्ध करते, कर्म सभी जीवींके स्वभावका घात नही कर पाते ऐसा 
नहीं है। निश्चयके विषयको प्रेशुद्धभाव होनेपर भी पर्यायमे घटाने वाले सत्पथसे भ्रष्ट हो जाते 
है। एक सन्‍्यासी और एक शिप्य था । सनन्‍्यासी शिप्यको प्रतिदित यही पढाया करता था कि 
श्रत्मा पुरुषका कर्म निमित्त आदि कुछ भी नहीं करता है, वह तो केचल ज्ञाताहश ही है । 
किसी कार्यसे पुरुष अशुद्ध नही होता । एक दिन गुरुजी एक मुसलमानकी दुकान१र रसगुल्ले' 
खा रहे थे, तो शिष्य उधरसे निकला और उसने गुरुजी को रसगुल्ले खाते देख लिया । उसने 
पुरजी के पास जाकर पूछा कि महाराज आप मांस वाली दुकानपर रसगुल्ले कैसे खा रहे है ? 
भुरणी ने उत्तर दिया--कौन खा रहा है, आत्मा! कुछ नही खाता है, न छूता हीं है । जो खा 
रहा है वह खा रहा, आत्मा नही खा रहा । शिष्यकों यह सुनकर गुस्सा आया और उसने 
गुरुजी के एक तमाचा जड दिया । तब गुरुजी बोले कि अरे यह क्‍या कर रहा है, तो शिष्यने 
उत्तर दिया कि महाराज तमाचा तो आत्ममे लगता नही है, और न यह आत्मा दु खी होता 
है, न पिटता है, और न कुछ करता है। यह सुनकर गुरुको बड़ा क्षोभ हुआ, परन्तु सत्यता 
की पत्ता भी लग गया । उसने शिष्यसे कहा कि तूने श्राज मेरी भ्रांखे खोल दी । इस तरह 
पेब उुछ दुःख सुख इस आत्मामे : विषयकषाय रोग आदि होते है, यह समूचे आत्माके भाव 
है । पर्यायतया भी यह आत्मा न करता है, न भोगता है, न कोई गड़बड़ पैदा करता है, इस 
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निश्चयाभासीको मिध्याहृष्टि कहा गया है | जो समृची बातवो म.नने वाला नही है-व मै शुद्ध 
बुद्ध हू, कुछ भी नही करता हू ऐसी बात बनाता और अन्तरजु मे दुःखी हो रहा है मोही भी 
हो रहा है, उसको कहते है निश्चयाभासी । 

श्रावसरिक परिणमनक्री सिद्धि--इस गाथामे बताया है कि श्रात्मा यदि स्वय शुभ 
या अशुभ नही होता, तो समस्त जीवोके ससार भी विद्यमान नही है, ऐसा सिद्ध होगा 4 यदि 
यह माना जाय कि आत्मा स्वय स्वभावसे शुभ या अशुभ नही है तो शुभाशुभ भावोंसे परि 
णमित नही होता, तो समस्त जीव निकायोके-ससार भी विद्यमान नहीं है, ऐसा सिद्ध होगा । 
यदि यह आत्मा अपनी ही परिणतिसे शुभरूप या अ्शुभरूप भावसे नही परिणमता होता, तो 
ससारके सारे जीवोंके ससारका अभाव होता । प्रकृति और पुरुषका विवेक करनेकी श्रावश्य- 
कता उस सिद्धान्तको क्यो करनी पडी ? जब श्रात्मा कुछ करता ही नहीं तो यह उपदेश क्यो 
करते हो कि पुरुष और प्रकृतिमे भेदविज्ञान करो । सिद्धान्त तो यह बनाते कि पुरुष अलिप्त है, 
श्रौर उपदेश यह दिया जाता कि मोहमे मत पडे रहो, प्रकृति और पुरुषमे, भेदविज्ञान करो । 
ऐसा कहनेकी ग्रावश्यकता क्यों हुई ? भ्ेदविज्ञानकी ग्रावृश्यकता इसलिए है कि दु खी हम होते 
है, ससारमे अ्रमण करनेवाले हम ही है, अश्रमके कारण यह जीव शुभ और अशुभभावसे अपनी 
परिणतिसे परिणमता । न परिणमता तो ससाररूप भाव ही नही रहता । सारे जीवोंके .ससार 
नही है, यह तो प्रकृतिके ससार लगा हुआ है । प्रकृति ही-कर्ता हो रहा।है । यह बात सुननेमे 
तो सुहावनी लगती, परन्तु है नही । ससार नही है, इसका श्रर्थ क्या है ? इसका -श्र्थ मोक्ष 
है । सो हमारी आत्माके मोक्ष है क्या ? जब प्रकृति और पुरुषका भेदविज्ञान करो श्रौर वह 
हृढ हो जाय तो मोक्ष होता । इसका श्रर्थ है श्रश्नी मोक्ष नही, मोक्ष; नही होना, इसका भी 
नाम ससार है | यदि यह आत्मा एक न्तसे नियमसे शुभ अद्युभभावसे नही-परिणमे, तो हमेशा 
ही सर्व प्रकारसे बिना विरोधके शुद्ध स्दभावरूप ही इस जीवको रहना चाहिए । तो सारेके सारे 
प्राणी समस्त बन्चके साधनोसे शुन्य हो जायेंगे ।- बच्चका साधन ससार और'ससारका साधन 
रागठ्वेष है । सारे वैभवका कारण या साधन भी रागढ्वंष है। ससारका साधन रागद्घ माह 
श्रादि और॑ कर्मबन्धका साधन भी रागद्वेष मोह श्रादि-भाव । जब क़र्मबन्धका साधन ही नही 
रहा तो उसके आवागमन ही नही रहा | ससार ही नही रहा तो-नित्य मुक्त हो गया । 

पर्यायहृश्टिसि जीवकी श्रनादिमुक्तताका श्रभाव--अ्रभी, जैनियोंमे, भी जो श्रध्यात्मका 
पाठ बंतलाते हैं, ऐसे कुछ त्यागी जनोने इस बातकी श्रद्धा क़र ली है कि-एक श्रात्मा ऐसा है 
जो अनादि अनन्त नित्य मुक्त है। वह बन्धमे पडा-ही नही था श्रौर बाकी जि तने आत्मा कर्म 
काटकर मोक्षमे जाते, वे नित्य मुक्त नही है । जैनियं।मे भी इस प्रकारकी श्रद्धा करने लगे हैं 
कि एक परमांत्मा तो झनादि अनन्त है, और श्रनेक परमात्मा! ऐसे हैं जो-अ्रनादि 'अनन्‍त नही 
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हैं।' यह सिद्धान्त निकल कहांसे आया ? इसका उत्तर यह है कि शास्त्रोमे हंर जगह यह 
लिखा कि अ्नादि अनन्त अहेतुक करता, भोगता, भावसे रहित बन्ध मोक्षकी कल्पनासे दूर 
ज्ञानस्थाव है । यह तो भ्रपनेमे देखनेकी बात थी, अपनेमे निरखे, ऐसा जो सामान्य ज्ञानमे है 
' उसको निजमे निरखो, वह है अनादि अनन्त परमात्मा । कथन तो यह था कि निजमे ही उस 
परमात्माको 'ढूँढना । एक परमात्मा जो सब भेदोसे रहित है, वह अपने अन्दर न पढ़कर दूसरे 
क्षेत्रोमे पढने लगा, ऐसी परमात्म।|में दृष्टि आ गई और जैनोसे भी किसीमे यह श्रद्धा बन बैठी, 
परन्तु ऐसा कोई श्रात्मा नही है, जो अनादि मुक्त हो । पर ग्रात्मा है तो सही । अनादिकालसे 
मोक्ष भी जा तो रहे है, परन्तु जो श्रनादि मुक्त है, वे भी कभी ससारमे थे। जब हम स्वरूप 
पर दृष्टि डालते है, तो उस स्वरूपकी आराधनामे पड करके हमे जो फैसला देना पडता है, 
उस स्वरूपका घात नहीं है ऐसा देखना पडता है, तो यह कहना पडता है कि प्रत्येक जीव 
कमसे छूटा है, यह वहते हुए भी यह कहना पडता है कि छूटनेसे पहले वह कर्मबद्ध था। न 
मोक्षकां आदि बताया जिसको और ससारका भी भ्रादि नही है, फिर भी ससार मोक्षसे - आठ 
वर्ष जेठा हैं। इस तरहसे अनादि मुक्त ईश्वरकी कल्पना लोगोमे थी, वह अपने भ्रापमे रहने 
वाले अनादि श्रनेन्त प्रव ज्ञानस्वभावकों देखकर यह चर्चा करते । इस निजद॒ृष्टिको भूलनेका 
प्ले हैं, यह भूल है । यह' जीव स्वयंकी परिणतिसे ससारी है । केवली बाह्य पदार्थोम रहते हुए 
भी स्वभावके घाते वाले नहीं है, इसी तरहसे ससारी भी बाह्य पदार्थमि रहते हुए अपने स्व- 
भावका घात करने वाला नहीं' है, ऐसा नही मानना चाहिए । ससारीके स्वभावका घात तो हो 
रहा है । ' 
पर्याय स्वभावधात सम्बन्धी शक्ा समाधान--यहाँ एक प्रश्न उठा कि जैसे ससार 
की समस्त वस्तुएं अनादि है, इस तरहसे सिद्ध भी एक वस्तु हैं, वह भी अनादि सिद्ध माना 
जोना योग्य है'? समाधान--सिद्ध वरतु नही है, सिद्ध तो पर्याय है। श्रात्मा वस्तु है और 
सिद्ध अवस्था है, पर्याय है, वस्तु नहीं । यह तो वस्तुकी तरग अवस्था है। वस्तुकी अवस्था 
एक समयकी ही होती है । प्रत्येक अवस्था क्षरिक है सिद्ध वस्तु नही, किन्तु आत्मा वस्तु 
है'। वह सिद्धपर्याय या संबंगुणोकी पर्याय क्षणिक होकर उसकी एक ही प्रकार अनस्तकाल 
तक होवेगी, क्योकि वह स्वाभावपर्याय है! अब यह प्रश्न होता है कि ये अवस्थाए ससार 
भी है, केवलज्ञान भी है, सिद्ध भी है, तो क्या ये भ्रनादिसे चल रही है । उत्तर है कि अनादि 
से!हीं चल रही है, परन्तु. समूह रूपसें यह उत्तर होगा कि ये सब अवस्थाए अ्रनादिसे चल 
रही है । ऐसा नही है । किसी आत्माकी सिद्ध अवस्था है तो किसीकी केबलज्ञान अ्रवस्था है 
शोर किसीकी ससारी अवस्था चल 'रही है । यदि जीव अपनी परिणदिसे शुभ अशुभ भावसे 
प्रिंणमतों है ऐसा न'मांना जाय तो वह नित्य मुक्त बन जायगा । इसलिए आरत्माके परिण- 





हि । 
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|... मनका उपादान कारण विवक्षित पर्यायी आत्मा वस्तु है, सत्ता है, इसलिए प्रति समय निर- 
| त्तर परिणमता ही रहेगा । श्रात्मा द्रव्य है इसलिए परिणमता है । जब श्रात्माका परिणमने 
| | का स्वभाव है तो कमोदयकी उपाधि रहेगी तब शुभ अशुभ भावसे परिणम जायगी जैसे स्फ- 
। । टिक है उसमें मयूर पख जटा झ्रादि उपाधि लगा दी जाय तो उसमे वह रग श्राजायगा क्यो 
! ः कि स्फटिकका उन परिणमनेका स्वभाव है, इसी तरहसे श्रात्मा परिणमे बिना नही रह 
। सकता । इस तरहसे यह बात सिद्ध की है कि ससारी जीवके यह कमोदिय सम्पदा ऐश्वर्य 
वर्गरा स्वभावके विधातकों करता है और केवलज्नानीके ये स्वभावके विघातके कारण नही 
| |, है| कोई कहे कि ये सब तो स्वभावका घात करने वाले नही है, इनके छोडनेका उपदेश क्यों 
(रह, करते ? परन्तु इस जीवके कर्मोदयका डक लगा है तब तक यह बाह्य पदार्थोको निमित्तमात्र 

| बनाकर उन रूप परिणमता । ञ 

| । निसित्तनैमित्तिक सम्बन्ध श्रौर श्रशुद्धता--अब यह प्रश्न है कि जब यह जीव पहले 

शुद्ध नही भरा तो हम भी नहीं कह सकते कि बाह्य वस्तुओने हमे अशुभता या अशुद्धता 





। लगाई । समाधान यंहाँ पहले और बादका सवाल ही नही, -यहाँ तो- वर्तमान कालमे हो 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। श्र्थात्‌ जिस कालमे उपाधि रूप निमित्त है उस समयमे वहाँ 
रागद्ष रूप परिणामन है और श्रनादि से प्रति समय उपाधि रूप रागद्वेष रहे तब प्रति 
ह समय रागी ह्वंपी रहा, अत यह आवश्यकता नहीं है कि पहले शुद्ध होय फिर निमित्त आये 
। तो अशुद्ध हो जाय । दूसरा कारण यह है कि जिस उपाधिके काररा श्रात्मामे वर्तमानमे राग 
। :... है वह राग उस उपाधिके निमित्तसे पहले नही था। ऐसी हालतमे वर्तमानमे जो राग जिस 
'. निमित्तसे होता है उस रागसे तो वह आत्मा पहले शुद्ध था, यहाँ शुद्धोसे मतलब सर्वथासे नही 
क्‍ |! किन्तु उस विवद्षित रागसे है | वतंमानमे जो कार्य होते है वे अनादिसे नही चले झ्राते । यदि- 
|  श्रनादिसे चले जाते तो यहाँ यह सन्देह होता कि जब पहले से ही ये चले आा रहे है-तो फिर 
|. निमित्तका नाम कया ? निमित्तने जो उसी क्लालमे गडबडी की वह पहले तो नही थी । प्रति 
समय निमित्त रहा और प्रति समय उसका कार्य रहा । ऐसा भाव इस जीवके अनादिसे चला 
| श्रा रहा है। इसलिए यह श्रावश्यकता नही रही कि प्रहले यह आत्मा शुद्ध हो और फिर 
भ्रशुद्ध हुआ हो । जैसे स्वर्ण पाषाणाका जबसे जन्म हुआ तभीसे वह अशुद्ध है । शुरूसे शुद्ध 
होवे और फिर कालिमा श्रावे तो वह अशुद्ध होवे. यह उसमे श्रावश्यकता नही रहती । जब 
उसको अग्निमे पका कर उसका निमित्त हटा देते है तब वह शुद्ध हो जाता हैं| इसी तरह 
ग्रात्मामे प्रति समय निमित्त और प्रति समय अजुद्धता है। - ., 
। परिणमनमे नयविभाग---जिसे शका होती है, उसकी वह शका उस सिद्धान्तमे कही 
। कुछ किसी ढगसे कही गई हो तो भी प्रायः उपस्थितः होती है । इस गाथामे यह शद्भु" उप- : 


$ रे । 
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स्थित की गई कि जैसे केवली भगवान विसी बाह्य कारणसे शुभ अशुभ भाव नही परिणमत्ते, 
इसी तरहसे ससारके कोई भी जीव किसी भी तरह शुभ अज्युभ रूप नहीं परिणमते । निश्चय 
का सिद्धान्तमे कथन था। उस कथनको सुनकर शुद्ध नयकी बात बोलकर यह पकडकर रह 
गये कि श्रात्मा शुभ अशुभ भावसे नहीं परिणमता । शुद्धनयसे इसके क्या भ्र्थ है ? जैसे ज्ञान 
में ज्ञानकी पर्याये होती जा रही है, प्रति समय उसमे पर्याये चल रही है, और उन पर्यायोमे 
लगातार एक चीज है, जिसकी कि वे पर्याये है । ज्ञानकी जितनी हालत हो रही है, उन सबमे 
ज्ञान कोई एक त्तीज है । वह एक चीज जिसे हम समभना चाहते है क्या वह कोई पर्पायरूप 
है। यदि हम किसी पर्यायरूप उसे खोजते हैं तो केवल पर्याय ही हमारे हाथमे आती है। 
इसलिए हम उस जझानको किसी पर्यायरूप न निरखें, एकस्वरूप सब पर्णयोमे अनुगत ऐसा 
निरखें तो हम एक शुद्धनय ज्ञानस्वभावकों जान सकेंगे, शुद्ध रूप वह ज्ञानस्वभाव तो किसी 
रूप भी नही परिणमता । परिणमता तो है, परन्तु वह परिणमन व्यवहारका विषय है, परन्तु 
निश्चयसे जिस एक चीजका वह परिणमन है, वह एक तत्त्व तो परिणमता नही तो उसमे 
शुभ अ्रशुभभावसे परिणमन नहीं हो सकता । ऐसा मान लो कि वह चीज नही, हम तो सोच 
रहे, क्योकि चीज जो है, वह द्रव्यपर्यायात्मक होती, सामान्यविशेषात्मक होती । इसलिए 
सामान्यविशेषात्मक उस चीजमे जिस समय सामान्यको मुख्यरूपसे देख रहे है, उस समयकी 
यह चर्चा है श्लौर उस वस्तुमे जिस समय पर्यायकों मुख्य करके देख रहे है, उस समयकी चर्चा 
है परिणमन, श्रौर बिना पर्यायकों मुख्य करके देख रहे है, उस समयकी चर्चा परिणमन नही 
है । जो परिणमन है, वह तो परिणमन है, और जिसका परिणमन है, वह एक सामान्यतत्त्व 
है । उसमे १रिणमन नही देखा जायगा । उस वस्तुकी दृष्टिके रूप देखो, तो यह चर्चा है कि 
वह चीज शुभ अशुभ रूप नही परिणमता । 
द्रव्यहष्टिमि परिणमनका अ्रसद्भाव--देखो भैया । द्रव्याथिकनयका लक्षण क्‍या व पर्या- 
याथिकनयका लक्षण क्या ? वहाँ यह बताया कि द्रव्यपर्यायात्मक वस्तुम द्रव्यको मुख्यरूपसे 
देखो-द्रच्याथिकनय है, द्रव्यपर्यायात्मक वस्तुमे परिणमनकी दृष्टिसे देखने वाले नथको पर्याया- 
थधिकनय वहते हैं । सामान्यविशेपात्मक वस्तुमें सागान्‍्यको मुख्यतया देखने वाले नयको बाद्ध 
निष्चयात्मकनय कहते हैं, और सामान्यविशेषात्मक वरतु व्यवहारको मु्यतया देखने वाले 
नयको व्यवहारात्मकनय कहते हैं । सामान्‍्यविशेषात्मक वहनेमे वस्तुके दो तरहके तत्त्व हुए- 
भामान्यतत्त्व और विशेपतत्त्व । उसमे सामान्य तत्त्व क्या है ? यदि उसको निराकारतासे देखे 
तो वहु सामान्य तत्त्द होगा, और यदि पर्याय तरग परिणमनवो देखें तो वह विशेष हत्त्व हो 
जायगा । उस समय वह सामास्यतर्व नही होगा | वह सामान्य एकस्वरूप है, सामान्य ऋण 
परिणरन रूप रहो । उसवा जो परिणमन होता वह हो पर्शि रन है दी । विश्तु रूमान्य न 
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शुभरूपसे परिणमता झौर न अधथ्युभरूपसे परिणमता, ऐसी सिद्धान्तकी चर्चा जैनसिद्धान्तमे है ।" 
उस चर्चाकों सुनकर कितनों ही ने यह मान लिया कि यह आ्रा-मा ससारमे परिणमता ही 
नहीं । यदि यह आत्मा शुभ अशुभ रूप भावसे न परिणाम तो व्यवहारनयमे भी. ससार नही 
रहेगा । है 
नयविभागसे संसारसिद्धि---एक बात और है कि ससार व्यवहारसे है कि निश्चयसे । 
ससार व्यवहारसे है | व्यवहार पक्ष वाले मनमे यह चुलबुलि रखते हैं कि व्यवहारसे ससार है 
तो ससार भूठमूठका है, परतु ससार व्यवहारसे है, यह कहनेका श्र्थ यह नही लगाना चाहिए,। 
अर्थ यह लगाना चाहिए कि पर्यायमे ससार है, द्रब्यमे ससार नहीं है। सामान्य अ्शमे ससार 
नहीं है । जब हम विशेष अशसे देखते है तो ससार नही है | एक नयसे संसार है श्नर-एक - 
नयसे देखते हैं तो ससार नही है । यह भात्मा शुद्धनयसे शुभाशुभरूप नहीं परिणमता, इस तरह 
अशुद्ध नयसे भी नही परिणमत्ता, त्तो इसका संसार ही खत्म हों जायगा । सभी जीवोमे ससार 
खत्म हो जायगा, सो है नही, प्रत्यक्ष ससार दिख रहा । तो यह सिद्ध होता कि आत्मा परिण- 
मता है । परिणमनेका आत्माका स्वभाव है । वह कर्म उपाधिके कारण उपाधियोको ग्रहण कर - 
लेता है । ऐसा नहीं हो तो ससारका भ्रभाव हो जाय, परतु ऐसा मानना ठीक नही,, क्योकि 
ससारके अ्रभावका, मतलब मोक्ष, परन्तु उन सब्के ऐसा नहीं है। वह ससारमे पड़ा हुआ है, 
इसलिए सब ससारी ससारमे पड़े हुए है) वे तो उसी जैन सिद्धान्त स्याद्वादकी सुद्रासे मुद्रित 
है । ये तो हमारी द्रव्य कम्पनीका ट्रेडमार्का है। जैन सिद्धांतका भी ट्रेडमार्का स्थाह्ठाद है। 
जिस ग्रथके यह ट्रेडमार्का हो, उसी अ्रंथकों जैनशास्त्र कहा जा सकता है । जिस-पग्रन्थमे बराबर 
हम लोगोको सम्हालनेके वास्‍ते बीचमे व्यवहारवा प्ररूपण है, और निश्वयका एरूपर नही है, 
तो उस शास्त्रसे हमारा हित नही हो सबता । इसी तरह जहाँ व्यवह्रकों छूपे भी वही, वर्णन 
मे वहाँ हित नही, तो निश्चय व्यवहार दोनो हृश्टियोंसे स्वरूपको सममाकर निश्चयकों भो 
छोड देंगे और व्यवहारको भी छोड देंगे और एक निज छुद्ध श्रात्तत्तत्वकी कल्पना करेंगे। , 
निष्कलड्ू स्वभावकी ओर गसन--जो ज्ञानस्वभाव सामान्य है, वह तो-शुभ गशुभसे' 
नही परिणमता । वह तो सामास्यदृ््सि शुभ अशुभ सावसे नहीं परिणमत्ता, परन्तु जिस द्वव्यमे - 
वह सामान्य है, वहाँ भी शुभ अशुभभावसे परिणमता और चह सामान्य उस समय उस दृष्टिम 
कहलाता विशेष | इसलिए हम अपने ज्ञानस्वभावकी दंष्टिको प्रबलसे प्रबल-बनाएं और पर्याय- 
बुद्धिसे श्रपना,चित्त हटावें । पर्यायका अनुभव हम यहा बराबर करते, परन्तु भेदविज्ञानसे 
व्यवहार करें तो कुछ उत्तम है । जैसे मैं इस आत्मासे पृथक्‌-चीज हू, इसी तरह दुनियाके, 
प्रत्येक जीवको देखकर भी हमारे अ्रदर यह भाव आये कि उनकी आत्मा भी ,उनके शरीरसे - 
अलग चीज है । हमारी आत्मा भी इस शरीरसे न्यारी-है, ,हुसरोके प्रति भी यही है | यह भाव 
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लानेमें कितना कगडा मिटता ? जैसे मेरी आत्मा मेरे शरीरसे अलग है, उसी तरह- दूसरेकी 
श्रात्मा भी उसके शरीरसे अलग है । आत्मा-पआ्रात्मा न्‍्यारी है और शरीर-शरीर न्यारे है । 
शरीर-शरीर लड नही सकते, क्योकि वे अजीव है । सबका स्वरूप बिल्कुल पृथक्‌ है । इस हृष्टि 
से निरतर बधा हुआ भी राग मिटना भी सरल है। कदाचित्‌ राग मिट जाय तो जो असनुकू- 
लता आ्राई है, उससे सुख झा ही -गया तो दूसरेकी चिन्ता करनेसे क्या लाभ ? ससार श्रनादिसे 
रहा और ग्रनन्तकाल तक रहेगा । जितने भी मोक्ष गये तो संसारका लक्ष्य चले जानेसे गये । 
उनका रागादि भाव सब जाता रहा । यदि कोई मोक्ष चला,जाता तो उसके पीछे भी ससारका 
कार्य उसी प्रकार चर्ला करता । इसी तरह यदि घरमे से कोई मर जाता है, तो भी घरका 
कार्य चल रहा है । इससे वस्तुका'स्वतन्त्र स्वरूप जानकर जगतके बाह्य पदार्थेसि अपना चित्त 
हटाकर अपने स्वरूपको समझकर अपनी आत्माकी उन्नतिमे लगो-। यहाकी सारी चीज तो 
स्वप्तनवत्‌ है। केवल आत्माकी दृष्टि करनेसे ही सब कुछ होगा । यहाँका कोई समागम किसी 
का भला नही कर सकंगा । 
प्रतीन्द्रियज्ञानके श्रभिनन्‍दनका संकलप--ज्ञानके इस प्रव-रणमे ज्ञानकी विशेषताझोको 
बतलाते बतलाते बीचमे 'अभी ३-४ गाथाओ्रोेमे ज्ञानका कुछ ऐसा आकार वर्णान किया, जिससे 
कुछ ऐसा अनुभव किया कि बडी कठिन चर्चा करते हुए वीचमे मानो आचार्य महाराजने भी 
आराम लिया और 'श्रोताओोने भी श्राराम लिया । ऐसी आरामकी चर्चा करनेके बाद आचार्य 
महाराज फिर वही बात लेते है । अब फिर उसी प्रकृतका अ्रनुसरण करके यह बात बतलाते 
कि अतीन्द्रियज्ञान सर्वेको जानता है । अतीन्‍्द्रियज्ञानका सर्वज्ञपनेसे श्रभिननन्‍्दन करते है । अ्रभि- 
नन्‍्दनको सारी शक्ति लूगाकर भी की जावे तब भी उसके अन्दरकी महत्ता बताना अ्रशक्य है, 
इसी तरह अतीन्द्रियज्ञान सहज ही स्वच्छ और पूर्ण अनाकुल है, उसकी महत्ता कैसे कही जावे, 
सो भतीन्द्रियज्ञानमे व्यक्त सामर्थ्य सवंकी जानना भी है । भ्रतः सर्वज्षपनेसे अभिनंदन करते है । 
अभिनदन करते समय अन्तर॑हस्य-अन्तमंहत््वका अनुभव होते ही स्व॑ श्रोरसे नन्‍्दन-प्रमोद हो 
जाता है, इसकी शैलीसे यहाँ आचार्य देव अतीन्द्रियज्ञानको सर्वज्ञपनेसे अभिनदंगते है । 
जेतकक/लियमिदरं जाणहि ग्रूगव समतदो सब्व । 
.. अत्थ विच्न्तिबिसम त णाण खाइय भशणिय ॥।४७॥ 
प्रतीच्धियन्ञानका अ्रभिनन्‍्दन--केवलीके जाननेमे और हमारे जाननेमे ऐसा अन्तर है 
कि हम चीजको पकडते है और वे चीजको पकडते नहीं । पकडनेका श्रर्थ हाथसे पकडना नही, 
वातचीतसे पकड़ना श्रद्धासे पकंडना है। परल्तु उनके ज्ञानमे वह पकड़ना नहीं होता । इस 
गरण हमे कई बार ऐसी बीचमे शका हो जाती हैं कि इसे भी जानता है तो कैसे जानता है 
व्‌ क्‍या जानत्ता है, कहाँ जानता है तथा सबको कंसे जाना ? परन्तु जाननेका क्‍या काम है ? 


न 
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यह सोचे तो कोई शका नही रहती । जाननेका काम तों वेवत प्रतिभासमात्र है। उसके 
अन्दर विकल्प करना भी ज्ञानमे नहीं फसा है। जैसे कि तत्कालके जाये हुए बालकको कमरे 
में सारी चीजें प्रतिभासमे झ्राती है परन्तु उनमे उसके विकल्प पैदा नही होते, इसी तरहसे 
जब तक ज्ञान इन्द्रियोसे पैदा होता है तब तक उसमे नाना उपाधिया होती है, परन्तु जब 
वह इन्द्रियोसे रहित हो जाता है अर्थात्‌ अतीन्द्रियज्ञान हो जाता है तब स्वभावसे ही सबको 
जानने वाला होता है । केवलीका जानना ऐसा है कि प्रतिभास मात्र । उनके ज्ञानमे सब बात 
गर्भित हो जाती है । प्रतिभास मात्र स्वरूप होनेसे कहा गया कि वे अनन्त जान गये, परन्तु 
वहाँ अन्त नही कहा गया | जहाँ प्रतिभासमात्र है, उसे हम अपनी भाषामे कहे, अपने ,विवल्प 
रूपसे सोचें तो उनका जानना न जानना समान है। ऐसा प्रतिभास मात्र अतीन्द्रिय ज्ञान जो 


है वह सवंको जानता है इस रूपसे प्रशसा करते हैं । इस प्रकार निविकल्प प्रतिभास तक जावे 
ती प्रतिभासका विस्तार समभमे आवे । वि 
अ्रतीन्द्रिय ज्ञानमे सर्वज्ञानसमृद्धता--जी ज्ञान वर्तमानकालकी बातको जानता है, 


भूत कालकी बातकों जानता है और भविपष्यकी बातको जानता है और जो सबको एक साथ 
ही जानता है, सर्व ओरसे सर्व आत्मप्रदेशोसे सर्वको जानता, विचित्न या नाना प्रकारके 
पदार्थोको जानता, विषमको जानता, ऐसे अश्रथोंकी जो जानता है वह ज्ञान क्षायिक ज्ञान है । 
वर्तमानकालमे जिसकी वर्तंना कलित है, वतेना माने उपस्थिति । एक समयकी सत्ताको या 
एक समयके परिणमनको वत्तेना वह सकते । एक समयके परिणामको परिवरतंनकी शकलमे 


नही जान सकते । इसलिए एक समयके परिणमनोका नाम वतंना रह सकता । भिन्न समय 


के परिणमनकों परिणमन कहा गया । एक समयमे यदि वतंना नही रहे, सत्ता नही रहे तो 
आगे भी क्या हो ? वह सत्ता कुछ काम करके ही तो रहती तो उस समयमे वह -परिणमन 
चल रहा है, परन्तु उस समयके परिणमनका नाम वतंना है । इस तरह वर्तमौनकालकी चीज 
जिसके वर्तता कलित है अथवा चल रही है, अतीत कालकी और भविष्यंकालमे भी जिसके 
वर्तन कलित है, उनकी वरना कलित है इसलिए जानते । कलित माने सत्ताका होना । वर्तमान 
काल, भूतकाल तथा भविष्यकालमे उनकी वर्तना कलित है, इसलिए आत्माके सर्व॑प्रदेशोंसे 


तीनो कालोको एक साथ ही जानते । का है 
पदार्थका प्रतिसमय परिशमन--यहाँ एक प्रश्न यह उठता है कि जब एक समयमे 


परिवरतंत नही और परिवर्तन भिन्न समयोमे कहा जायगा ओर इस तरह केवली प्रत्येक समय । 
की सत्ताकों जान रहे है, इसलिए उन्होने पर्यायोकों नही जानी । इसका उत्तर यह कि एक 
समयमे परिवर्तन नही होता, यह बात मुक्ाबलेको लेकर कहीं है । एक स्मयमे जो परिणरून 


' है वह पर्याय नही है ऐसा नही । 5५ति प्रति समयका ८रिणमन पर्याय हो है । १र२तु एक समय 


की परिणतिमे यह नही छाट सकते कि इस तरह यह इतना जुदा हो गया, इर लिए वर्तना 


बा 
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बहा गया । तीनो कालोकी जो पर्याएं हैं जो वर्तेना है, उस पर्यायको वर्तंनाके लक्षणमे यह 
बतलाया कि यह नहीं बतला सकते कि इतना बंदल गया | यह बात एक समयकी दृष्टि 
नहीं बतला सकते, परन्तु एक समयमे जो वह देखने मे आ रहा है वह पर्याय ही है। एक 
समय वर्तना भी पर्याय ही है । प्रति प्रति समयकी जो पर्यायें है उनके होनेके कारण ह्ठी 
तोनो कालोमे पर्यायें आती है ? 
प्रतिमासकी निरविकल्पत्ता--हमारे ज्ञानमे यदि एक समय २४ पदार्थ आ गए तो २५ 
पदार्थ ज्ञाममे तो एक साथ श्रा जाते, परू्तु ज्ञानमे एक साथ झा जानेपर भी जैसे ये अपने 
स्थानपर तो न्यारे न्यारे ही है, इसी तरहसे वह सब पर्याय एक साथ उपयोग भूमिमे आजाने 
पर भी उनके क्षेत्रमे तो न्‍्यारी न्‍्यारी ही है। इसी तरहसे वेवलीके ज्ञानमे तीनी लोक श्ौर 
तीनो कालकी सारी पर्याय एक साथ झा जाती, फिर भी कही ऐसा नही होता कि वहां क्षेत्र 
भ्रीर कालमे सकरता श्रा जाय । वे पर्याय जिस भिन्न-भिन्न सत्ता रूपसे, पर्याय रूपसे श्रव- 
स्थित है, वैसे ही होने जानी । उन्होंने उन पदार्थोकों इसी तरहसे जाना कि वे जैसे है 
वैसे ही है। वे उनमे विकल्प नही करते । जो पर्याय जिस कालकी है, जिस तरहसे है, जिस 
नम्बरसे है, जो उनकी स्थिति है, वे सब एक साथ प्रतिभासमे भ्रा गईं, परन्तु उनसे विकल्प 
नही होता कि यह भृत्तमे है, यह वर्तमानमे है और यह भविष्यमे है । जैसे तत्कालका जाया 
बालव को सब चीज वमरेमे मालूम तो है परन्तु उसके यह चीज कोनेमे रखी है, यह्‌ छत्तपर 
रखी है, यह खूंटीपर रखी हैं, ऐसा विवलप नहीं होता, इसी तरहसे ज्ञानीको पदार्थोके 
सम्बन्धभे विकल्प ने होनेपर भी जहा जिस कालमे जो अवस्थित है वे सब पर्याए प्रतिभासमें 
थ्रा जाती वहा विकल्‍प नहीं होंता । 
जञानमे सर्वज्षताका स्वभाव--अभी एक प्रश्न यह उठा कि क्षेत्रकी त्रीज तो हमारी 
समभमे भ्रा सकती है, परतु कालकी चीज सब जो नहीं है, जो होवेगी वह सव एक साथ 
वैसे जाननंमे आ रूकती है ? तो इसका समाधान यह है कि जब छलद्वस्थके भी भूतकाल और 
भेविष्यत्‌ वालकी वात था जाती है तो इसमें भी कोई रुन्देह नहीं होता । परन्त एक साथ 
पैसे था जाती है ? एक साथ वहाँ क्यों थ्रा जाते है, ऊँसे वहाँ यह प्रश्न करते वैसे हमे यहां 
भी प्रश्य करना चाहिए कि जब ज्ञानका रवभाव जानना है तो वहा क्रम क्यो लगाते है 9 
हमारे जो क्रम पड गया है, इसवा वरुण है क्षयोपणम अ्रवस्थामे रहने वाले ज्ञानावरणके 
पुदूगल । उनके कारण माधघनिमित्तमे हम तीनों कालके पदार्थकी एक साथ नहीं जान सकते । 
व कम पर 
मद है, प्रपासोस है, पर प्रक्रममे नहीं) । वह झक्रम ही एक साथ कक 5 फीड ऊ क 


पा के प्रदछततसार प्रवष्नः 


प्रश्न यह होता है कि जो चीज रुत्तासे म्ट हो गई उसका जानना बसा ? इसका 
यह उत्तर है कि जो चीज नष्ट हो गई, उसको हम भी जानते । ज्ञानोपयोगमे इस ज्ञानभावमे 
जो समस्त ज्ञेयाकार झलक उस ज्ञान पर्यायमें वर्तमानकी तरह है| जैसे कि हमारे ज्ञानमे 
१० वर्ष पुरानी घटनाकी याद श्राई, तो बह श्राजकी हमारी ज्ञानपर्यायमे वह तो वर्तमान 
है, परन्तु उस जगहमे और उस कालमे तो वह घटना तो भूत ही है । शानमे तो ज्ञेयाकारहूप 
में वतंमान है प्र्थात्‌ वे सवके सब हमारे ज्ञानमें कलके, यह मलक तो वर्तमान है, यह केलक 
तो हमारे ज्ञानकी इस समयकी पर्याय है, इसलिए उनका जानना सब हमारे लिए वर्तमान हैं, 
परसतु वह घटना वर्तमान नहीं है। इसलिए जो वस्तु नष्ट हो गई. उसको भी जाना 
जाता । ] न्‍ ४ 
स्वतंत्र ज्ञानमे स्वतंत्र समुद्धि--समस्त अ्र्थसमूहको अतीन्द्रियज्ञान जानता है। कसा 
है यह भ्र्थसमृह ? इसके बहुत सुन्दर विशेषण देते है । पृथक्‌ पृथक्‌ रहने वाले जो निज निज 
के लक्षण 'है, जो पदार्थोकी विशेषता बंतलाते है ये जो अलग-अलग अपना लक्षण लिए हुए हैं, 
इनको कहते है.उनकी लट्ष्मी | लक्ष्मी नाम लक्षएकी है । इस पदार्थका जो स्वरूप है वह इस 
पदार्थकी लक्ष्मी है। आत्माका स्वरूप आत्माकी लक्ष्मी है । प्रत्येक द्रव्यका लक्षण उस द्रव्य 
की लक्ष्मी है । पृथक पथक्‌ रहने वाली रूप लक्ष्मी, उस लक्ष्मीसे इगित किया हुआ जो अनेक 
प्रकारका प्रगट वैचित्र्य है, जिसमे वह है अर्थंसमूह । जिन अर्थमि यह बात प्रगट कर बते है 
कि यह भिन्न-भिन्न परिणतिको लिए हुए है, भिन्न-भिन्न परिणतिको लिए हुए नाता प्रकारके 
पदार्थोको यह ज्ञान जानता है, श्रौर वँसे है वे पदार्थ ” विषम है। आग गर्म है, पानी ठडा 
है, यह दोनोमे विषमता है । परन्तु दोनोका ज्ञान एक साथ है । इस ज्ञानमें परस्पर विरोधी 
अनेक पदार्थ रहते हैं । परस्पर, विरोधी ऋथात्‌ दा होती है ऋसमानता जिसमे, ऐसे ये पदार्थ 
है। यहाँ राज्यशासन जैसी वीतराग श्रवस्था है कि ध्यवहारमे विपमता होते हुए भी चतुर 
राजा वह है कि सबको अपने शासन-सृूत्रमे बाधे रखे । इस लोकमे ताना प्रकारके पदार्थ अलगः 
ग्रलग जाति और परिणतिम रहते हुए एक समयमे जिनको, जान रहा है, ऐसा वह ज्ञात है । 
बहु विचित्र विषम स्व पदार्थोकों एक साथ ही जानता है । इसलिए वह ज्ञान क्षायिक केह- 


लाता है, स्वाभाविक कहलाता है । स्वभाव विशेष तकका गोचर नही। जैसे कोई पूछे कि 


नीमके पत्ते कडुवे क्यो हो गए ? उत्तर दिया जाता, उसका स्वभाव है । रव॒भावसे विशेष तक 


नही उठा करते । ज्ञानका स्वभाव जाननेका 
उसका स्वभाव है । अतीन्द्रियज्ञान सबको जानता है इसमें अषपत्ति पेश करनेकी गुझ्लाइश नहीं ।» 
, क्षायोपश्तसिक जझासमे क्रम--अपनेमे भ्रापत्ति द रो कि तै दिकालको क्यो नहीं जानता, 


में सबको क्यो नहीं जानता ? अपने क्रमज्ञानमें प्रश्न पैद। करें-और कारण खोजें, इसका भी- 
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उत्तर साफ- है कि अतीन्द्रियज्ञान समस्त अर्थसमूहमे एक ही कालमे प्रकाशित करता है, क्योकि 
केवलीके ज्ञानावरणी कर्म पुदूगल नही रहे । क्षयोपशम अवस्थामे रहने वाले जो ज्ञानावरणके 
कर्म पुदूगल है, वे कारण हैं हमारे ज्ञानको क्रमसे चलानेमे । उसमे यह व्यवस्था है कि ज्ञानका 
उपयोग क़मसे चलता । जिनके मतिज्ञान भर श्रुतज्ञान भी है, उनके भी दोनों ज्ञात एक समय 
मे नही चलते । हमारी भी यही व्यवस्था है, जिनके ये दोनों ज्ञान है, और इस तरह जितना 
भी हमारा ज्ञान आता है, सब क्रमको लेकर आता है। इसमे कारण वह है कि क्षयोपशम 
प्रवस्थामे रहने वाले ज्ञानावरण कर्म पुदूगल वहाँ है । 

.  श्रतीन्दरिय ज्ञानमे सकलज्ञताका विवरशा--केवलीका ज्ञान उन क्षयोपशम अवस्थामे 
रहने वाले ज्ञानावरण कर्म पुदगलोके भ्रभावसे सबको जानता है । सब ओरसे क्यो जानता, 
प्रब यह प्रश्व उठता है । सब ओरसे यो जानता है कि वह सबसे निर्मल हो, गग्ना,। किसी भी 
ग्रात्मप्रदेशमे, कोई कालिमा नहीं रही | उसमे प्रतिनियत देश विशुद्धि भी नहीं होती । 
जैसे एक कमरेसे ५ -खिडकिया है तो प्रतिनियत अवकाश होनेसे हम खिडकियोसे ही 
जान सकते है, परन्तु भीत सारी गिर जाय, तो सब विकास हो गया और सब तरफसे देख 
सकते । -जब प्रतिनियत देशविदद्धि ही नहीं रही और सर्वे विशुद्धि रह जाय तो यह आत्मा 
स्व श्रोरसे जानता है । उसको सर्वेज्ञ कहा गया है, अनन्‍्तजञ्ञ नही कहा गया। अनन्त कई 
प्रकारके होते है और वे सारेके सारे केवलज्ञानसे कम होते है । कम होते है ऐसा कहनेमे कही 
यह हृष्टि नही -लगाना कि उसकी हंद हो गई । हद न होनेपर भी कम अधिकका यहाँ 
प्रयोग है । क्योंकि सर्व पदार्थ समूह मिलकर भी केवलज्ञानकी शक्तिके जो श्रश है उनकी 
बराबरी नहीं कर पाते । जैसे किसी आद प्रीकी समभवी हद १०० की सख्यासे परे है और 
वह बडा जोर लगाकर भी केवल १० तक ही जान पाता और पूछता कि १०० कितने होते 
तो बताते कि १०० मे से १० घटा दो और जो बचे उसमे १० जोड दो, इतने १०० होते 
है। इसी तरह बताते कि केवलज्ञानकी शक्तिके अ्रश इतने है कि स्व प्रकारके श्रशोको सर्वे 
प्रकारके अर्थसमुृहोक्रों जोडकर उसमेसे घटादों और जो कुछ बचे उसमे उन अ्शोको जोड 
दो, इतने, केवलज्ञानकी शक्तिक़े अश है । केवली भगवान केवल पवार्थोकों ही जानते होते तो 
कह देते कि वे अनन्तज्ञ है, परूतु केवली तो अपने ज्ञानकी शक्तिके अशोको भी जान रहे 
है, पदार्थोको भी जानते है, जितने केवली हुए है उन सबवी शक्तिके अश भी जानते है, , 
उनकी ज्ञान पर्याय को भी जान रहे है, इतना जाननेके कारण उनको अनन्तज्ञ कहकर 
सर्वेज्ञ कहा गया । भगवानका ज्ञान अलौकिक है.। उसमे ऐसी स्वच्छता है कि सर्व प्रतिभास 
उसमे आरा जाता । परन्तु वह हम लोगोकी तरह हम लोगोकी दृष्टिमे स्पष्ट कहा जाता है ऐसा 
स्पष्टाभास उनके ज्ञानमे आवे तो वह सर्वेज्ञ नही रह सकते, वे तो हमारी ही तरह रह: 
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जायेंगे । उनका ज्ञान तो सर्वका प्रतिभास है । यह कंसे समझा जाय कि स्वेका प्रतिभास 
है ? उनके सर्वज्ञानावरणका क्षय हो गया । ज्ञानावरण कितने थे ? हमारी आत्मामे ज्ञानावरण 
कितने है ? जितने ज्ञान है उतने ही ज्ञानावरण है । जितने ज्ञेयोका ज्ञान है उतने ही ज्ञाना- 
वरण है । उन सबका क्षय हो गया और क्षयोपशम यहाँ रहता नहीं तो बे स्वको ही प्रकाशित 
करेंगे । जब तक क्षयोपशम रहता तव तक सबको प्रकाशित नही करता । सर्वज्ञ ज्ञानमे क्षयो- 
पशम नही रहता तब वह सबको प्रकाशित करेगा । ; 

श्रतीन्द्रिय ज्ञानमे समन्तज्ञता--भ्रव कहते कि विविन्रको भी प्रकाशित करता । नाना 
प्रकारकी सत्तामे रहने वाले विचित्र पदार्थोकों भी प्रकाशित करता । ब्ानके सव्वे प्रकारके 
ज्ञानावरणोका हो गया क्षय श्रौर वुछ ही प्रवारके ज्ञानावरणी जो क्षयोपशमरूप चल रहे थे 
उनका भी हो गया विनाश, इसलिए वें विचित्रको भी प्रकाशित करते, विपमको भी जानते । 
ग्रसमानजातीय ज्ञानावरणका हो गया क्षय श्रौर कुछ समानजातीय ज्ञानावरणोका क्षयोपणम 
जो हुआ था उसका विनाश होनेसे वे विषमकों भी जानते है, फिर कहते कि ज्यादा विस्तार 
करना व्यथथं है । मालुम होता कि जैसे व्याख्याता व्याख्यान देता-देता श्रोताओ्को देख लेता 
वि सुनते सुनते थक गये तो कहता कि अब मैं श्राप लोगोका ध्यादा समय नही लेकर केवल 
उपसहार करके अपना स्थान लूगा, उसी प्रकार आाचाय॑ भी जो यह कहते है कि हम विस्तार 
करना नही चाहते, उसका यह तात्पर्य होगा कि उन्होंने समझा कि ज्यादा विस्तार कर देनेसे 
ग्रन्थके बढ जानेके कारण लोग उसे पढकर थक जायेंगे । इसलिए कहते कि ज्यादा विस्तार 
करना व्यर्थ है। सारा तात्पर्य इतना वन करनेका यह है कि ज्ञानका स्वभाव जानता है । 
जाननेका श्रर्थ प्रकाश है और उसका प्रकाश निनवारित है। ऐसा प्रकाश करके सत्‌ होनेमे 
क्षाग्क ज्ञानस्वभाव ही सर्वे जगह सर्व प्रकार सर्वकोी ही जानता-नयहं तात्पय निकला । 

आगे चलकर यह बतलाया है कि जो सर्वकोी नहीं जानता वह एकको भी नहीं 
जानता । सबको न जानता हुआ एकको भी नहीं जानता-इसका निश्चय आ्राचारयेदेव करते है। 
निश्चय प्रभुुकी आ्रात्मामे नही किया जा रहा है । वस्तुत निश्चय निश्चय करने वाले आत्मामे 
ही होते है । ज्ञानकी व्यक्ञषना कैसी होती है निमित्तदृष्टि छूटकर तथा बाह्यविकल्प भी छूट 
कर आत्मामे जाननकी क्या परिस्थिति होती है ? इन रहस्योका अनुभव करने वाले श्राचार्य 
निःशक निश्चय करते है । 

जोण विजाणदि जुगवश्नत्थे तिबकालिगे तिह॒ुवरणात्थे । 
खणाहु तस्सझण सकक्‍क सपज्जय दव्वभेग वा ॥४८॥ 

सर्वेके जाने बिना यथार्थ एक निजके ज्ञानकी झसिद्धि -- जो तरिकालतर्ती त्रिभ्ुुवत्रथ 

सब पदार्थोकों युगपत्‌ नही जानता है वह निज ह त्माकों भी नहीं जानता है ऋथदा वह सब 
के 
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पर्यायों सहित एंक भी ज्ञेय द्रव्यको नही जानता । एक ही पदार्थकी समस्त पर्याय सहित 
जाननेवी योग्यता उन्हीमे है जो सब द्रव्योको सर्वपर्याय सहित जानता है अ्रथवा सर्वज्ञका 
: ज्ञान समस्त ज्ञेयाकार परिएात है, सो सब ज्ञेयोके जानने पूर्वक हो तो खुदका जानना वन 
सकता है । केवली भगवान सबको जानते है, इसलिए वे अपने आपको भी सही जान जाते 
हैं। यदि वे सबको नही जानते होते तो अपने आपका भी सही नहीं जान सकते थे । वे 
केवली तीन कालके रहने वाले पदार्थोकी तीन लोकके रहने वाले पदा्थं। को एक साथ नहीं 
जानते है तो सर्व पर्यायो सहित जो एक निजस्वभाव है उसे भी जाननेमे वे समर्थ नही हो 
सकते । ह ः 

ग्रनन्त ज्ञेयोका ज्ञत्ता--एक तो आकाशद्रव्य है, एक घर्मंद्रव्य है, एक अ्धमेद्रग्य 
है, श्रसख्यात कालद्रव्य है, अनन्त जीवब्रव्य है श्लौर उससे भी अ्रनन्तगुने पुद्गलद्रव्य हैं, 
ये समस्त ज्ञेयोकी चर्चा चल रही है । इससे कही यह वात नही सिद्ध होगी कि पुद्गलद्रव्यो 
से तो अनन्तवें भाग कम जीवद्रब्य है, इसलिए उनका तो अन्त झा जाता होगा । परन्तु 
ऐसा नही है । जीव भी इतने अनन्त हैं कि जिनका अ्रन्त है ही नही और इस तरहसे अ्रनन्त 
पुदूगलद्रव्य हैं जिनका कि अनन्त नही है । यहाँ एक जीवके ही भोगमे आने वाले एक जीवके 
ही सम्बंधमें आने वाले पुदूगल श्रनत है । सबसे सूक्ष्म अवगाहना वाला जीव सूक्ष्म नियोदिया 
जीव होता हैं। उसके भी औदारिक शरीर जब होता है उसमे भी अ्रनेक वर्गंणाए है और 
जो एक जीवके साथ कर्मोका सम्बंध है, वहा कर्मंबर्गंगाएं भी अश्रनन्त है। यदि जितने 
जीव होते, उतने ही कर्म होते, उतने ही कर्म परमाणु होते, वो एक परमाणुमे या ३-४ पर- 
माणुओके स्वन्धसे इस निमित्तपनेकी कारणता नहीं हो सकती कि वह जीवके कपाय भावका 
निर्मित्त हो सके । ऐसे एक जीवको जाननेके लिये श्रेनन्तानम्त कर्मपरमाणुओकी आवश्यकता 
है । उस जीवके शरीरके परमाणुझोकी संख्या भी श्रनत असख्यात है, तब फिर जिन कार्योको 
यह जीव छोड चुका है, और जो उनके रूपको देख रहा है, तो ये अनन्तानन्त वर्म परमागा 
भी उनके दीखनेमे श्रा गये । तो जीवद्रब्यसे अ्रनन्तानन्त ग्रुने पुदुगल द्रव्य है । उतना ही नहों 
कितने ही इन द्रव्योंमे से प्रत्येकतो अतीत और श्रनागत कालमे जो अनुभवमे गाने वाली 
पर्यायें है, उनकी प्नेक पर्यायोका जो एक प्रवाह होता है, उस एक प्रवाहमे पत्तित अनन्त 
पर्यायोका भी ज्ञान हो गया । इतने तो सारे अनन्त द्रव्य है, ये सव स्वतन्त्र हैं । अ्नन्तानन्त 
जीवद्रव्य, ग्रनस्तानन्त पुदूगल द्रव्य आदि संव अ्रपनी सत्ताको लिये हुए हैं| असस्यात काल 
ध्व्य है वे भी, प्राकाणद्रत्य, धर्मदम्य, अ्रधर्मद्रव्य वे भी सब अपनी जुदी-जुदों सत्ताकों लिये 
हुए हू । अन्वल तो इनवी सख्या ही ऋनस्तानन्त है, फिर उनकी ऋनन्तानस्स पर्याय # । यह 
सेव मिलकर ज्ञेय बहलाने । ग्रनन्‍तानन्त द्रव्य और उनकी प्रत्येककी अनन्तानम्त पर्याय, यह 
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, सब समूह शेथ है, और यह ज्ञाता कौन है ? एक जीवद्रव्य ज्ञाता है। एफ,तो ज्ञाता श्र ये 


सबके सब ज्ञेय है। य ्य् 
सर्वेज्ञेयके ज्ञतामे एकज्ञताका विवरश--ज्ञाता भी यद्यपि अनन्तानन्त हैं, परन्तु एक 
ज्ञाताके लिये तो सबके सब ये ज्ञेय ही है । इस तरहसे ज्ञेय तो कितने ही है, परन्तु ज्ञाता तो 
एक जीवद्रव्य ही है। सो वह जीवद्रव्य, जो :कि-अपने पूरे ज्ञानस्वभावमे , श्रा गया है, वह" 
जीवद्रव्य यदि सर्वको जानने वाला नही है, तो अपने आ्रापको भी नहीं जान सकता । सवेको 
जान लेता है, इसीलिये श्रपनेको भी जानता । किस तरहसे सर्वंको जान लेता है ? जब कोई 
ज्ञानावरण ही नहीं रहता, तो इस ज्ञानमे ऐसा स्वभाव प्रगट होता है कि सर्व इसके ज्ञेय हो 
जाते है । ऐसी हाततमे यदि ज्ञेयोको न जाने तो अपने आपको -कैंसे जान सकता है | जैसे एक 
दपंण है, दर्पराके सामने एक पेड खडा है, पेडकी डालिया, पत्ते, पुण्य, फल, छाल आदि सभी 
के सभी दर्प॑णमे प्रतिबिम्बमे आ रहे है । आप प्रतिबिम्बको मत देखो, दर्पणको देख लो, क्या 
बिना प्रतिबिम्बके देखे दर्पणको देख सकते हो ? प्रत्यक्ष बात है कि आप दर्पएणको नही देख 
सकते ।-दर्पणका प्रतिबिम्ब और उसकी सारी पर्याये देखनेपर ही दर्पण देखनेमे भ्रा सकता. है। 
जँसे ज्ञानीके ज्ञानमे सर्व पर्यायें झ।ई, वहाँ सर्व ज्ञेयोको नहीं जान पाया तो यह अपने ज्ञानको 
भी नहीं जान सकता । समस्त ज्ञेय जाननेमे नहीं आनिपर वह-एक भी जाननेमे नही आ 
सकता । जैसे कोई अधा सूर्यके द्वारा प्रकाशमे आने वाले प्रदार्थोंकों नहीं देख पाता, तो एक 
सूर्यकी भी, नही देख पाता, इसी तरहसे यदि कोई , सर्वक्ष्योको-नही जान पाये तो -अपनेमे 
अवस्थित एक आत्माको भी नहीं जान पाता । कारण “यह है कि जब सारे ज्ञानावरण [मिट 
गये, और ज्ञानका स्वभाव जाननेंका है, और सर्व ज्ञेय इस-स्वभावके कारण ज्ञानमे प्रति- 
बिम्बित होते है, कोई यदि यह चाहे-कि उन , ज्ञेयोत्रो न जाने और अपने आपको जान जाय 
तो यह बात नहीं हो सकती । जब जंसे प्रतिबिम्बको न देखते हुए दर्षणको भी देखने वाला 
नही बन. सकता, इसी तरहसे सब ज्ञेयोक्नो न जानते हुए वह केवली अपने आपको भी ; नही 
जान सकता । जिस ज्ञातामे ज्ञानस्वभावक़े कारण सर्वजेयोका श्राकार आया, वहाँ वह सर्वज्ञेयो 
को न जाने तो वह अपने आपको भी नहीं जान सकता । : 8 0० 0 
ज्ञेयाकार प्रहरास्वभाव--इस, -गाथाकों इस तरहसे सोचना चाहिये - कि-वे वलीका ज्ञान 
जो, है, उसका .ज्ञानस्वभाव होनेके कारण सर्वज्ञेयोका प्रतिबिम्ब उसमें आया है | प्रतिवम्ब 
नही ग्राता, उसका ग्रहण आता है, जिसको ज्ञेयाकारु व हते । उनके ज्ञानमे सब,ज्ञेयोका जैया- 
कार आता । इतना माननेके बाद इस गाथाका -रहस्य समझो । यदि वह ज्ञानी सर्वज्ञेयोको 
नही जानता तो वह अपने आपको भी नहीं जानता । जैसे एक गं॑ लेके प्रमाण वाली »ग्नि, 
यदि वह इतने दाह्मको नही ज़लाती है, तो वह अग्नि इस समस्त द नो श्र/कार-रूपमे -नही 
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परिशणमन सकती । जैसे समस्त दाह्मको जलाने वाली अग्नि समस्त इंधनके कारण जो दाह्म 
आकार बना, तब वह इतने पश्राकारकी भ्रग्नि कहलाई । इसमे दोनो चीज है, जैसे मानो कुछ 
इतने छोटे कडेमे आग लगी है, उसके पूरे कडेमे श्राग लग चुकी है । भ्रब यह जो है, यह इतने , 
समस्त एक दहन आकाररूपमे कैसे परिणामी, क्या करती हुई परिग्मी ? इतने कडेको जलाती 
हुई हो इतने.स्वरूप रख पाई । इसी तरहसे समस्त ज्ञेयोको जानने वाला ज्ञानी समस्त ज्ञेयोके 
निमित्त कारणसे समस्त ज्ेयाकार ज्ञेयोमे परिणमता, इसी तरहसे ज्ञाता यह आत्मा होनेके 
कारण अपनी आत्माको परिणमता है । जेसे कल्पना करो कि यदि यह दपंण खुद जानने 
वाला होता तो वह दर्पण अपने निजस्वभावकों निज परिणामकों तब तक नही जान पाता, 
जब तक वह अपने सारे प्रतिविम्बको नही जान लेता । इसी तरहसे आत्मा तो स्वयका जानने 
वाला, है ही । यह आत्मा स्वयका जानने वाला तब तक नहीं बन सकता, जब तक कि इसमे 
समस्त ज्ञयाकारके ग्रहणाकों नहीं जान पाया, तब तक वह अपने आपको भी नही जान सकता । 
इस बातकों अपने पर घटाओों । केवलीको छोड दो । हम अपने श्रापको जो अनुभव कर रहे 
हैं, हम अपने आपके ज्ञानको जो जानते है तभी जान पाते है कि हमारे ज्ञानमे जो भी श्राये 
इसको जानते हुए ही हम अपने झ्रापको जान पाये । जो जैसी अवस्था है उसी अवस्थामे 
जितना ज्ञेयोको जानना हो रहा है और जो ज्ञेयाकार जान रहे है उनको जाने बिना अपने 
आपको नहीं जान पाते । यहाँ तो हमारेमे क्ततिपय ज्ञेयाकार' भरते है और वहाँ केवलीके ज्ञान 
में सर्व ज्ञेयाकार- एक समयमे आते है ।- 
प्रत्येक श्रात्मासे स्वका श्रनुभवन--यहाँ यह प्रश्न क्या कि केवलीकी उस बातकों 
समभनेके- लिए यह दृष्टान्त-किया, कि ज्ञेयाकार को जानकर हम अपने शापको जान ,पाते । 
परन्तु ज्ञेयाकारको जानकर भी अपने झ्रापको नही जान पाते, ऐसे भी कई व्यक्ति यहा है ? 
उत्तर-यहा आत्माके साधारण अनुभवसे मतलब है । आ्रात्माके अनुभवके बिना दुनियाक्रा कोई 
प्राणी नही रहता । भिथ्यादृष्टि सुख दुख रूपसे अ्रचुभव करता, सम्यक्दृध्टि अपने झ्रापको 
भर वज्ञान स्वभावसे अनुभव करता, परन्तु अनुभव करनेसे अश्रलग कोई नही रहता । ज्ञेयाकारो 
' की भ्रनुभव किये बिना वह अपने आपका श्रनुभव नहीं कर सकता । अपने श्रापके सत्य अनु- 
भेव करने की बात नही -कही है-। जैसा भी अनुभव हो उस समय वह ज्ञान उन पर्यायोक्रे 
अनुभवके बिना नहीं हो सकता,। निगोदसे लेकर -सिद्धपर्याय तक सब जीवोका यही हाल है । 
प्रत्येक द्रव्य अपनी ही पर्यायोका अनुभव करता ही है । ऐसा द्रव्यका स्वभाव है । 
आत्मसंवेदतकी सब ज़ीवोमे अनिवार्यता--यदि भिथ्याहृष्टि अपनी आत्माका अनुभव 
न करे त्तो उसे सुख दु ख-हो ही नहीं सकता । यहाँ आत्माका अनुभव करनेका तात्पर्य शुद्ध- 
औत्माका अनुभव नहीं। आत्माके अनुभवके बिना सुख दुःखका अनुभव नहीं हो सकता ॥ 
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सुख दु खका भी श्रनुभव आात्माका ही अनुभव हे । रुम्यक्हृष्टि तो ऋपने अन्दर आये हुए पापो 
की विवेचना करता है और मिथ्याहध्टि अपने अन्दर आये हुए पापोकी विवेचना नहीं करे रहा 
है, वह तो अपने अन्दर आये हुये पापोका श्रभुभूव कर रहा है ।' दोनों जगह अ्रनुभवन चल 
ही रहा है । जैसे किसी मिथ्याहृष्टि ने किसी स्त्री पुत्रके विषयमे ऐसा परिणाम किया फिं यही 
मैं हू, यह निक्ृष्ट दर्जेजा परिणाम है। परपदार्थके लिये यह सोचना कि यह मै ह, यह 
निकृष्ट परिणाम है । परपदार्थमे यह मेरा है यह उतना खोटा परिणाम नही, परन्तु यह मैं 
हू यह तो निकृष्ट परिणाम है । यह मेरे है यह' कहता हुआ वह यह तो कह रहा कि इसकी 
सत्ता न्‍्यारी और मेरी सत्ता न्‍्यारी है। यह परिणाम करते हुए उसने उस पदार्थपर दया तो 
कर रखी है कि उसकी सत्तासे न्‍्यारा रखा इसमे अपनी भी दया श्रा गई । परन्तु यही मैं ह' 
कहनेमे तो उसने उसकी म्त्ता ही मिटा डाली । ऐसा कहने मे कि वह आ्रात्मा वह बन गया । 
इसमे तो उस आत्माकी सत्ता ही मिट जाती । इस परिणामसे तो उसने बिल्कुल श्रशुद्ध परि- 
णामका अनुभव किया परन्तु ऐसा होनेपर भी उसने अपने विकल्पका ही अनुभव क्या, न 

_ कि परका वह उसको जानता मात्र है। जो केवली डिनका ज्ञान स्वभाव होनेके कारण सर्व॑ 

ज्ञेय जाननेमे आये, यदि वह सर्वज्ञेयोको नही जानें तो अपने झ्रापको भी नही. जाने । 
ज्ञानकों स्व५रप्रकाशकता बतानेका प्रयोजन--अ्रभी प्रश्न यह उठा कि ऐसा समझाने 
का अभिप्राय क्‍या है ? अ्रभिष्राय यह है कि कही कोई यह धारणा न कर ले.। ज़ैसे कितनें ही 
सिद्धात भी ऐसे है कि आत्मा तो केवल आंत्माको ही जानता, जैन सिद्धातमे भी यही सिद्धात 
है, निश्चयसे आ्रात्मा आत्माकों ही जानता, ऐसा सुनकर कोई जीव इस सन्देहमे न आरा जाये 
कि आ्रात्मा तो केवल आत्माको ही जानता, और किसी भी पदार्थों नही जानता । उसका 
समाधान करनेके लिये यह बात बतला रहे है कि जो समस्त ज्ञेयोका समस्त जेयाकार ग्रहणरूप 
पर्यायमे ञ्रा जावे, सर्व ज्ञेयाकार उस ज्ञाताके ज्ञानमे गहीत है, यह बतलानेके बाद यह बत- 
लाते कि नियमसे सर्व ज्ञेयोके जाने बिना अपने श्रापको नही जान सकते । यह कहते हुए उनके 
हितके स्वरूपका ज्ञान करा रहे हैं । उस हालतमे वह ज्ञानी भी समस्त ज्ञेयोकों नही जानता । 
समस्त ज्ञेयोके निमित्तसे जो समस्त ज्ञेयाकार पर्योयोमे परिणति हुईं वह ज्ञान है उसे जावता। 
यदि समस्त ज्ञेयाकारोकों नही जाना तो उसे ज्ञेयाकार्‌ रवरूप आत्माको भी नहीं जान सका । 

' बह श्रात्मा भी स्वासुभव प्रत्यक्षमे नही भ्रा सकी । जैसे दर्पर्ण प्रतिविस्बके' ज्ञानके बिना नही 
देखा जा सकता, इसी तरहसे ज्ञानका स्वभाव ही ऐसां वहाँ है कि समरत जेयोके श्राकोरसे 
ज्ञानाकार परिणम रहा है, तो वहाँ भी यह नही हो सकता कि समस्त ज्ेयोको न जाने और 
-अंपने आपको जान जाये । इस प्रकार यह बात सिद्ध हो गई कि जो अपने भ्रापकी नही जानते, 
वे सर्वको नही जानते, और जिसका. अ्रभिप्राय था " कि आत्मा कैसी है ? यह्‌ बात जब तेंक 
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ज्ञाननेमे नही आयेगी तंब तक कि वह अपने आपको नहीं जान जायगा । 

: अविश्वज्ञतामें श्रनात्मज्ताका रंहस्थ--साख्य सिद्धान्तमे ऐसा माना है कि यह ज्ञाता 
आत्मा केवल अपनेको द्रव्यरूप करता है, इसके अलावा यह पुरुष और कुछ नही कर पाता । 
इसके लिये जिनसिद्धातकों भी बताता कि ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे ज्ञान आता । ह झात्मा 
जानता नही, परल्तु ज्ञानावरणका क्षयोपशम आत्माकों जानता। श्रात्मा साता है, न असाता, 
परन्तु वह तो कर्मोके उदयसे अनुभव करता । यदि वह युखी है तो उसके सात कमका उदय 
है, वह दु खो है तो उसके असाता कर्क! उदय है । यदि ऐसा ही मानते रहेंगे कि आत्मा 
केवल द्रव्यरूपको करता, वह और कुछ भी करे वह क्रिया आत्माको करती ही नही, चाहें वह 
व्यभिचार करे, चाहे वह मास मदिरा खाये, उससे आत्माका कुछ भी नहीं बिगडता। वे 
प्रात्मा ज्ञानकें विषयमे भी यह ही कह सकते कि वह ज्ञान जानता किसीको भो नही भौर 
केवल श्रपनें आ्रापको ही द्रव्यरूप करता । तो ऐसे गलत अ्रभिप्रायको मिटानेके लिये यह गाथा 
कही गई है कि वह ज्ञान, जो ज्ञेयाकार उसमे आये हये है उनके अ्रनुभवकें बिना रह ही नहीं 
सकता । एक ज्ञानमे ज्ञयाकार पर्यायोका अ्रनुभव किये बिता ज्ञान रहेगा क्या ? और अपनी 
क्रियाको करेगा क्या ? जिसके जैसी पर्याय है. उसका अनुभव किये बिना वह उसकी क्रिया 
होगी क्या ? इसलिये केवली भगवान ' सर्वको नही जानते, तो अपने झ्रापको भी नहीं जान 
पाते । इस श्रात्मासे जब तक सर्वको नहीं जान लिया जाय तब तक यह श्ात्मा जाना नही जा 
सकता । तो इस गाथामे यह सिंद्ध किया.गया है कि जो सर्वेको यही जानता, वह आत्माको 
भी नहीं जानता । 

स्वपरप्रकाशकताका विचरण--यहाँ यह प्रश्न हुआ कि हम जिस समय घटको जानते 
हैं, उस घटका ज्ञान और घटल्ञानका ज्ञान दोनोका ज्ञान एक साथ हुआ कि क्रमसे हुआ है । 
उत्तर है कि घटज्ञान और घटलज्ञानका ज्ञान एक साथ होते । ज्ञानमे घटज्ञानके ज्ञानके बिना 


, घटज्ञानका या घटका निश्चय नही हो सकता । जो जाना वह ज्ञान उसका 'सच्चा है, यह पदर्थ॑ 


सच्चा है, यह जाननेके साथ उसके उत्तरभे यह प्रतीति बैठी कि उसके जाननेवाला ज्ञान वह भी 
सच्चा है । तो घटज्ञान और घटज्ञानका ज्ञान दोनों एक साथ ज्ञानमे हुए। इसका कारण यह 

कि भ्रात्मा घटको नही जानता । इंस घटका निमित्त पाकर इसका जो गत्मामे घटाकार 
प्रगट हुआ उस आञाकारकों ही जानता । ज्ञानकों उस घटज्ञानमे ऐसी आवश्यकता नहीं होती 
कि बह अपने आत्मप्रदेशको छोडकर बाह्य क्षेत्रोमे भी कुछ क्रिया करे। द्रव्यके किसो गुणमे यह 
शक्ति नहीं है कि वह अपने प्रदेशनो छोडकर बाहर क्रिया कर सके | एक घदत्री क्रियाको 
गैकर जो यहाँ घटावंगर होता है, उसने. उस घटाकारकों जाना । इस तरह ज्ञेयाकार और 
गानाकारमे. जो प॑रिएमन होता है, वह एक ही साथ परिणमन होता है, छद्मस्थके दो उपयोग 
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४२२ प्रवचनसार प्रवचन 


एक साथ नहीं होते, परन्तु च्हाँ दो उपयोग ही नहीं, बह तो एक ही उपयोग है । घटनज्ञान 
जो परिणम गया है, वह घटज्ञान और बाह्म उपचारसे किया गया घटका ज्ञान वह दोनो तो 


एक ज्ञान है, प्रकार दो कहलज़ाये, परन्तु-वहु-तो एक हो उपयोग है; और वह एक,ही उपयोग 


की ऐसी क्रिया है । इपलिए- ज्ञानकों स्वपरप्रकाशी कहा है, अर्थात्‌ ज्ञान स्वयको श्रौर परको 
एक साथ जानता हैं | वह एक ही विपयको लिये हुए जानता है । अब प्रकाशपर श्राइये,: इस 
तरहसे यहाँ यह बात सिद्ध हो गई कि जो सर्वको नहीं जानता है, वह आत्मांकों भी वही 
जानता है। केवली यदि सर्वको नहीं जानते त्तो वह अपने आपको भी नहीं जान 
सकते । 

श्रनात्मज्ञतामे श्रविश्वज्ञता--अब इसके बादमे यह कहा है कि जो अपने श्रापको 
एक्को नही जाने वह सर्वको भी नही जान सकता । जैसे कि आप यदि उसे 'प्रतिबिम्बमय 
दर्षणको नही जाने जिसमे वृक्षका विम्ब है तो फूल, पत्ती, डालो वगैरह इन सबको भी नहीं 
जान सकते । झ्ञाप यदि एक दर्पराको नही जान सकेंगे तो सारे पेडको भी नही जान सकक्‍ते- 
इंसी-तरहसे केवली एक उस आत्माकों नही जाने, तो -सर्वकों भी नहीं जान सकता । इसके 
कहनेका क्या प्रयोजन ? इसके कहनेका एक प्रयोजन है कि “जैनधर्म अनेकान्तमे से निकले 
हुए. सिद्धान्तको रंखता है । उस अनेकान्त धर्ममे से निकले हुए एक ही सिद्धान्तकी हुठ करके 
मानने वाले जगतमे-बुद्ध अनेक है । किसीने ऐसा समझ रखा 'कि-ज्ञान तो अपने श्रापको ही' 
जानता और किसीकों भी नही जानता, इसलिए यह शका हो गई कि वह-दोनो उँपयोग एक 
साथ कैसे हो गये ? दुनिया मरकों तो जान गया पर अपनेको नही जान रहा, ऐसी शक "यहाँ 
भी हम कर रहे है-। पर वहाँ भी अपने आपको ,जानन अनुभव बिना उसके सर्वेका जानना 
नहीं हो सकंता । जिनका यह सिद्धात है कि-ज्ञान परवोी ही जानता है उनका यह खडन है कि 
वह खुदको, नही जावे-तो १रको भी नहीं जान सकता । केंवली “यदि.निजको भी नेहीं जान 
सकते तो सबको भी नही जान सकते । जो दुनिया भरके लडको को जिनमेःवह परकीय 
बुद्धि करता नहीं जानता तो वह अपने लडकेको भी नहीं-जानता । वह यदि अपने लडकको 
यह मेरा लडका है 'ऐसा नही-जाने तो-दुनिय भरके-लडकोकों भी ऐसा नही'जान सकता -कि 
थे परके-लडके हैं-। जिसने केवल,अपना-ही लडका देखा है आर दुनियाके श्रौर' लडकोकी 
नही देखा तो उसको यह बुद्धि नहीं-हो सकती , कि यह लडका मेरा है भौर जो अपने लडके 
को अपना नही जानता, |वहाँ परके लडको को -भी यहे दूसरेके है ऐसा नहीं जानि सकता । 
यहाँ यह,शका उठेगी कि कोई झ्रादमी जिसके लब्का नहीं है वो यह कैसे जानेगा कि यह 
परका लडका है ।-इसका उत्तर है कि वह यह भी तो जानेग। कि मेरे लडक, नहं। है । ऐसा 
सोचनेमे भी उसने अपना लडका-बना ही तो लिया । जब अपना लड़क/ बन गया तब डह 
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कहा जाता कि यह दूसरेका लड़का है | साधुजनोके यह विकल्प ही नहीं होता कि यह दसरो 
का लडका है क्योकि खुदका लडका माने बिना यह विकल्‍प नही हो सकता, यह तो विकल्प 
ग्राजायगा कि यह इसका लडका हैं परन्तु यह विकल्प नहीं आयेगा कि यह परका लडका है । 
यह तो बात सगतिमात्र कहो मोहियोकी लीला का उदाहरण है, यहाँ तो आत्मा व ज्ञेया- 
कार का व्यापकव्याप्य सम्बन्ध है। श्रब श्रीमत्कु दकु दाचार्य यह निश्चय करते हैं कि जो 
एक निज गआत्माकों नही जानता वह सर्वको भी नही जानता है । 
दव्व अ्रणत पज्जव मेकक्‍्कमणतारि दव्व जादाणि । 
" गविजाशदि-जदिजुगव कध सो सव्वाणि जाणादि ॥४६॥ 

“ज्ञानका विशुद्ध रूप--निज श्रात्मा अनत पर्यात करि त्रिकालमे सहित है और वत्ते- 
मान, कालमे निजवी समस्त अनन्त शक्तियोके पर्याय करिं संयुक्त है और शुद्ध आत्मामे भी 
स्वरसतः सर्वज्ञेयोका भासहै जिससे उन उनके ग्रहणरूप आकार पर्यायसे सयुक्त है, ऐसे भ्रनत 
पर्याय-वाले निज आत्मायु'को जो 'नहीं जाने तो अनत पर्याय वाले अ्नत द्रव्योकी सबको एक 
साथ फिर कैसे जाना जा !सकता है * यह आत्मा ज्ञानमय है, स्वय ज्ञानमय है, क्योकि ज्ञाता 
ब्रव्य है अतः आत्मा ज्ञान ही है। आत्माका ज्ञान असाधारण गुण है वह प्रत्येक आत्मामे 
समान स्वश्वावकों लिए हुए है, ऋैकालिक है, अतः प्रतिभासमय होते हुए भी 'महासामान्यरूप 
है । प्रतिभासका, रवरूप-पदार्थ विषय' जानन है। कुछ भी ज्ञेय न हो तो जानन ही क्‍या ? 
जाननका स्मर्थ जानना ही ये है। निरावररणा निर्मल ज्ञान स्वरसतः सर्व ज्ञेयोरे जाननरूप है । 
ग्रतः ज्ञान ज्ञानस्वभावकी अपेक्षा एक होकर भी प्रतिभास क्रियोद्यत ग्रनन्त ज्ञान विशेषोमे 
व्यापता है। ज्ञानके ये अ्रनत विशेष नाना वि६ मति विविधभूत विविध अ्रवधि विविधमन 
पर्यायम एकविध केवलज्ञानके प्रकारसे अ्रनन्‍त है । उनमें आदिके ४ ज्ञान तो कतिपय द्रव्य- 
पूर्यायविषयक प्रतिभास है और केवलज्ञान सब द्रव्य पर्यायविषयक प्रतिभास है । जो प्रतिभास 
है सो प्रतिभास स|मान्यकी व्यक्ति है। आत्मा प्रतिभास सामान्य॑लक्षणक है | प्रतिभास 
सामान्य ,प्रतिभासमय- अनन्त विशेष पर्यायोमे व्यापी है | प्रतिभासमय विशेष श्र॒र्थात्‌ ज्ञानस्व- 
भावका केवलज्ञान पर्याय. अनन्त स्व द्रव्य पर्याय निबधनक है, तब जो आत्मा सर्व द्वेग्य पर्याय 
ज़िसके विषय है, ऐसे प्रतिभास . विशेषोमे व्यापी प्रतिभास सामान्यरूप निज आत्माको नहीं 
जानता है, वह ज्ञान सामान्‍्यमे व्याप्य जो, निजके ज्ञान विशेष है, उसके विपयको भ्र्थात्‌ स्व 
द्रव्य पर्यायोको कैसे जान सकता है ? जैसे दर्पणमे बहुतसे मनुष्योका प्रतिबिम्ब है, तो दर्पण 
व-देखे बिना प्रतिबिम्ब कैसे दीखे जा सकते है ? इसी प्रकार आरात्मा ज्ञानसामान्य स्वरूप 
हैं, उसकी पर्यायें ज्ञान विशेष है, ज्ञान विशेषका निर्माणा पदार्थके जाननरूप अभेद हेतसे 
ही हुआ है अर्थात्‌ ज्ञानविरोष ज्ञेयभुत अनत द्रव्य पर्यायोके जानने वाले है । यहाँ यदि वोई 


| ] ः 


न 
कि हर ५४५ 32५ ८००2 2७ व ५ उबडे 2० न सन मबन 2 
॥:2222:: 07 व 35 26: ०८35 ००२३० डक नर हे मय अ अ रु आह कह जज: कल तक आय ताज रा 95 पल +म ज थक 


ि 


४२४ भ प्रवचननसा र प्रवचन 


ज्ञान सामान्यात्मक एक निज श्रात्माको न जाने तो वह इस निजके चित्रामस्वरूप सर्व ज्ञेया- 
" कारोको कैसे जाने श्रौर जो ज्ञेयाकार न जाने तो यह व्यव्हार कैसे बने कि से द्रव्य पर्याय 
| उसके प्रत्यक्ष हैं। अतः वह बात निविवाद है कि जो एक निजको नहीं जानता है, वह सर्वको 
! नही जानता है । पहिली गाथामे तो यह बताया था कि जो सर्वकों नही जानता है, वह एक 
निज आत्माको भी ,नही जानता है । यहाँ यह कहा जा रहा है कि जो एक निज एक श्रात्मा 
को नही जानता है वह सर्वको नही जानता है । 
। 


। श्रविश्वज्ञतामें श्रनात्मन्ताका विघरण--7रश्न-- जो सबको नही जानता है, वह 
| निजको नही जानता है । यह कैसे ठीक हो सकता जब कि छंग्रस्थ अवस्थामे सम्यम्दृष्टि भक्त 
। सबको नही जानते, परन्तु निजको जानते है ? उत्तर--यहाँसे कम ज्ञानमे भी जोव श्रजीवादि 
' के परिज्ञानमे परोक्ष प्रमाणरूप श्रुतज्ञानके द्वारा सब पदार्थ जात लिये जाते है श्रथवा छक्मस्थ 
। | के ज्ञान विशेषमे प्रतिभासमान जो कुछ है, उस सबको जाने बिना निज श्रात्माकों जो कि ज्ञान 
| । विज्ेपमे व्यापक प्रति श्रात्मा सामान्‍य रूप है, नही जान सकता । प्रश्न- जो कुछ ज्ञेय हो 
| रहा है, उस रूपमे व्यापी निजको जाने तो जानो, इससे सर्वज्ञ तो नही हो जायगा ? उत्तर--- 
ह | छद्यस्थ अवस्थामे स्वसवेदनरूपसे आ्रात्मा जाना जाता है, उससे स्वभावरूप श्रात्माकी भावना 
|; रहती है, उस निविकल्प - प्रतिमासमय निजकी भावनासे केवलज्ञान उत्पन्न होता है। इस 
| केवलज्ञान श्रवस्थामे ज्ञानकी सीमाका हेतु ज्ञानावस्था न रहनेसे यह ज्ञान निज शक्तिसे सबके 
'', . ग्रहुरारूप परिणमता है। यह सब ज्ञानका स्वरूप है, तभी यहाँ ऐसा प्रतीत होता है कि मानो 
/... स्व विश्व इस ज्ञानमे जम गया हो, क्योकि आत्मा ज्ञानमय है, स्वसचेतक है, यह स्व ज्ञान 
| ५ विशेष झूप परिणमता ही रहता है, ज्ञान विशेष ज्ञेयके ग्रहण रूप है । यहां मानो ज्ञाता ज्ञेयका 
||. परस्पर सज्वलन हो गया, सब चाहे इसका विवेचन करना अशक्य हो तो भी वस्तुतः देखो 
| | ज्ञाता ज्ञेय अत्यन्त पृथक्‌ ही है। प्रतिभास्यमान ज्ञेय ज्ञानकी अवस्था है, जिस बाह्य शेयके 
| | अनुरूप यह प्रतिभास्यमान ज्ञेय है, वह बाद्य श्ञेय अत्यत्त पृथक्‌ परद्रव्य रूप है, सो भी प्रति- 
। ।. आसमे निजवृत्तिरूप प्रतिभास्यमान ज्ञेय तन्‍्मय है | यदि ऐसा न हो तो ज्ञान उस सर्वे परिपूर्ण 
'. निज आत्माको न जानेगा, तब परिपूर्ण आत्माका ज्ञान ही सिद्ध न होगा । अत यह बात 
निविवाद अ्रतीत करनी चाहिये कि एक निज आत्माको जो न जाने तो स्वंको भी नहीं जानेगा। 

यहाँ कोई यह तर्क करे कि सर्वज्ञ तो हो सकता है, परन्तु क्रमसे एक-एककों जान- 
जानकर जब सबको जान लेता, तब वह सर्वंगत बन सकता, तो इसके उत्तरमे श्रीमत्कुन्द- 
कुन्दवार्य कहते है कि यदि क्रम-क्र मे श्र्थकों जानने वालेवी कल्पना वरोग्रे,तो इस प्रकार 
वह स्वज्ञ सिद्ध हो ही नही सकता । हि 


शै 
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गाथा ३० हे है 


उप्पज्जदि जदि णाणं कमसोग्रत्थे पदुच्च णाणिस्स । 
त णेव हवदि खिच्च ण खाइग णोव सब्वंगंय ।॥५०॥। 
ऋमिक ज्ञानोसे सर्वंगतताकी सिद्धि--यदि क्रमसे एक-एक श्रथंका आ्रालम्बन करके 
ज्ञानीके ज्ञान उत्पन्न हो तो वह न अविनाशी रह सकेगा, न क्षायिक, न सर्वव्यापी । बयोकि 
जब ज्ञान क्रम-क्रमसे एक-एक अर्थका अवलम्बन कर प्रवर्तेगा, तो जो किसी एक अथ्थके अव- 
लम्बनसे उत्पन्न हुआ था, वह आगे अन्य अर्थका अवलम्बन लेनेपर नष्ट हो गया। अर्थके अव- 
लबनमे जिस अ्र्थका अवलबन हो, उसी भ्र्थका ज्ञान प्रवर्तेगा । इस तरह पूर्व विज्ञात अर्थ ज्ञान 
एक भी न रहेगा इसी प्रकार जब एक-एक अर्थंकों जानकर क्रमसे श्रन्य-अन्य अर्थकों जानेंगा, 
तो वह ज्ञान क्षायिक नही हो सकता । समस्त ज्ञानावरणका क्षय हो जानेपर अब ज्ञानकी सीमा 
में बॉधनेका क्‍या हेतु रह गयां ? सीमित और क्रमशः ज्ञान क्षायिक-निर्मेल नही होता । इन 
दो दोषोके श्रतिरिक्त तीसरा * यह दोष है कि वह ज्ञान सर्वंगत हो ही नहीं सकेग।, क्योंकि 
क्रम क्रम जाननेका 'जिसका व्यापार चल रहा हो वह अनन्त द्वव्योको व अनन्त द्रव्य क्षेत्र 
काल भावरूपसे सबको जान ही नही सकता । प्रथम तो क्रम क्रमसे जानते रहने से उपयोग 
वर्तमान ग्र्थावलम्बन सम्बन्धी रहेगा, वह सदा।ही मात्र एक वर्तमान सयोगागत अर्थको ही 
जानेगा । संचयवी भी अपेक्षासे सबको नहीं जानेगा । कदाचित्‌ ऐस। भी कहा जावे कि जिन 
भगवतोको ग्रनन्तकाल विज्ुद्ध हुए व्यत्तीत हो गया, उनके तो श्रनन्त द्रब्योके परिज्ञानका क्रम 
क़ैमसे करके भी सचय हो गया हो, सो भी युक्त नही है, क्योकि यदि सर्दका सचय हो गया 
हो तो फिर इसके बाद आलम्बनके लिये कोई श्र्थ तो श्रवशिष्ट रहा नही, फिर तो ध्यापार 
रैक जानेसे ज्ञानशु्यता हो जायगी । यदि कोई अर्थ शेष है जाननेके लिये, सो इनके सर्वज्ञता 
नही रहेगी । इस तरह क्रम-क्रमसे ज्ञानको जानते रहनेके कारण ज्ञानकों सरवंगत रख देनेका 
जिनके विवत्प हो वह विकल्प यथार्थ नही है, क्योंकि इस परिस्थितिमे ज्ञान पराधीन हुश्रा, 
क्षयोपशमाधीन हुआ व सामर्थ्यविहीन हुआ । 
ज्ञानकी निरपेक्ष वर्तता--ज्ञान अर्थका अवलम्बन लेकर जाने तो पदार्थंक्ा विनाण 
नेपर ज्ञान विनाश हो गया, क्योकि ज्ञानकी उत्पत्तिका निमित्तभूत पदार्थ था, उसका विनाश 
होनेपर ज्ञान कैसे सत्‌ रहेगा ? इस तरह ज्ञान पराधीन होनेसे नित्य न रहा, ज्ञान क्रमसे एक- 
जानते तो इसका हेतु ज्ञानावस्थाका क्षेयोपशम मुख्य है । क्षयोपशममे प्रक्रियोका उद- 
पाभावीक्षय व्‌ उपशम तथा उदय रहता है, जिसके ज्ञानकी वृत्ति तो चलती है, परूतु अटक 
पेनी रहती है, तभी ज्ञान क्रम-क्रमसे एक-एक पदार्थंको जाननेको वृत्ति रखता है, ऐसा ज्ञान 
जायोपफमिक हुआ, क्षाबिक नहीं है। जो ज्ञान एक-एक अर्थंकों जानता है, वह अनन्तके 
विज्ञानकी सामथ्यंसे विहीन होनेसे सर्वंगत नही हो सकता । अतीन्‍्द्रिय वे वलज्ञानकी सर्वज्ञता 
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४घ६ प्रवचमसार प्रवचन 
क्ष्म-त मस जानने नही एहती । भेगवल्‌ वे बली १४का कान _गप्त्‌ द्वरग्व लोकालोब की 
अमनत पर्यायों सहित है । ज्ञानकी स्वभाववूत्ति ऐसी ही है ! ऐसा ही बर्तनेका मेरा स्वभाव है । 
। गह निर्मेल परिणति प्रभाव सवभावहृष्टिका परिणाम है । स्वभावदष्टिकी निर्मेलताने निर्मल स्व- 
भाव वर्तन होता है। अनन्त मिंद्ध महतते अगवतोने इसी प्रक्रियास नैमेत्य प्रात विया। इस 
प्रकार निर्येषकूपसे वर्मइत प्रवृत्तिका खंदन करके श्रव युगपत्‌ ज्ञानवृत्तिस ही सब रुज्ञानवी सर्वे 
ज्ञता सिद्ध करते हैं । 
तेबालशणिच्वविसम सकल सब्वत्य सेमते चित्त । 
जुगबव जाणदि जोशह अहो हि शाणस्प माहप्य ५ १।! 

ज्ञानका भाहात्म्य--भिनेन्द्र भभ्रुका झ्ान नाना प्रकारके सब अर्थोक्तो एक साथ जानता 
। है । वह ज्ञान उस निज ज्ञानकी जाति का है। अहा, झानका माहात्म्य बहुत ही उत्तम हैँ । 
जिनेन्द्र प्रभुका ज्ञान जिन सब अर्थकों जानता है वें सव अर्थ कँसे है ? तीनो वीलोम सदा 
अपने अपने समयकि व्यतिरेकी वर्षागोसे परिणत हुए. हैं, समस्त लोकमे उत्पन्न व स्थित हैं, 
ऐसे समस्त अर्थ ज्ञानकों जैनशान जानता हैं । यहाँ जैनज्ञानसे तात्पर्य श्रहंत भौर सिद्ध 
प्रशुके वे बलज्ञानमे है। ज्ञानावरण क्मंके अत्यन्त क्षेयसे उत्पन्न हुए की ऐसा ही अपूर्व परम 
है ह माहात्म्य है । मैंहें क्षायिक ज्ञान एक साथ ही सर्वे अर्थोकों आलम्ब करके प्रवतेता है । यहाँ 

अर्थोके आलवनका तात्पर्य इतना ही है जो क्षायिक ज्ञी्े सदूभूत अर्थोकों जानता हैं असतृको 
नहीं जानता, वेषतुतः अथों की नहीं जानता किल्तु सीत ग्र्थके ग्रहण रूप निर्ज ज्ञेयाकारवों 
' जानता हैं । यहां #हए उसी विपयवा होता जो कि संत्‌ है, था व होगा । यहीं अ्र्थों का 
ह ग्रालम्बन है । यह क्षायिक ज्ञान मित्य है। यद्यपि यह जोन भी बस्तुभूत होने'से प्रति समय 
बतेन करता रहता है तथापि निरुपाधि, अत्यन्त शु& होने से प्रत्येक बर्तनाये समान होती हैं 
श्रर्थात्‌ सर्वत्ञ भगवान जो पहिले समयमें जातते है वही दूसरे समयसे जानते है, वही बह्ी प्रति 
समयुमे जानते है अ्रतः समस्न वस्तुका क्षेयाकार प्रतिसमयमे है. सी हकीलीपवत्‌ सकलज्ञानमें 

निखात (गढ गये की तरह) हो गये है अर्ते- नित्य है । केवल ज्ञाव समस्त सत्‌को जानता है 

$ झ्त स्वभावका पूर्णाविकास यही है। ज्ञानका स्वभाव जानना है और जानना भी पूर्ण) इस 
(। की पूर्णता समस्त अ्रथों की ज्ञेयाकारतामे है । यही स्वभावकी पूर्ण ग्रभिव्यक्ति है । 
7 पूर्णसे पूर्सका उद्सव--यहे ऐड ज्ञान सम 


स्‍्त॒ ज्ञानावरणके क्षेयसे अर्केट होता है सी 
यह केवलज्ञान क्षायिक भाव है । शीनकी स्वभाव वर्तेन कितना है जितना समस्त सत्‌का परिं- 
परिपूर्ण ज्ञानस्वभावको पेट करने: 


! हे हि 
) । इस प बाला क्षायिक भीवे क्ेवलज्ञान है । 

| हक श्र्थों ४ एकसे सर ले सीधे नही।है किन्तु तीनो 
! ज्ञान समस्त अ्र्थों का ज्ञान करता हैं। ये अर्थ जी सब ए र्‌ हे की 
२! काल विपम परिणमन करते इहने वाले हैं. ऐसे सर्च विषम वस्तुवोके, शोर सम्वस्तुवो ज्‌ 


गाधा २ ४२७ 
कि अगेक प्रकारके है सबको जानता है । यह जानना भी क्रमसे है क्योकि क्रमस जानते रहने 
में किसी भी समय सर्वका जानना होता ही नहीं है अथवा क्रमसे जानने वाला ज्ञान अपूर्ण 
यहाँ तो समस्त विध्न निमित्तोका अभाव है और वीतरागनिविकल्पपरमसमाधिके मुस्य कारण 
स्वरूप समयसारकी अनन्य हृढ भावनासे पूर्व योग्यताका विकास हो गया है, फिर क़मसे 
जानते रहनेकी ग्रगक्ति कैसे सभव है ? यह केवलज्ञान तो समस्त द्रव्य क्षेत्र काल भावरूपसे 
व्यवस्थित समस्त अ्रथों को एक साथ जाननेखूप ग्राक्रमण करता है। अहा जिनेन्द्र प्रभुवे 
ज्ञानकी भ्रदूभृत महिमा है । यह ज्ञान सर्वथा नहीं है इसमे कोई सन्देह नहीं है । केवलज्ञान 
ग्रीर यह हमारा ज्ञान एक ही जातिका है । पुरागा पुरुषपोकी तरह हम भी स्वभावका हृढ़ अव- 
लम्बन ले, यही हमारा हित है | है सर्वग्तस्वभाव ! जयबत प्रवर्तों । 

श्राज ज्ञानाधिकारकी अन्तिम गाया है। यह शअ्रन्तराधिकार है। प्रवच्चननसारमे ३ 
गहाधिकार है--ज्ञानाधिकार, ज्ञेयाधिकार और चरितराधिकार । पहला जो ज्ञानाधिकार है 
जिसका दूसरा नाम ज्ञानतत्त्वप्रज्ञापन है उसके भी कई छोटे अ्रन्तराधिकार है, उनमे छोटा 
ज्ञानाधिकार आज समाप्त होता है | तीन हिस्से वाला ज्ञानाधिवार समाप्त नहीं होता, परन्त 
उस ज्ञानाधिकारका छोटा ज्ञानाधिकार आज समाप्त होता है । इस ज्ञानाधिकारके ग्रन्तरमं यह 
बतलाते है कि दुनियामे जो बन्ध होते है, जिन जीवोके जो वन्व होते है, वे बनन्‍्ध जानसे नही 
हते, किन्तु क्ञेयार्थ परिणमन क्रियासे होते है । ज्ञेय पदार्थों के अनुकूल जो अपना परिणमन है 
उस क्रियासे बन्ध होता है । 'थ्रथ ज्ञानिनों ज्षप्तिकियासदुभावेठपि क्रियाफलभूत बध प्रतिपेवय- 
लुप्महरति ।! श्रव ज्ञानी जीवके ज्ञप्ति क्रिया मौजूद होने पर भी उसकी क्रियाका फल बचत 
होता है, तो वह वध ज्ञानी जीवकी ज्ञप्ति क्रियासे नहीं होता है, ऐसा कहने हुए इस प्रकरण 
फी सम्गप्त करते है । 

शविपरिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि शोद सेयू ग्रटुसु 
जाणण्गावित आादा अबवधगी तेण पण्णानों ॥५ 

जप्तिफियासे बन्धका प्रमाव--यह ज्ञानी प्रात्मा न तो पद्म परिशिमता है, में थर 
पदामंता प्रहगा करता है और न परपदार्णम उत्पन्न होना है, विन्तु बह उन परी जानना स्या 
जिम्भससे उनसे पदार्थों निमिलसे होने घाले ज्ञानदी सरगरूण झेबावारस दस्घा कखझा छड़ 
शानी झ्रादन्ध ही पहा गया है । पहले यह बनाया गया था दि फेबनश्मनीया काने एक साथ 
तीन खीर तीन छायके खं पदायथों यों जानता है। गद्ध है ज्ञानटी शप्ति द्रियाज दस्ज्छ 
सारण । किस जानमें एतरी पूरी बाल नी गाती, सन मोल 
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रुप भवचनसार प्रवचन 


पर दूसरे पदार्थकों जाननेकी प्रवृत्ति रागकी प्रेरणाके बारण होती । परन्तु अ्रह॑न्‍्त देवमें 
इच्छाका अत्यन्त श्रभाव है, इसलिये उनमे ऐसी क्रमप्रवृत्ति नही होती जाननकी । वहाँ तो 
जो जाना सो जाना । वहा रागकी प्रेरणा नही होती । वे तो एक साथ समस्त पदार्थों को 
जानने वाले ज्ञानके कारण सर्वज्ञ कहलाते है, ऐसी बात जानकर हमको करना वया चाहिए ? 
हमको यह करना चाहिए कि मूर्ख जीवोके चमत्कार कर देनेके कारण जो मन्र विद्या, ज्योतिष 
विद्या, जो जो कि खड ज्ञान है, ऐस खड ज्ञानोंसे जो कि परमात्माकी भावनाके नाश व रनेके 
ही कारण है, जिन सबका उद्देण्य परपदार्थ ही रहता है, जो परपदार्थके लक्ष्यके कारण 
परमात्माकी भावनाका घात रहां उनसे विमुख हटकर एक निज सहज शुद्धनवेदनमे भावना 
करें । 

आ्रात्महितमावनाका कर्तंच्य--यहाँ यह प्रश्न हुआ कि ज्योतिष विद्या, मतन्न विद्या 
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थ्रादि जिन्हे कि परमात्माकी भावनाकों नष्ट करने वाले कहते है, तो क्या ये द्वादगागमे नही , 


आते ? इसका उत्तर यह है कि हादशागमे तो सब हो आते हैं, पाप भी मिथ्यात्व भी द्वादशाग 
में आते हैं और उक्त मध्यमविद्यायें भी, किन्तु सबके उपयोगका विवेक करना चाहिये कि मुमुक्षु 
को यह चाहिये कि वह्‌ इन खड़विद्याश्रो या खडज्ञानोकों छोडकर केवल बुद्ध स्वरूप वाछा 
रखे श्रौर यह विचारे कि रागद्वेष रहित केवल प्रतिभासकी स्थिति ही हित हैं, उसकी ओर ही 
उसका लक्ष्य होना चाहिए । ऐसे ज्ञानी जीव इन मूढ छजीवोंके चमत्कार आदिमे अपने चित्त 
नही लाते है। उनके त्तो केवल एक निज शुद्ध आत्माकी भावनामे ही चित्त रहता है। यहां 
जो हमने समझा और लोगोंने समका, उस बलसे तो निषेष कर रहे कि दुनियाके क्सी भी 
अन्य काममे अपनी भावना नहीं करनी चाहिये और भावना यहाँ ही करनी चाहिए भ्र्थात्‌ 
सहज शुद्ध भ्रात्माके ज्ञाममे भावना करनी चाहिए, बस यही चीज निरन्तर रखो श्रर्थात्‌ सहज 
शुद्ध श्रात्माके त्रंकालिक अखड एकस्वरूप जो ज्ञानस्वभाव है, उस ज्ञानस्वभावमे अपने आपको 
प्रभेद करके यही मैं हु,” इस तरहसे कल्पना की, उस कल्पनाके द्वारा या उस कन्पना करनेके 
अनन्तर एक जो सहज शुद्ध श्रात्मामे रुचि स्थिति होती है, उस स्थितिकी भाववा करनी 
चाहिए । वह अभेद ज्ञान कैसा है ? सारे रागादि विवल्पजालोसे रहित हैं । एक यह काम 
करनेसे यह अनुभव होता कि जो पहले जैनज्ञानका वर्णन किया, पूर्ण ज्ञानका वर्णन किया, 
केवलज्ञानका वर्णन किया, उसकी उत्पत्ति होती ही है । वह केवलज्ञान वया ? चाहे सर्वज्ञ 
कह दो, चाहे सर्वज्ञान कह दो, चाहे केवलज्ञान कह दो, जो कि एक साथ सर्वे वस्तुओका 
प्रकाशक है, अखड एक प्रतिभासरूप है, ऐसे केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारणभूत जो आत्माका 
शुद्ध निज अभेद ज्ञान है, उसकी भावना करो । । 

केवलज्ञानकी उत्पत्तिका साधन--भैया ! जिस वेवलज्ञानके विषयमे हम्ने अब तक 
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गाया १२. ह ४२६ 
समझा, जिस केंवलज्ञानका रंवरूप समभा, उस क्वलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण है, तो वह 
केवल निज सहज शुद्ध त्रकालिक ज्ञानस्वभाव आत्माका अभिद ज्ञान है । भीतरसे यह मैं” एक 
यह भ्रावाज निकलती । अह अहका सर्व जीवोंको प्रत्यय है । कितने ही जीव उस प्रत्यय॒को 
शरीरमे लगाते, कुछ बुद्धिपर ही। तो कहते है कि शरीर मेरा है, शरीर मै हूँ, ऐसा नही, यदि 
ऐसा कर दिया तो भेदबुद्धि होगी | वहाँ तो मैं शरीर नहीं बन पाया । शरीरको देखा तो 
ऐसा प्रत्यय किया कि यह मेरा है, बाह्य पदार्थोको देखा तो उनमे प्रत्यय किया | तो अपने 
आपमे जो कपायोका कालुप्य पड रहा, उनका अनुभव किया, वहाँ मैं का प्रत्यय क्रिया, कुछ 
हमने खडज्ञानका अचुभव किया, उंनमे भी प्रत्यय किया । परन्‍्तु सम्यस्हष्टि जीव शरीरमे, 
कषायोमें, खडज्ञानमे अहका प्रत्यय नहीं करके एक सांमान्यतत्त्व जं। श्रखड त्रैकालिक है, उसमे 
मैं का अनुभव करता । विकल्प नही, उसका अनुभव करनेके बाद जब अभेदज्ञान हो जाता है, 
तो वह अभेदज्ञानकी स्थिति केवलज्ञानकों उत्पत्तिका कारण है। 

'. श्रभेदष्यानपर एक हृष्टान्त--किसी पदार्थकों सोचते-सोचते एकाग्र चित्तसे सोचनेपर 
उस पदार्थमे अभेदपना श्रा जाता है । इस विषयमे कुछ लौकिक हृष्टान्त भी कुछ श्रशो तक 
घटित होते हैं । जैसे कोई मनुप्य ऐस। ध्यान करता है कि मैं गरुड हु, ऐसा अपनेमे गरुडका 
भ्रभेद करनेसे जैसे उसे श्रपना मनुष्यत्वका पता नहीं रहता, परन्तु गरुडरूपसे श्रपना अनुभव 
होने लगता । एक देहाती, एक भूत व्यन्तरके चबूतरेपर चढकर गपने आपमे यह अभेद करता 
कि मै भूत हू, जब वह ऐसे अनुभवमे एकाग्रचित्त हो जाता कि मैं भूत हू, और अपना मनुष्य 
का रूप भुला देता है, तो वह भूतोकीसी चेष्टाए ही वरने लगता । समयसारमे बताया कि एक 
मनुष्य यह एकाग्र चित्त होकर सोचता कि मैं बड़े सीगो। वाला ४ हाथ वाले सीगो वाला भेसा 
है, भौर उसमे इतना एक चित्त होकर ध्यानमें लग गया कि वह अपना मनुष्यपना भूल गया 
और यंह ही अनुभव हुआ कि मैं भेसा ह, इतना सोचते-सोचते उसकी ध्यान दरवाजेकी ओर 
जो डेढ हाथ चौडा था, उसकी ओर गया । भैसेका तो प्रत्यय हुआ ही और उसके साथ दर- 
वाद्भेपर दृष्टि पडी कि डेढ हाथ दो हाथ चौडा दरवाजेमे मैं कंँसे #एऊँगा, वह घबरा गया कि 
मैं दरवाजेमे से कैसे निकलृगा ? यह लौकिक उदाहरण है। यहाँ इससे ऐसा मतलब समभना 
है कि जो ऐसी सहज शुद्ध 'आत्मामे अह अह करके अभेदज्ञान करता है, उसको जिस कालमे 
ऐसी प्रवृत्ति मिलती है कि वह अनेक कर्मोको नष्ट कर देता है। दृष्टान्तमे तो अ्रसतमे कल्पना 
हुई, यहाँ सतंमे प्रत्यय हुआ, उस 'निज शुद्ध सामान्‍्यतत्त्व, जिसे परमात्माका भाव भी कहते । 

ऐसे उस ज्ञानस्वभावमे अहका अनुभव 'ऐसा प्रत्यय करते-करते उसमे अभेदज्ञानरूपसे अवस्थित 
रह जाता। कि 
' भ्रभेदज्ञान और घर्म--अभेदज्ञानकी मोटी पहिचान क्‍या, कि निजके उपयोगके उस 


| 


हैं 





सम: 3०० 


लत +क+क क-->++००-+कल पक ० बा टा+. पकििनीयन यणदाणज+ ऑन 


४६० प्रवचनसार प्रवचन 


परिणमनके द्वार। उसके उस कालमे दूसरा कोई रुयाल नहीं रहता, न उसे ज्षेत्रका ध्यान रहता 
और न शरीरका ध्यान रहता और न सम्बन्धका भान रहता और न कोई मानतिक भात 
रहता । ऐसे उस अभेदज्ञानके अ्रनुभवसे जितने कर्म खिर, उन्हे भ्रज्ञानी जीव करोडो जन्म तक 
तप करे तो भी नहीं खिर सकता । ऐसा वह महान श्रनुभव है कि श्रज्ञानी जीव करोडो वर्ष 
तक तप करनेके बाद भी वह पअनुभव ग्रहण नही कर सकता, ज्ञानी उस अ्रनुभवकों कुछ ही 
समयमे ग्रहण कर लेता है । ऐसे इस सहज शुद्ध श्रात्माके अभेदज्ञानमे भाव॑ना करो तो उसके 
द्वारा भविष्यमे केवलज्ञानकी उत्पत्ति होगी और अनन्त सुख होगा और दु खोका नाश होगा । 
जहाँ जैसी अ्रवस्थामे हम है, उसी अ्रवस्थामे यह भावना होनी चाहिए । जितना यह किया 
उतना तो धर्म और जितना परलक्ष्य किया उतना भ्रधर्म । धर्म जो है, वह चारित्र है श्रीर 
चारित्र है जो निज आत्मामे सहज स्वभावमे, सहज अवस्थामे है श्रौर निज श्रात्माका सहज 
स्वभाव रागद्वेप मोहसे रहित है, और वह ही धमे है । उसीको कुन्दकुन्द भगवानने घर्म बत- 
लाया और धर्ममय उसो सहजस्वभावों आत्मामरे परम शान्ति होती है । धर्मसे शान्ति होती 
है, यह भी वहनेमे ऋवर्ण वाद होती है । धर्म ही शान्ति है, धर्म ही स्वय शाति है । धर्मभाव 
गौर शान्तिभाव अलग-अलग चीज नहीं। है। 

व्यवहार धर्म--यहाँ यह वर्णन चल रहा है कि निज सहज शुद्ध श्रात्माका जो 
अभेद ज्ञान है वह केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण है । यह आत्माकी निर्मेलताका कारण है । 
यही निश्चय धर्म है, इसके अलावा और और क्रियाओं श्रौर और बातोमे ऐसा ज्ञानी जीव 
जब शुभ राग भावका उदय कर लेता है तो यह चेष्टायें होती हैं इसलिये यह व्यवहार 
घर्म है। प्रश्न--व्यवहारसे धर्म ऐसा क्यो कहा ? क्‍या व्यवहारधर्मंसे कुछ सम्बच्च नही . 
है ? तो पशुकी हिसाकों व्यवहारधर्म क्यो नही कह दिया ? भगवानकी पूजा ही को व्यवहार 
धर्म क्यों कहा ? यदि व्यवहारघर्म भूठा धर्म है तो वह तो कही भी हिसा झूठ आआदिमे 
भी तो चिपट सकता है । उत्तर-इनसे उसका कुछ #पचारिक सम्बन्ध है । वह कितना है 
आर कितना नही है--यह भी वर्णन प्रारम्भसे ही चल रहा है। भगवानकी पूजा आंदिमे 
व्यवहार धर्म नाम दयो पडा ? देखो जिसके शुरूसे हृदयमे धर्म है नही, वह पृजा कर रहा 
है, लोकपूजा करता है, फिर कुछ शुभ परिणाम होते रहे, कुछ बढियासी बात हुई भौर 
कुछ शुभोपयोगका भ्रवसर मिला और वह पूजा कर रहा है | अभी, सहज दुद्ध श्रात्माका अभेद 
ज्ञान उसमे नही । आत्मामे त्रैकालिक , सामाम्यतत्वमे श्रभेद _ रूप रहनेकी स्थिति वाला पर्म 
श्रभी उनसे नहीं आया था । खैर ऐसा करते हुए उसमें कोई ऐसा भी भ्रा सकता है कि इनका 
लक्ष्य छूट कर शहज शुद्ध श्रात्माकी बुद्धिमे आ जाय, इसलिए इसे व्यवहारधर्म कहा है । 
निश्चयसे धर्मका स्वरूप -नही बताते । परतु कुछ लाभ हो रहा है। ज॑. यह सहज बुद्ध # हवा 
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के ग्रभेद ज्ञानकी कत्पना चलने लगे, इसलिए वह व्यवहारधर्म है | भ्रब यहाँके ज्ञाता स्वरूप 
दृष्टिसि यह देखते -है कि धर्म तो केवल इतना है । दूसरे, ऐसे श्रभेदज्ञानीके जब राग श्राये तब 
राग आञनेषर कबड्डी तो नही खेलने लगेगा । ज्ञानीको राग आवेगा तो ऐसी क्रियाझ्रोको आश्रय- 
मात्र करके उठकर आया कि व्यवहारधरमंके परिणामोकों लेकर ग्रायेगा, इसका सम्बध बताने 
के लिए ही इसका नाम व्यवहारधर्म है । ह 
धर्मके तीन पदोमें लक्षश--यह क्रियारूप परिणाम स्वय धर्मका स्वरूप नही है। 
धर्म तो सहज शुद्ध आत्माके अभेदज्ञान व उसकी स्थिरताकों कहते है । इसलिए यह क्रिया- 
काण्ड धर्मका स्वरूप नही है, व्यवहारधर्म है । परन्तु यह व्यवहारधर्म ही वह धर्म है, ऐसी 
श्रद्धा भी रखता नहीं है । इसलिए यह धर्म सहज स्वभावका नाम है या जो उसका स्वरूप 
है, उसको धर्मका लौकिक स्वरूप कह सकते । इसलिए निश्चय और व्यवहार साथ भी चलते 
है। यदि निश्चयको छोड़ दो तो तत्त्व छूट जाय, श्रौर व्यवहारकों छोड दो तो तीथ॑ छूट जाय । 
व्यवहारधरंकी दो किस्म बतलाई । व्यवहारघर्मकी तीसरी किस्म भी लो। द्रव्यकी 
जो भी पर्यायकी तरग होती है, वह तर व्यवहारधर्म है श्र्थात्‌ तीसरी बाद वह है कि जो 
तामात्य तत्त्व है, वह तो निश्चय है, क्योकि ध्रूव एक स्वरूप है, और जो विशेष तत्त्व परि- 
एमनरूप है, वह व्यवहार है। उक्त कथनमे अपने-अपने स्थानमे सब समर्थ है । इन तीन 
प्कारके व्यवहार धर्मेम से सबसे नीचे नम्बरका व्यवहारधमम यह है, जिसके विषयमे शका 
हुई है। उससे ऊचे दर्जेका व्यवहारधर्म रागके उदयसे सब पदार्थोकी क्रिया जाननेका व्यवहार 
परम है, और ज्ञानीके जो आत्मामे है, वह वर्तमानकी जो तरग है वह भी व्यवहारधर्म है, 
तु वह सबसे ऊचा कथ्वनरूप व्यवहारधर्म है । 
जशञानको भ्रबन्धकतता--केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण वह सहज शुद्ध श्रात्माका अभेद 
गन है। छद्मस्थ ज्ञानीके भी और ऐसे पूर्ण ज्ञानी केवलज्ञानीके भी ज्ञप्ति क्रिया मौजूद है, 
फिर भी! उसके क्रियाके फलस्वरूप जो बन्ध है. उसका निषेध करते है कि ज्ञानीके ज्ञानसे क्रम 
7 कध नहीं होता | पहले कह दिया कि अज्ञानी ही ऐसे है जो कि उदयमे आए, उनमे जो 
ण्गादि भाव करते है, वे तो बन्धका अनुभव करते है, परन्तु कर्मके उदयमे जो होता है, वह 
होता है, उनमे जो रागादि भाव नही करते, वे कर्मका बन्ध नही करते | सशरीर केवल- 
जीवके कर्मका उदय भी होता है । समवशरण, विहार, दिव्यध्वनि, खडे होना, बैठना 
"बे कुछ कर्मके उदयसे होता है, परन्तु उनमे रामादि भाव नही होनेके कारण वे कर्मबन्धको 
हे करते । जाननेमे आये हुए पुदूगल कर्मके अश है, ऐसा होनेपर भी जो आत्माका सचेतन 
कप तो थे ज्ञेयार्थपरिणमन क्रियासे युक्त मोहादि भावसे युक्त क्रिया होती है, तो उस 
/ लेभूत जो क्रिया है, उससे बन्धका अनुभव करते, ज्ञानक्रियासे अनुभव नही करते | 
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ज्ञानमे परके ग्रहरा त्यागका श्रभाव--पहले प्रकरणमें एक गाथा आई, जिसका थे 
है कि ज्ञानी और ज्ञान न परपदार्थको , ग्रहण करता और न परपदार्थकी छोडता, वह तो पर- 
पदार्थंका मात्र ज्ञाता ही है। किसीने रुपय्का त्याग कर दिया तो वे रुपये उसमे लगे हुए ही 
कब थे ? उसमे उन रुपयोमे मात्र विकल्प कररखा था । श्रव उनमेका विकल्‍प जो था, उसका 
त्याग कर देता, वह तो उसका था ही कब ? कोई आदमी कहे मैं कि मेरे रुपयोको इसलिए 
त्यागता ह्‌ कि इनका सदुषयोग हो । ऐसा कहने वाले शादमीने तो विकल्पका त्याग करनेके 
बजाय एक विकार अपनेमे और लगा लिया कि यह सदुपयोगमे जाना चाहिए, और पता क्या 
उस त्यागके स्तोन्रमे क्या-क्या विकल्प हुए हो ? उस विकारके कारण जो बात बनी, उससे 
लोग यह कहते है कि इनसे १० हजार रूं०का त्याग किया । पदार्थ हममे है ही नही तो उसको 
छोडा क्या ? इस प़कार अ्रथोमि परिणमन-क्रिय़ा जिस ज्ञानीकी ध्प्रात्मामे नही है, वह गर्थको 
न ग्रहण करता और न भ्रथंमि उत्पन्न होता । वहाँ तो एक केवल ज्ञप्ति क्रिया ही होती, और 
वह उस क्रियाका बन्धका अनुभव नहीं करता । न न 

रागसे आ्रान्तरिक उपद्रव--एक बारह वर्षके लिए अ्रपनी स्त्री और वच्चेकी छोडकर 
वरदेश गया । बारह वर्ष बाद स्त्रीने पत्र डाला कि जल्दी झाग्रो । वह बोला कि मैं कोई खास 
काममे फसा हुआ हू, मौका मिलते ही भ्राऊगा । उसका पुत्र जब वह गया था तो बिल्कुल छोटा 
था । वह अरब बडा हो गयां, और स्त्रीने अपने पुत्रकों कहा कि जा और श्रपने पित्ताको फला 
जगहसे जाकर ले आ । रास्तेमे किसी धर्मशालामे वह पुत्र ठहरा, आर उसी घमर्मशालामे रात 
'' बितानेके लिए पिता भी उस लड्केके बराबर वाले व मरेमे ही ठहरा । आधी रातको लड्वेके 
| । पेटमे बडे जोरका दर्द उठा । सर्दीकी रात थी । उस पेटके दर्देसे-वह ल़डका चिल्ला-चिल्लाकर 
रोया । बापके पास पेटके दर्दकी अ्रन्ुक दवा भी थी, परन्तु उसने सोचा कि यह झ्ाधी रातको 
| 
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हमको कौन तग करता है, वह चौकीदारके पास गया और उससे बोला कि हमने तुमको दस 
। | | हपये इनामके ,इस बातके दिये हैं कि हमे रातको झाराम मिले, परतु न जाने यह कौन लडका 
| | है, जो हमको तग करता है, इसे यहाँसे निकालो । यदि नही निकालते हो तो मैं तुम्हारे मत्री 
| जीसे शिकायत कर दूगा कि इसने मेरेसे १०) रु० रिश्वतके लिए है। इतमे ही मे उस लडके 
के पेट्मे दर्द बढ गया और वह मर गया । सुबह उठकर वाप झ्रपने घरके लिए रवाना हुआ | 
घर पहुचकर उसने भ्रपनी स्त्रीसे पूछा कि लडका कहाँ है' तो स्त्रीने कहा कि वह तो तुम्हे 
ढढनेके लिए गया है। बाप फिर लडकेको ढूढमे गया । वह उसी धर्मेशोलामे पहुंचा ग्रौर 
चौकीदारसे पूछा कि यहाँ इस नामका कोई लडका कभी ठहरा था क्‍या ? रजिस्टर देखा गया 

श्र बताया गया कि जिस दिन आप ठहरे,थे, उसी 'व्नि उसके बराबरः वाले कमरेमे ही रे 
| नामका, लडका ठहरा; हुआ था जो उस<दिन पेटमे दर्द होनेके कारण-मर गया। ज्यों ही बाप' 


जे आज किन ग+ भाहकक तार ले कभ्थ + 


। 


नम अर लय लीक अआ. 30.30 :8000% 04%, 


ही बल आल कम 


ल्‍3... -... >-न-+ ललन-+>  ऑशिकरीणा: ऑफ का कल आज आा ४5४ 
नर ते सअं०कार, * टेलकबन फडपपकक आन 


(7 न 
22 2 
। 
| 
/ 


| ] 5... एल 


4 


गाया ४२ ण्च5 
यह सुना तो वह बेहोश हो गया । देखो वह लडका मरा तो उसके सामने हो था, उसने उसे 
“निकालनेके लिए भी उस समय कहा था, परन्तु उस समय तो वह बेहोश नही हुआ,, परल्तु 
अब बेहोश हो गया । कारण यह था कि उस वक्त उसे यह पता नही था कि यह मेरा ही 
लडका है, और उसके श्रात्मामे तद्दिषयक मोहका भाव नही था, परन्तु अब जब पता लगा कि 
वह जो मरा था, वह तो मेरी आँखोके सामने ही मेरा ही लब्का मरा था, इसलिए अब मोह 
पैदा होनेके कारण वह बेहोश हो गया, इसे कहते है कि ज्ञेयार्थपरिणमन कर लिया । उस 
समय क्यो नही बेहोश हो गया, क्योकि वहॉपर प्रेम नही दौड रहा था, क्योकि उसे राग नही 
था, उसे पता नहीं था, और जिस समय यह मालूम हुआ कि उसका ही लडका था, वहाँ 
बेहोश हो गया । हम ही अपने अन्तरमे ऐसा विकल्प उठाते कि मेरा है, जब ही बन्ध होता 
है । जब मरनेका ज्ञान था तब तो राग नही था, और उस समय राग न होनेके कारण दुःख 
नही था, परन्तु अब मरनेका हृश्य सामने नहीं है, फिर भी उसकी दू ख हो-रहा है, क्योकि 
वहाँ राग है । इसलिए उपदेश यह दिया जाता है कि भाई राग मत करो । 


ज्ानमूृतिकी ज्ञानवतेना--जिसने कर्मको नष्ट कर दिया, मोहको नष्ट कर दिया 
घातिया कर्मों को नष्ट कर दिया, वह एक साथ सारे विश्वकों जानते हुए, वर्तमान और 
भविष्य और भूतको जानता है, सर्वे कुछ एक साथ जानता होता, मोहके श्रभावमे जिस समय 
यह आत्मा इस प्रकारका जानने वाला हुआ है वह परपदार्थरूप परिणमन नही करता । इस 
इसलिए वह तीन लोकको जानता होता । वह ज्ञानमूर्ति कैसी है ? वह तीन लोक जिसका 
कि बडा विस्तार है श्र जिस विस्तारके कारण ज्ञप्तिक्रियामे भी ऐसा विस्तार आया है 
कि सारे ३ लोकके झ्राकारोको जिसने पी लिया है, निश्चयसे यह आत्मा अपने ही प्रदेशमे 
रहकर जो श्रसख्यात प्रदेशोमे जो ज्ञान है उसकी क्रियाकों जानता है। तीन लोकके तीन 
कालके सारे द्रव्य गुण पर्याय जिसने पी लिये है, ऐसा वह ज्ञान तीन लोकको, पृथक पृथक 
देखता हुआ वह भी ज्ञानमूर्ति परपदार्थरूप त्ही परिणमता । 


ज्ञानसूतिका जयवाद---इस प्रकार आ्राज ज्ञानका, अथवा केवनज्ञानका वर्णन समाप्त 
हुआ । कलसे आनन्‍्दका प्रकरण प्रारम्भ होगा। यह स्वाभाविक ज्ञानका वर्णन है, इससे हमे 
यह उपदेश मिलता है कि है आत्मनु ! तू स्वभावसे ऐसी परिस्थिति वाला है। देखो इस 
स्वाभाविक ज्ञानमे न तो अपूए/ताका नाम है, न श्राकुलताका रंच काम है, परम आनदका 
सहज धाम है, इसकी, श्राप्तिका पहिला यत्न मनकी थाम .है, इसकी लीनताके लिये ही 
योगियोके लिये ही योगियोके आठो याम है, यही अभिरामोमे अभिराम है, यहाँ ही सत्य 
विश्वाम, है यहाँ ही वास्तविक आराम है अस्वाभाविक श्रपूर्ण ज्ञानपर इतराना मूढोका ही 
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अवचनसार प्रवचन 





काम है | है सुखाथिन्‌ ! अब सर्व विकल्प विसार कर एक सवज्ञानपर्यायोके ख्रोतरूप ध्र॒व 


यही सर्वकल्याणका पिता है. ।, निज स्वभावदृष्टिसे निजस्वभाव 


स्वय प्रवेश करने वाले निर्मल पर्यायोके प्रवाह चल पडेंगे, जो 
व्याप्त है। हे ज्ञानमूर्ति | जयवत्त होझो 


निज स्वभावकी ओ्रोर ही रहो 
. को कारणरूपसे उपांदान करके 


पूर्ण 'सुखोकरि 





3४ जय जय अविकारी । 


जय जय अ्रविकारी ३४ 


जय जय अविकारी । 


*-, हिंतकारी भयहारी, शाश्वत स्वविहारी ॥ 


पमात्म-आरती. ._ .. 


॥ शभ्रवचनसार प्रंचवन द्वितीय भाग समाप्त ॥ 5, 


॥टेक।। , 
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/7 ... ” काम क्रोध मद लोभ न माया, समरस सुखघारी। 
५. ४ ध्यान तुम्हारा पावन, सकल ब्लेशहारी ॥१॥ ३» 
- कल. |; 
| ' 3 रथ 
। ३ हे स्वभावमय जिन तुमि 'चीना, भव संतंति टारी । 
! ' तुब॒ भूलत भव भटकत, सहत विपत भारी ॥श॥ ४ 
०. परसम्बध बध दुःख कारण, करत अहित भारी।' ...' 
| है ह 
मा परम ब्रह्मका दर्शन, चहु गति दु खहारी,॥३॥;३४ * - 
+ | । हर] हु ४ $ हल ] पा 
| «वि _ 'ज्ञाममूर्ति हे सत्य सनातन, मुनतिमन सचारी। . - .. 
|. हुए है निविकल्प शिवनायक, शुचिग्रुण भडारी ॥४॥ 
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